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Yorrede. 


Die erste Anlage des Wortveraeichnisses zu den Hausregeln 
von A 9 valayana (A), Paraskara (P), (^*ankh%ana (9) und Gobhila 
(G) , welches ich hiemiit vorlege , stammt aus einer Zeit, in der 
ich beabsichtigte , diese vier Biicher, zu welchen ich das nothige 
kritische Material gesammelt hatte , det Eeihe nach in Text und 
Uebersetzung herauszugeben. Kachdem nun die Herausgabe der 
zwei letzten dieser Bucher durch andere Hande ausgefiihrt worden 
war und sich die Aussicht eroffnet hatte, dass noch andere Werke 
desselben Kreises der Litteratur an das Tageslicht treten wiirden, 
legte ich mein Verzeichniss bei Seite um es entweder erst dann 
wieder selbst vorzunehmen, wenn es mir moglich sein wiirde, es 
durch Eiufiigung von neuen Werken dieser Klasse zu erganzen, 
oder Anstalt zu treffen, dass es von einem jungeren Arbeiter durch 
die neuen Erscheinungen erganzt in die Oeffentlichkeit treten konnte. 
Da ich mir aber nicht verhehlen kann, dass diese beiden Fillle auf 
sehr unsicheren Voraussetzungen beruhen, so habe ich den drihgen- 
den Aufforderungen nacbgegeben, welche von verschiedenen Seiten 
an mich herantraten und lasse mein Verzeichniss in seinem ur- 
sprunglichen, wenn auch beschrankteren Umfange hinausgehen. 

Durch die sorgfaltige Ueberwachung des Druckes hat mich 
mein lieber Freund, Professor Pischel in Halle, zu herzlichem 
Danke vei’pflichtet. 

Breslau August 1886. 


Adolf Fr. Stenzler. 
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amija C. Ill 9, 1. 
am(;u P. I 14, 4. — C. I 20, 3. 
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3, 3. 4, 4. VI 6, 6. — G. I 
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akama 9* IV 7, 52. 
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— 9. I 15,3. — G. II 4,3. 
aksa (= aksi) C. IV 9, 3. — G. 
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14, 3. Ill 5, 2. — C. I 6, 5. 
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aksaralavana9in , ak.saralavana9iii 
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aksiti 9- I 22, 7. VI 6, 16. 
aksirin G. IV 7, 4. 
aksodhaka G. I 6, 3. 
aksyamaya G. IV 7, 23. 
akhadant P. II 1 0. 1 5. 
agada A. IV 1, 3. 4. 
agandha G. HI 5, 15. 
agamaniya A. Ill 6, 8. 
agastya 9- I 28, 8. 
agadha 9- I 15,20. 
agara A. I 7,21. 13,5. II 9,9. 
Ill 7, 7. IV 4, 13. - P. I 8, 
10. — 9. Ill 2, 1. — G. I 

1. 16. 

aguruprayukta G. HI 1, 33. 
ago P. Ill 11, 1. 
agorudha A. I 1, 4. 
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7,3.6 13. 8,5.9. 9.5. 10,13. 
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17,2.12. 20,2.6.11. 21.1. 
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11.2. 13,5. 14,22. 17,8. 
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3,14. 4.2. 5,3. 7,9.11. 8,17. 

9, 5. 6. 9. 15. 11, 4. 12, 11. 
13,13. 16,3. 17,8. 9. 18,3. 
20,5. 21.2. 22.2. 25,4.6. 
11. 26,1. 14. 27,7. 8. 28,5. 

II 1. 28. 3, 1. 4, 6. 5. 8. 
6. 4. 7. 2. 8, 1. 10. 3. 4. 6. 8. 

12.2. 4. 13,5. 14,3.4. 16,3. 

III 1, 8. 4, 1. 2. 7, 3. 8, 1. 
11. 3. IV 1, 6. 5, 7. 8. 9, 3. 

15. 3. 5. V 1, 1. 7. 8. 9. 2, 4. 
3.1. 4,2. 8.6. ^11,12. 6,10. 
— G. I 1. 11. 14. 15. 21. 23. 
27. 2. 5. 3. 1. 4. 6. 9. 12. 1-3. 

15. 4. 3. 13. 25. 5. 13. 6, 13. 

16. 7, 1. 9. 26. 8. 4. 9. 14. 
9. 13. II 1, 13. 15. 20. 24. 
2.6.8.11.15. 3,2. .3. 20. 4,3. 

5.2.3. 6.2.10.11. 7,3.14. 

8,9. 9.2.8.25. 10.1-5.16. 
17.3-5.46. Ill 2.39.40. 4.14. 
6,4. 11. 7,3. 7. 8. 16. 17. 19. 
21. 8.5.23. 9.4.11.12. 10. 
19. -33. lY 1.6. 13. 2.8.9. 14. 
18. -38. 39. 3. 32. 4. 5. 7. 9. 
5. 3. 6. 14. 7. 23. 27. 8, 2 
9, 3. 

agniketu P. Ill 3, 5. 
agnigarbha Q. I 19, 5. 
agnidagdha 9- II 14. 18. 
agnibbaya G. IV 7, 23. 
agnimukha A. IV 7, 22. 
agiiivelil A. IV 6. 5. 
agnistha C. I 20, 3, 


agaihotra A. I 2, 2. 9, 4. — C. 

I 1, 12. 3, 9. 10, 7. II 12, 6. 
16, 4. 5. 17, 1. 

agnihotrahavani A. IV 3, 4. 
agnlndrau G. 11 8, 19. 
agnisomiya G. I 8, 23. 
agnisomau A. I 2, 2. 
agnaukarana C. IV 1, 13. 2, 5. 
agnyagara G. Ill 9, 4. 
agnyadheya P. I 2. 7. 9. 
agra A. I 3, 3. 17, 8. 11. 24, 8. 

II 8. 15. — P. II 6, 9. 9, 11. 

III 14, 6. — C. I 3, 2. 8, 4. 
14.16. 9,1-3.14. 13,1 27,29. 

1114,3. IV15,5. — G. 14,25. 
7,12.14. 8,27. 119,14. HI 

4.9. 10. 9.13. IV 2,24. 3,2. 
agratas A. I 8, 5. 11, 12. — P. 

I 7,/2. — G. I 4,25. 

agre A. I 5, 1. 4. 12, 7. 22, 6. 
24, 11. Ill 8, 11. — P. I 7, 3. 

— 9. I 9, 3. 28, 15. II 7, 7. 

— G. II 10, 43. Ill 6, 5. 
agi-ena A. I 11, 10. — P. Ill 

11, 1. — G. I 6, 18. II 1. 13. 

III 10,30. 
agrya P. 11 13,6. 

agha A. I 13, 7. II 1, 6. IV 6, 
18. — P. I 5, 11. Ill 10, 19. 

— 9. IV 7,6. 17,5. 
aghiiyu A. II 8, 16. — 9. Ill 

3, 1. 

aghora P. I 4, 16. — C. I 16, 5. 
ankaP. I 16. 24. II 1, 5. HI 14, 
6.-9. Ill 10,1. 
aukura P. Ill 15,21. 
aiikuga 9- HI 1,11. 
anga A. I 11.12. 15,9. 23,1. 

II 6. 5. 7. IV 3, 25. — P. I 

3,2.5. 18,2. 116,6. 1119,6. 

11.9. 16,1. — c. I 5,7. 21,3. 
22,15. Ill 11,11. G. n 
8. 21. Ill 1, 4. 4. 31. 8, 21. 

IV 1,3. 

augara G. IV 8, 14. 
angii-as A. HI 3, 1. 2. 3. 
angula G. IV 2,17. 



3 


augiili(i) A. I 7, 4. 21, 7. — (J. 
II 3, 5. — G. I 2, 16. 6, 14. 
7,25. n 6,11. 7,19. 
angustha A. 13,3. 7,3.5. 20,4. 
24',’l5. IV 5, 5. 6, 11. 7, 13. 
— P. I 3, 19. 6, 3. — 9. I 8, 
21. 13,2. — G. I 6.14. 7,25. 

II 2, 16. 6, 11. 7, 19. 10, 26. 
y ac 

akta G. I 3, 1 (codd. akna) II 
10, 36. 
c. a 

acya A. I 21, 4. IV 3, 26. — 
9. I 8, 10. II 10, 3. 
acarisyant G. Ill 1, 13. 
acitva A. IV 2, 22. 
acyuta A. II 1, 4. 8, 15. — P. 

III 4. 3. 

achidra A. I 3, 3. — 9-1 8, 21. 

— G. I 7, 25. 
achinna 9- II 13, 5. 

V'aj 

c. pra P. Ill 14, 7. 
aja P. n 15,2. — 9- I 26,24. 
II 15, 1. — G. Ill 1, 9. IV 
7,28. 

ajanagriya 9- ^ 2,6. 

ajapant G. Il 1, 21. 

ajapa9U 9- HI 14, 3. 

ajara P. I 5,11. Ill 1,3. 3,5. 

4, 7. — 9. II 6,1. 13,5. 
ajasra A. I 8, 5. 

aja A. IV 2, 6. 

ajatalomni P. II 7, 9. — G. Ill 

5, 3. 

ajavi 9- in 3, 1. 7, 2. 
ajina A. I 19, 10. IV 2, 15. — 
P. II 5, 17. — 9. II 1, 2. 30. 
13,8. — G. II 10,9. 
ajita A. I 13, 5. — P. Ill 1, 
2. 3. 2, 2. 
ajiti P. Ill 1, 2. 
ajirna P. Ill 3, 5. 
ajyani P. Ill 1, 2. 

V anj A. I 8, 9. II 1, 3. 7. IV 6, 
12. 7, 15. 18. — P. II 6, 27. 
10,13. 14,8.17.— 9. V 10,2. 


akta A. IV 7.18. — P. II 
10, 13. 14, 8. Ill 7, 3. — 

9. Ill 2, 5. — G. I 8, 27. 
c. abhi 9. I 28.9.10. Ill 3. 

10. — G. II 4. 3. 5, 6. 

c. a A. 1118,9. IV 6, 11. — 
9. IV 15, 11. 
c. prati G. I 8, 8. 13. 
e. sam A. I 8, 9. 21, 2. 3. — 
P. I 4, 14. — 9. I 9, 13. 
12, 5. — G. II 2, 15. 
afljana P. U 14, 17. HI 3, 11. 

— G. Ill 1, 19. IV 2, 30. 4.12. 
anjali A. I 7,8.13. 20,4. 24,13. 
15. II 1,7. 2,3. in 5, 11. IV 
4, 10. — P. 16. 1. II 2, 14. 
16,3. Ill 2,8. 10,21. — C. 

113.15. 16,10. 112,4.16. 
IV 14,2. — G. I 3,1.11. II 

1.15. 2,2.5.6.16. 4,3. 10, 
18.26. Ill 4, 14. IV 8,2. 

afijalikrta G. II 8, 1. 6. 10, 17. 

IV 3, 21. 
anjas 9- I 
anu^as G. IV 2, 12. 
anda P. HI 8, 4. 
ataddhita G. II 8, 15. 
atandrita P. II 17,9. 
atas A. I 8,10. 19,8. 22, 15.19. 
II 3,11. 7,1. m 1,1. 5,1. 
10,6. IV 2, 10. 7, 1. — P. 
I 1, 1. 11, 10. n 5, 39. 9,1. 

10.1. 14,1. Ill 4,1. 5.1. 6, 
1. 12,1. 13,1. 14.1. 15,1. 

16.1. — 9. I 1,1. 11,8. 19, 
1. II 1,9. 13,1. IV 1.5. 2.1. 

4. 1. 18. 13. V 2, 9. VI 1, 1. 
— G. I 1, 1. 23. 2, 30. 3. 13. 
9.24. 11 5,1. 7,23. 8,6. 9,1. 
10,5. Ill 1,1. 3,29. 5.1. 7,1. 
IV 3, 1. 4, 27. 5, 1. 

ati A. I 1,4. — P. Ill 1.2. 3,5. 
atikrama P. II 5,41. — 9- 
4, 3. 

atithi P. II 9, 12. 15. — C. II 
16.3.4. IV 11.12. — G. I 

4.2. IV 10,24. 

V 
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atipranaya G. IV 4,6. 
atipranita G. Ill 7,11.16. 
atiratra Q. Ill 14, 2. 
ativata Q. IV 7, 28. — G. HI 
3, 28. _ 

atikaQa A. Ill 9, 1. 
atirtha G. I 2,17. 
atyanta Q. VI 2, 2. 
atyaya Q. I 3, 8. 
atra A. I 10,22. II 3,4. IV 
1,18. 8,27.28. — P. 111,8. 

4. 1. 5, 1. Ill 10, 7. 28. — g. 

I 16, 8. 19,6. II 12,7.17. 

16.1. IV 2,5. — G. II 3,16. 
Ill 4,30. 6,14. IV 2,35. 3,6. 
8. 11. 13. 24. 4. 10. 

atri A. Ill 4,2. — Q. IV 10,3. 

— G. IV 9, 19. 
atha A. 11,3. 2,1.3. 3,1. 7,1. 
16.19. 8,14. 10,1.7. 11,1. 
13,5. 14,3.4. 22,24. 23,3. 
24,13.28. 11 4,7.14. 7,1. 

8.1. 16. 9,6.6. Ill 1,1. 2,1. 

3.1. 4,2. 6. 5, 1.5. 6,1.3. 8, 
1. 11,2. 12,12.13. IV 2,1. 

14. 3, 1. 5. 10. 6, 4. 8. 14. 16. 
7,1.20. 8, 1.28. — P. 11,1. 
3, 28. 4, 12. 13. 14. 16. 6, 3. 
7. 1.2.3. 8, 1.7. 8. 9. 11.5.9. 

14.1. 15,1.7. 16,2.5.18. 

19. 20. 18,3. 19.5. II 1,8. 
15. 16. 2, 7. 14.15. 16. 17. 19. 
21. 3.2.3. 6,21.24. 9,1. 10, 
1. 11,12. 14,1. 17,1.14.15. 
16. Ill 1,4.6. 4.1.15.16.17. 

5.1. 6,1. 7.3. 9.1. 10.1.46. 
12.1.9.10. 13,1.3.6. 14,1. 

15, 1.3.23.24. 16, 1. — g. 
I 1, 1. 2, 5. 3, 1. 8, 1. 3. 9, 
14. 11,1. 12,3. 15, 3. 8. 9. 

18.1. 22,11.14. 24.1. II 2,4. 
■3,5. 5,11.12. 7.1.7. 10,5. 

11.1. 12,2.14. 13,1.3. 14,1. 
5. 6. 8. 16. 17. 3. Ill 1, 7. 

3.1. 7,1.2. 11. 1. 12,4. IV 

2.1. 3.1. 4,1. .5.1.6. 7.1. 

10. 1. 16. 3. 5. V 1, 1. 2, 1. 


3.1. 9,1. 11,2. VI 1,1. 3,1. 
7.11. 4,5. 8.11. — G. I 1,1. 
2,31. 3,6.8.10.14. 4,1.3. 5. 

8.9.10.12.27. 5,1.4.11.13. 
14.26. 6,13.15.21. 7, 1.2. 4. 

23.26.27. 8,5.11.28. 9,1.4. 
5. 13. 20. II 1, 13. 17. 3, 12. 

5.1. 6,4.5.12. 7, 1.5. 6. 7. 

13.17 8,2.4.6.9.10. 

12. 9,1.8.9.10.17. 10,27. 
33. 37. 38. 42. Ill 1, 1. 2, 7. 
39. 3,33. 4,7. 6,5. 7,1. 9,4. 
10,25. IV 2, 12. 3,4. 5. 17. 
21. 4,22. 27. 5, 29. 8,13. 

atharvan P. II 10, 21. 
atharvaveda P. II 10, 7. 
atharv.angiras A. Ill 3, 1.2. 3. 
atho P. I 4, 16. Ill 6, 3. 

V ad P. I 3,28. 16,2. II 8,4. 

— G. IV 10, 19. 

— ad (kvip) A. IV 6, 2. 
adagdhva P. Ill 10, 5. 
adatta P. 11 5, 12. 
adantajMa A. IV 4, 24. 
adabdha g. VI 4, 1. 9. 
adar^ana P. II 8, 3. 
adar 9 aniya g. IV 7, 25. 
adas G. II 8, 7. 

asau A. I 14, 7. 20, 4. 5. 6. 
IV 3, 27. 4, 2. 3. 4. — P. I 
4,15. 11,4. 15,8. 18,3. 
II 2, 18. 20. Ill 10, 21. 13, 
5. — g. I 16, 3.4. 19,4. 
5. 24,4.8. 28,9. 15. II 2, 
5. 12. 3. 1. 4, 2. IV 1, 4. 7. 
12, 5. 6. — G. II 1, 7. 3, 9. 
7, 15. 8, 14. 10,26.27.31. 
32. 33. IV 2, 35. 3, 6. 8. 
13.24. 

amuni A. I 23, 8. 9. II 1, 10. 

n. — G. n 1,10. 
amum g. I 9, 9. 
amuya g. I 9, 9. 
amu.smai A. I 3, 7. 10, 6. 7. 

10. 11, 2. 3. — G. I 7, 3. 
amusyai g. I 9, 9. 18. Ill 
is; 5. 
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amusya P. I 3, 27. 28. — G. 

II -3, 9. IV 10, 19. 
amusmat IV 2, 12. 
adabhya C. II 13, 5. 
aditl A. I 17, 7. — P. I 3,27. 
II 1, 6. — 9. I 12, 6. 26, 5. 
27, 7. II 14, 4. 8. — G. I 
3, 1. n 7,6. 
adrsta G. Ill 5, 27. 
adbhuta A. I 22, 13. — 9. 11 
8,1. IV 7,3. V 5,5. — G. 

II 7,21. Ill 2,48. 3,30. 
adya A. H 6, 14. HI 6, 5. — 

P. I 7,2. 19,3. II 5,31. — 
C. I 4,2. 25,6. 28, 15. —G. 

III 3, 32. 

adyuta A. II 7, 10. 12. 
advivai’sa P. Ill 10, 2. 
adha 9- I 4, 2. 
adhanya A. I 5, 5. 
adhara P. HI 13, 6. 
adharma 9- 12, 8. — G. Ill 

1,15. 

adhah^ayya 9- H 6, 8. 12, 6. 
adhah9ayin A. I 8, 10. 22, 19. 
— P. II 5, 10. 

adhas P. I 8,21. IH 2,16. 8,12. 
10, 25. — 9. I 17, 6. — G. 

I 6, 5. 

adhastat P. Ill 8,11. — 9. Ill 
3, 10. — G. Ill 10, 24. IV 
7,41. 

adhi A. I 15,9. 20, 10. U 9,3. 

IV 3,27. — P. I 8,8. 11,9. 
18,2. II 2,12.16. m 1,6. 
3, 5. 6, 2. — G. I 4, 29. H 
8, 4. IV 6, 5. 

adbika A. II 5, 5. 8, 3. — 9. 

VI 6,16. — G. ni 6,14. 
adbijya A. IV 2, 22. 
adhidaiva 9- I 2, 5. 
adhipati A. II 1, 10. 4, 14. — 
P. I 3,15. 5, 10. II 14,9.12. 
14.16. — 9. IV 15,4.6.7. 
8.9.10.11.12.13. — G. I 
8,28. 

adhiyajfia 9- I 2, 5. 


adhiyajnam P. I 3, 30. — 9- H 
15, 3. — G. IV 10, 22. 
adhiratha P. I 8, 18. — 9-1 
14, 16. 

adhivarcas G. I 4, 10. 
adhivivaham P. I 3, 30. — 9- 
11 15, 3. 

adhisthana A. II 6, 2. 
adhina A. I 22, 2. — 9- H 
25. — G. ni 1, 15. 2, 15. 
adhonivita A. IV 2, 9. 
adhauta P. 11 6, 20. 
adhyayana A. IV 4, 17. — 9- 
VI 1,8. 

adhyacara P. 11 14, 5. 
adhyanda Q. I 19, 1. 
adhyatma 9- I 2, 5. 
adhyapana P. II 5, 42. 
adhyapya A. Ill 5, 10. 
adhyaya A. UI 5, 1. — P. II 
10, 1. 18. 12, 1. — 9 . IV 5, 5. 
VI 3, 9. — G. I 5, 12. 
adhvan A. Ill 7, 10. — P. 11 
17, 16. m 14, 15. — G. I 
5, 9. n 4, 2 . IV 9, 8 . 
adhvatyu A. I 23, 3. 10. 13. — 
9 . I 1,10. U 12,9. 
y an 

c. apa P. I 16, 13. 
c. abhi + ava 9- I 24, 2. 
c. ud P. I 16, 14. — 9-4 
24, 2. 

c. pra P. I 16, 10. 11. — 9- 
I 24,2. 

c. anu + pra 9- 1 24, 2. 19,4. 

c. vi P. I 16, 12. 

c. sam P. I 16, 15. — 9* 

I 24,2. 

anakMnamaram G. IV 6, 1. 
anagni A. I 1, 2. 
anagha G. IV 4, 29. 
anadvah A. II 4, 8. IV 6, 15. — 

9. I 15, 8. II 16, 5. — G. 
m 2,40.45. 

anatitbi 9- H 16, 2. 
anatipranita G. Ill 7, 16. 
anatirikta A. I 23, 1. 
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anatita A. I 19, 5, — P. II 5, 
36. — g. I 3, 7. II 1,6. — 
G. II 10,4. s. Vi- 
iinadhvaya A. Ill 4. 7. — - P. II 
ll.'l. — g. II 12,9. IV 7, 
55. — G. Ill 3,16. 
anadb yavaka g. VI 1 , o. 
aiianucara G. Ill 5. 36. 
anaimyaja g. I 10, 5. 
anantara A. II 3. 9. — g. II 

14. 21. — G. Ill 9,16.17. 
anantartjaibha A. I 3, 3. — g. 

I 3,14. 

anantarbita P. II 7. 15. — C. 
IV 11, 20. 12. 21. VI 1, 8. 
— G. II 6. 3. 10, 28. 
anapatya P. Ill 3, 12. 
atiapayin P. If 17,9.13.14.15. 
16. 

anapek'^ainana P. 111-10,23. 
anabbirupa A. Ill 7, 2. 
anabhicj-asti g, I 6, 5. 
anamiva A. I 16. 5. — P. Ill 
4. 7. — g. I 27. 7. 
anarcita g. II 17. 1. 
anartha P. Ill 8. 16. 
anavdbuka G. I 1.18. 
anavaklpta g. VI 1. 9. 
anavatta g. II 14. 23. 
anavadrana P. Ill 4. 17. 
anavamehaniya G. Ill 3, 15. 
anavalobbana A. I 13,1. 
anavanam g. II 5,12. 7.19. 
anavek^am A. IV 5.10. 6,4. 
anaveksamana A. IV 4. 9. — G. 
IV 8.5. ' 

anavek'jitain G. I 2. 19. 
;)nai,'nant C. II 16. 5. 
aua-;taka A. U 4. 11. 
anastamita g. V 1. 5, 
.uiakroi.aka g. IV 12. 1. 

.inaf,'a P. I 3. 27, 
anacAnta A. IV 7, 28. 
an'ijiiata A. Ill 11. 1. — G. I\ 
4. 24. 

anadt-i.f- A. I ;i.8 — g. ] 12. 13 

- G. 1 27. 


anadya A. W 7, 5. 
anadhr-sta C. I 6, 5. 
anadhr.sya Q. I 6, 5. 
ananuja P. Ill 3, 5. 
anapta g. IV 11,3. 
anamaya g. VI 6, 16. 
anamika A. I 24, 15. — P. I 
3,18.19. 16,4. Ill 10,19. 
anamnata g. I 9, 18. 
anarta A. Ill 8, 16. 
anabanasya g. II 1, 30. 
anahitagni A. I 23, 25. II 2, 5. 
— p. Ill 1, 1. — g. Ill 6, 1. 
8. 1, — G. I 8, 22. IV 4, 7. 
anikrntana P. II 10, 24. 
anigada g. I 10,5. 
aiiindya G. IV 2, 33. 
animisa P. I 16, 23. II 17, 14. 
aniyama g. Ill 2. 30. 
anira A. II 9, 4. 
anirakarana P. Ill 16. 1. 
anirakari>nu P. II 4. 3. 
anirukta A. I 22, 27. 
anila g. I 10, 5. 
ani.^ta g. IV 7. 27. 
anistva A. IV 1, 5. 
ani(,-vara G, I 6. 2. 
anu A. I 11,4. 21.7. Ill 7,4. 

IV 6. 10.? — P. I 4, 15. 8,8. 

16.10. ni 3.5. 4,4. 8,13. 

11. 10. 14, 6. — g. I 3. 15. 

19. 6. II 4. 1. — ’g. I 9. 3. 

II 10.27. Ill 2.10. 9,4. IV 

2.27.35. 3,6.8. 13. 24. 7,19. 

anukalp>am G. I 5. 20. 
amigapana G. Ill 2. 54. 
anucara G. Ill 5. 36, 
anuja P. Ill 3. 5. 
anutsr^ta A. IV 8, 37. 
anudita P. I 9, 2. — C. VI 2, 4. 

— G. I 1. 28. 
anudei,-in A. I 23, 20. 
anudvaia G. IV 7. 19. 
anunidh.ina G. I 4, 7. 
anupadahant G. Ill 7, 7. 

. anuparikramam P. I 16, 16. 
■inuparodha P. II 17,6. 
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anupavi^ant A. Ill 7, 1. 
anupaspr^ant G. Ill 2, 24. 
anupaspr^ya G. Ill 2, 11. 
anupurvam A. II 1, 11. IV 6, 10. 
anuprstham G. II 2,2. 8,3.11. 
aniipeta A. I 22, 23. 
anupravacaniva A. I 22.9. 12. — 

G. Ill 2, 49. 

anumati A. Ill 5, 4. IV 3, 26. — 

P. II 9, 2. 10, 9. 13, 2. — q. 

II 14,4. — G. I 3, 2. 113,20. 
anuyaja q. I 10, 5. 
anuradha q. I 26, 15. 
anulepana A. Ill 8, 1. 11. — P. 

II 6, 18. 14, 17. in 3, 11. 
anulomam G. Ill 8,21. 10,30. 
anuvacana G. Ill 3, 2. 
annvaka P. 116, 9. II 10, 17. 

16, 4. Ill 8, 13. 9, 7. — q. 

II 7,20.21.24. 17,2. Ill 11, 

15. IV 5. 4. 
anuvakya G. Ill 3, 8. 
anuvacana p. II 7, 1. 12, 12. 
anuvatam A. II 10,4. 
anuvrata A. I 7, 19. — P. I 8, 1. 

— C. I 13,4. 
anusanga P. 11 13, 5. 
anustarani A. IV 2, 4. 3, 20. 
anuka9a A. Ill 9, 1. 
anurdhvainu C. I 10, 8. 
anusara A. II 7, 2. — G. IV 7, 8. 
anrksara p. I 6. 1. 
anrta P. II 5. 12. — G. Ill 1, 16. 
anehas A. II 6, 8. 
anta A. I 3, 1. 3. 7. 5. 15, 4. 22, 

3. 22. Ill 4, 1. 9,4. IV 2,11. 

— P. I 5,12. 10,2. 17,3. 

19.5. II 1,6.23. 3.2. 10.18. 

11.6. 12.2. 14,11. 15,3. 

16, 3. Ill 2, 4. 5. 4. 9. 8. 8. 

10. 10. 10. — p. I 16, 7. II 

11, 4. 13. VI 5. 5. — G. I 

3,5. 4.28. 5,5. 9.25. II 1.10. 

22.23. 8.14.16. 11 10.40.48. 

III 2,33.36. IV 4,15. 5,4. 

28. 9, 10. 

antatas A. II 1, 12. IV 8. 33. 


— P. I 8, 21. II 1, 25. — 
G. I 2,28. 4,6. 9,17. 
antar A. k 13. 7. 15,4. Ill 6,8. 
12,2.— P. 117,2. n 1,10. 6, 
10. Ill 10, 6. — p. I 19, 6. 
24,4. m 12,3. — G. I 4,5. 

II 8, 14. Ill 1, 25. 4, 14. 
antai'a A. II 8, 13. Ill 6, 8. IV 

7,13. — P. I 5,6. II 7,5. 

III 11, 11. — p. I 9, 12. — 
G. m 5, 32. 9, 16. 17. IV 
6, 16. 

antara A. I 12, 5. 6. 7. II 1, 13. 

— P. II 14, 11. Ill 1, 2. — 
p. IV 8, 18. 

antaragamana p. II 13,2. 
antariksa A. II 4, 14. Ill 4, 1. 
11,1. IV 4,3. — P. I 5,10. 
II 9, 6. 10, 5. Ill 3, 6. 8, 6. 

— p. II 14, 16. IV 9. 3. 
antariksaloka p. I 16,3. 
antaviksasad G. IV 3, 10. 
antariksya A. II 1,’9. IV 7,15. 
antaviya G. I 2. 21. 

antarena P. II 14, 23. — C. Ill 
2,2.’ — G. II 10, 17.’ m 
7,10. 

antardivakirtya P. II 11,4. 
antarvedi A. IV 2, 14. 
antarhita p. Ill 13. 5. 
antah^ava P. II 11. 4. — p. IV 
7,24. 

antastha A. 1 15. 4. — P. I 17, 2. 

— p. I 24, 4. — G. II 8, 14. 
antahsutaka P. Ill 10. 6. 

anti p. V 5, 12. 

antevasin A. I 9, 1. I\ 2. 18. 

— P. I 3, 22. Ill 3, 12. 
antesvahakara p. I 19, 1. 20. 5. 
antva P. II 5, 4. — p. I 1. 2. 
20,3. IV 5.17. — G. I 1. 
7. 20. 

andhas p. VI 4. 4. 
anna A. I 8, 13. 16. 5. II 1. lO. 
3.13. 7.9. 9,9. Ill 5,20. 

8,6. IV 4, 14. 6, 18. 7. 18. 
23. 24. 27. 30. — P. I 5, 10. 
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!<). 4. 5. 13. II 8,4. 9,2.16. 
Ill 4, 12. 16, 10, 26. 54. — 
g. I 11, 5. 27,6. 7. II 14.26. 

15.1. 1111,17. 3,1. 7,2. 

10.2. IV 1,6. 7, 55. 18,10. 
— G. I 3,6. 4,2.3.20.23. 
24. 9,4r7. 113,18.21. Ill 
2.40. 5, 7. IV 9,4. 5. 10. 12. 

aniuipati A. I 16, 5. — g. I 
27, 7. 

annapiitiyii P. Ill 1, 5. 
;uimipni(;.ana P. I 19. 1. — C. 

I 27. 1. 

annavant A. I 5, 5. 
anna(;ana P. I 3, 18. 
annada P. I 3, 20. II 4, 3. 
annadva A. I 10,12. 16,2. UI 
8,4*. — P. I 3,20. 19,8. II 
6,17. ra 2, 11. — g. Ill 

2, 1. S. 2. — G. IV 10. 2. 
aiinadvakama g. I 27, 2. 

anva A. I 4,4. 14.3. 15,1. II 

4,14. 6.6. 10. Ill 4.4. IV 
4. 10. 5. 7. 7. 23. 8, 36. — 
P, I 3, 6. 9. 5. 5. 10. 1. 2. 
15.7. II 6.15. 17,17. Ill 

3, 5. 5. 2. 7. 3. 10. 34. 11. 2. 
— g. 1 1.6. 3.11. 9. 8. 19.6. 
22. 12. II 11.9. 13.4. Ill 

5.3. 13.5. IV 4, 15. 7.3.55. 
10. 3. 12. 32. V .5, 5. 8, 3. — 
G. I 1.17. 4,16. 6,21. 9.4. II 

1.14.20. 4.3. 10,43. Ill 5,16. 

7.20. 8.4.11. 9,7.10. 10.17. 
36. IV 4.20.25.34. 10,8.11. 

anvatama C. I 1. 8. 3. 10. II 

13.3. 15.1. 

anyatara A. IV 8.15. — P. II 
'l7. 3. — g. V 4. 1. — G. I 

4, 22. IV .5. 2.5. 

anvatas A. IV 6. 1. — G. I 
5,24. 

anyatra A. Ill 9. 6. — P. II 
17, 3. Ill 1.5. 6. — C. I 3. 2. 
12. 2. II 16. 1. IV il. 1. 24. 
- G. Ill 1. 15 32. 3.29. 5. 
10. IV 1 4. in. 21. 


anyati'akarana g. Ill 13, 5. 
anyatha G. I 2, 30. 
anyuna A. I 23, 1. 
anvaksa g. II 5, 3. 
anvane A. IV 2, 2. 9. 
anvavalamba G. I 2, 2. 3. 
anvastaka P. Ill 3, 10. 
anvastakya A. II 5, 1. — C. Ill 

I3V7. — G. IV 1, 5.’ 2, 1. 

4.1. 

anvastamade^am g. II 9, 1. 
anvakrti g. IV 19, 5. 
anvarambhaniya g. I 3, 6. 
anvaharya G. IV 4, 3. 21. 
anvabaryavant G. I 1, 5. 
ap A. I 2,4. 11,3.10. 17,6.7. 

17. 20,4. 22,2. 23,12. 24, 

26. n 1, 9. 4, 14. 7, 7. 12. 

8.4. 12. 15. 9, 5. 7.8. HI 2,2. 

5,20. 8,9. 11. 1. IV 1.15. 

4.13. 5,7.10. 6,4.14. 7.7. 

9. 10. 15. 8. 7. — P. I 3. 13. 

4. 14. 5. 10. 8, 5. 6. 12. 5. 

14, 3. 16, 1.22. n 1, 6.9.21. 

2,14.21. .3.2. 6,10.13. 7,8. 

9.3. 11,7. 12. 2. 14,21. Ill 

3,5.6. 5,3.4. 10.16. 12.4. 

— g. I 8. 24. 10. 9. 14, 7. 8. 

26,18. 28,7.8.9.23. 11 4,5. 

6.1. 7,7.28. 13.2. 14,13. HI 

8.3, 13,5. IV 7.36,55. 12, 

26. 14,2. 15.6. V 8,6. VI 

3,7. 6.3. 13. — G. I 1,9.24. 

2,7.9.29. 3.12. 4,6.12.31. 

5.19. 6,15. 7,17.23.26. 8, 

28. 9,17. ni.l3. 8,6. 9.12. 

10.18.26.34. m 1,33. 2,21. 

3.5.40.59. 3,15. 4,11.14.15. 

7.14. 8,13.1.5. 9,23. 10.21. 

23. IV 2. 36. 3, 7. 9. 14. 25. 

29. 31. 7. 3. 9. 16. 19. 10, 9. 
apa g. VI 5, 6. 

apaciira A. I 22. 21. IV 3, 24. 
iipatighni P. I 4. 16. 
apativrata g. Ill 13, 5. 
apatya P. II 5, 42. Ill 3. 12. 5.3. 
apantbadayin G. HI 2. 16. 
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apara A. II 3, 3. 4, 1. 5, 8. 9. 

III 7,4. IV 1,6. — P. I 

7,4. 11, 1. 16, 13. II 1, 13. 

7,4. 14,4. Ill 2,2. 4,7. 11, 
3. 12,9. — 9. I 1,14. II 

9. 1. m 3, 5. 12, 1. IV 11, 
19. 18,1. — .G. I 4,9.10. 
6, 6. 8, 1. II 6, 5. m 5, 7. 

IV 5, 29. 6, 14. 15. 7, 22, 8, 
13. IV 10,11. 

aparam P. Ill 2, 15. — G. Ill 
3, 33. 

aparaQvas G. IV 2, 2. 
aparajita A. I 7, 19. Ill 8, 3. 
11,2. IV 1, 1. 6,14. — 9. 
II 12, 1. IV 6, 2. VI 2,3. 
— G. I 3, 9. 10. 
aparahna P. Ill 4, 8. — 9-11 
8, l.‘l2, 1. ni4, 7. ~ G. I 
5. 26. IV 6, 10. 12. 9, 26. 
aparij^ta A. IV 4, 25. 
aparimita P. 11 5 , 6. — G. I 

9.11. 

aparivartayant G. Ill 10,11. 
aparena A. Ill 5, 11. — G. II 
2,15. 3,3. IV 2,19. 
aparedyns A. II 5, 1. 
apavarga A. I 23, 23. — 9- ^ 

2.1. — G. I 1,6. 
apa9avya 9- I 18, 3. 
apa9u A. IV 8, 38. 
apasalavi P. Ill 7, 2. — G. I 

4. 12. 

apasalais A. II 5, 2. 
apasavyam 9- I 7, 12. 
apasyamana P. HI 3, 5. 
apahati 9- I 23, 1. 
apahastaka 9- II 12, 10. VI 1,3. 
apahnava P. Ill 14, 15. 
apahvara P. I 16. 24. 
apana A. Ill 10, 4. 6. • — P. I 
19, 4. II 2. 8. 6, 18. — 9. II 

18.2.3. 

apamarga A. II 7, 6. — 9- m 

1.3. IV 17,3. — G. Ill 9,4. 
apayin P. II 17. 13. 

apala 9- I 12, 6- 


api A. I 1, 3. 4. 3, 10. 9, 1. 12, 
5. 6. II 2, 5. 4, 8. 6, 6. Ill 

4.6. — P. I 3,31. 4,11. 15, 
7.8. n 6,3.32. 8,9. 17,3. 
Ill 9,9. 10,49.55. 15,16.— 
C. I 1,14. 5,9. 10,6. 15,19. 

16.9. 22,12. 24,4. II 2,2. 
7,19. 13,7. 14,26. 15,10.11. 
16,3. 17, 1. 2. m 6,3. IV 

3.7. 5,14. 7,54.55. V 8,3. 
— G. I 3, 14. 4,27. 5,9.22. 
6,11. 7,16. 8,25. 9,12.17. 
20.23. II 1, 9. 10, 25. Ill 

2.4.7. IV 1,18. 7,22. 

api va 9. n 2, 2. 7, 19. Ill 14, 

4.5. — G. I 1,16.17.25.26. 

2. 1. 4, 16. 6, 20. 8, 25. 9. 7. 
16. Ill 2,38. IV 1,19.20.21. 

apidhana A. I 24, 28. — 9- ^ 

3. 9. — G. m 4, 29. 

apinvamana 9- 8, 7. 

api9una 9- H- 

apihitapuni 9- 1^' 14. 

aputriya 9- I 18,3. 

apupa A. II 1,10. 4.5. — P. 
II 15,2. m 3,3. — 9- in 

14.1. — G. Ill 10,11.16. 
apupakil, 9- HI llj 2- 
apupastaka G. Ill 10, 9. 
apurva P. II 6, 32. 
appurvam A. IV 7, 13. 
apracetas 9 - H Hi 26. 
aprachindant G. II 9, 16. 
apranata G. I 2, 15. 
apratikula 9- I 12, 2. 
apratigrahya A. Ill 6, 8. 
apratiratha A. HI 12, 13. 
aprativaeya P. Ill 13, 4. 
apratisiddha 9- I 8; H- 
apratihata P. H 1, 2. 

apratta A. IV 4. 20. - — P. IH 
10, 41. 

apratyakhy^yin A. I 22. 6. 7. — 
P. H 5, 5". 

apratyaharant G. II 6, 9. 
apramatta P. H 17, 13. 14. 15. 
16. — 9. II 12,6. IV 11,16. 
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apitiyaja C. I 10, 5. 
aprahana C. VI 4. 4. 
aprapva P. Ill 14, 8. 
apiavrta P. II 7, 7. 
apreksanu C. I 15,21. 
apsaras A. Ill 4. 1. 9, 1. — P. 

II (5, 24. — C. IV 9, 3. 
apsu^aJ P. Ill is, 9. 
abahuvadiii G. I 5, 23. 
abdaivata G. I 4, 9. 
abhak^ya g. I 12, 2. 
abhaj'ii G. I 3. 17. 
abhaya A. 113.5. 4,14. Ill 10, 
11. — P. I 5.11. Ill 2,2. 
3,6. — C. II (i, 1 III 5, 1. 
IV 18, 1. VI 6, :6. 
abbava P. II 5. 24. 9. 16. — 
g. I 3, 11. 

abhi A. IV 2.18. — P. 11 6. 

20. Ill 4,3.4. 
abh!,i.Minaiia g. I 6. 2. 
abbi<;hara G. IV 2, 13. 
abhigbarana g. I 13, 16. 
abbicara G. IV 6. 2. 
abbijighrana G. II 8, 25. 
abbijit g. I 26. 20. 
abbitas A. IV 1, 12. — P. I 
4. 13. Ill 14. 6. — C. VI 4. 
4. — G, m 7.4. 
abhini^tina A. I 15. 4. — P. I 
1 1 . 2, — G. II b. 14. 
aldiiblm P. II 14. 9. 12, 14. 16. 

III 13.4. 

abbiman.sala P. Ill 5. 2. 
abbimati^ah P. Ill 1. 2. 
abbimaruka A. IV 8. 32 
abhimukba A. Ill 7. 4. — g. 
II 9.1. IV 12. 23. — G. I 
1.11. 6.16. II 8.6. 10,17.36. 

IV 14, 7. 14, 9. 4. 
abhiy.yfia A. I 3. 10. 
abbiyoga G. IV 4. 27. 
abbivupa A. Ill 7. 2. — G. I 

1.6. II 3.1. 
abbivada G. Ill 1, 27. 
abhivailaiiiya A. I 1 5. 8. — G. 
II 10.23. 


abhi(,;astipa g. I 6, 5. 
abhi^astipilvan P. I 4, 12. 
abhi(;astenya g. I 6, 6. 
abbi^iras A. IV 2, 15. — G. II 
9, 14. 

abbi(,-irogra G. II 9, 14. 
abbisti A. IV 7. 11. 
abhivai’ta A, III 12, 12. 
abbuktva G. IV 5, 24. 9, 1. 
abhufijaiia g. IV 7, 50. 
abhojana G. I 9, 21. Ill 2, 12. 
IV 5,9. 

abbojya A. Ill 6, 8. 
abhvafijana g. IV 7, 46. — G. 
IV 4,12. 

abbyanujna A. IV 7, 21. 
abhyantaratas P. I 11, 1. Ill 
4.5. 

abhyagara A. II 3, 3. 
abhyiitana P. I 5, 7. 
abhyatmam A. I 7, 14. 17, 8. — 
g. I 5, 7. — G. Ill 9, 20. 
abbyuksana G. Ill 6, 15. 
abhvudava P. II 11,5. 
abbia p“ II 11.3. — g. IV 7, 
29. VI 1, 12. 

abbianadbyaya G. Ill 3,16. 
araa A. I 7,6. — P. I 6, 3. — 
g. I 13, 4. Ill 8. 4 — G. m 
8 , 21 . 

amaoojfia A. Ill 6, 5. 7. 10, 9. 
amantra G. Ill 10.13. 
amamparibita G. IV 7. 8. 
ama A. IV 3, 18. — C. I 24. 

13. Ill 8,4. 9,4. 
amamsa A. I 24. 33. — P. I 
29. Ill 10. 26. — g. II 15. 
am.bnsar iu P. II 8. 2. — g. 

11.6. 12,8. VI 1,2, 
aiiuitya A. II 1, 8. 11. 3, 7. IV 
2. 9. 6. 8. 10. 8. 33. — P. II 
16. 4. — G. IV 8, 5. 
amavasya A. IV 6. 1. — P. II 
11.1. Ill 12.2. — g. I 1,6. 
Ill 10. 1. IV 7, 7. — G. I 
5. 4. 7. 8. s, 24. 9, 14. Ill 3, 
20, IV 4.2. 


B 9 ^ 
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I 


amithuna A. IV 2, 2. 5, 3. 
ainivaha P. Ill 4, 7. — 9. Ill 
4,8. ^ 

amutas A. I 7, 13. — 9. I 18, 3. 
amutra A. IV 4, 2. 3. 4. — P. 

II 5,31. 

amrta A. I 24, 13. 28. II 4, 14. 

III 3, 2. 3. 6, 8. — P. I 3, 27. 

5, 11. 16,6. II 2,7. m 3,6. 
5,3. — 9. II 6, 1. Ill 2,5.8. 

ami-nmayapayin P. II 8, 2. 
amedhya 9- II 13,5. 
amogha G. IV 8, 17. 
ambarisa 9-1 1,8. — G. I 

1.15. 

ayajniya G. I 6, 18. 19. 
ayatha P. I 5, 11. 
ayana A. I 4, 1. 
ayacita 9- IV 11, 13. 
ayajya A. Ill 6, 8. 
ayatayamata 9' IV 5, 15. — G. 
I 8, 8. 

ayas P. I 2, 8. 
ayugu G. HI 5, 4. 
ayugma A. II 5, 14. — P. Ill 
10, 48. — 9. IV 1, 2. 3. — 
G. I 7, 11. 

ayuj A. n 5, 10. 12. IV 2. 2. 

5, 3. — G. II 8, 16. IV 2, 83. 
ayuja A. I 15, 7. IV 5, 1. — P. 
I 17,3. 

arangara A. II 9, 4. 

arada G. IV 4, 29. 

arana A. Ill 5, 7. — 9. IV 5. 8. 

arani A. IV 3,13. 6,4. — P. 

I 2, 5. — 9. V 1, 1. 3. 
aranya P. I 12, 4. H 5, 9. Ill 
8, 3. — 9. n 9, 1. 12, 6. Ill 
5, 1. 2. 14, 5. IV 7, 23. — 
G. II 9, 26. in 2, 38. 39. IV 
1,21. 5, 14. 
aralu G. I 5, 15. 
ara9mika A. H 6, 4. 
arikta 9- IH 

arista P. I 3,14.25. Ill 4,18. 
— 9. Ill 4, 4. 10, 2. V 5, 3. 
— G. m 9, 22. 


aristaka P. Ill 5, 2. 

aristi P. I 3, 15. 18, 6. II 2, 21. 

— 9. VI 6, 16. 
arisyat 9- II 3, 3. 
arundhati A. I 7, 22. — G. II 
3, 10. 

aroga A. I 5, 3. 
argha P. I 3, 29. 31. — 9. II 
15,2.10. V 9,5. 
arghya A. I 24, 7. 13. IV 7, 13. 

14. 16. — P. I 3, 1. 5. 13. — 
9. II 15, 1. IV 2. 3. — G. 

II 3,16. Ill 4,34. IV 10, 

5.12. 

arghyarha G. IV 10, 23. 

I arc P. I 3, 4. — 9- H H. 1- 
arcis A. Ill 10, 11. 

|/'arj 

c. api G. I 8, 28. 
artha A. I 17. 17. 23,24. II 5, 
15. Ill 7,8. 9,4. — P. I 3, 
5. II 8, 6. Ill 3, 5. — 9. I 
9,2. 19,3. II 17.4. IV 4.9. 

8.16. — G. I 3.12. II 3.22. 
4,11. 6,4.12. 8,5.7.17.22. 
9, 28. 10. 49. Ill 3. 5. 5, 29. 
9, 5. 23. IV 3, 37. 5, 30. 33. 

arthapati G. IV 5. 30. 
artham A. IV 7. 27. — 9- H 

16.6. — G. 1 9,29. m 8.6. 
IV 9, 18. 

arthamanas G. IV 5, 8. 
arthavat P. I 1, 2. 
aidhartha G. I 4, 20. 
ardha A. I 10.19.20.21. II 1, 
3. — P. m 6, 3. — 9. I 9, 

5.6. - G. I 8.6.11. Ill 7, 

11.16. IV 2,8.16. 3,3. 
ardhacaksus 9- H 5, 12. 7,19. 
ardhamasa 9- H H- 3. HI 12, 

5. 13.5. — G. ,IV 5,24.27. 

6.13. 8,10. 

ardharatra A. IV 8, 13. — P. 

III 4.8. 

ardharca A. I 8, 2. 20, 9. 21, 5. 
in 2,4. IV 6,2.5. — 9. I 

1.5, 8. 16. 
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ardhaix-ui,‘;is P. II 3, 5. — G. II 
10, 39. 

ardhai;iras A. IV 8, 15. 
ardhasastha P. II 11,10. — p. 
IV '6,8. 7,53. 

ardliasaptama P. II 11,11. — 
g. IV 6, 7. 

aiyaman A. I 4,8. 7,13. — P. 

I 6,2.3. — g. I 18,3. 26, 
10. II 3, 1. — G. II 2, 7. 

arvatas P. Ill 9, 5. 
arvanc G. IV 8, 4. 

\ arh P. I 3. 2. — g. I 12, 10. 

II 16, 6. Ill 1, 14. — G. Ill 
4,30. IV 10,3. 4.25. 

arha P. II 9. 12. 13. 
arha^iii G. IV 10, 1. 
alaksana A. IV 5, 2. 
alaksnii g. I 16. 4. VI 5, 5. — 
G. IV 6,3. 

alankarana P. II 6, 26. 
alaukara G. Ill 1, 12. 
alam + kf s. | kr. 
alavaiia cf. aksaralavana 9 in. 
alAblia A. I 24, 6. 26.' — G. I 
5, 15, IS. II 1.3. 10, 14. 
alpasanibliaratania G. IV 1, 18. 

I av A. I 14. 7. 23, 19. II 3, 11. 
— P. I 5,10. II 10,22. 17.9. 
— c. pra P. I 7. 2. 
ava g. V 2, 4. 
avakii A. II 8. 14. IV 4,8. 
avakaca A. II 3. 8. — g. IV 
8. 4. — G. I 9, 15. 
avakinia P. Ill 12,9. 
avakirnin P. Ill 12. 1. 
avaca A. I 7. 1. 
avata P. Ill 4, 3. 5, 2. 
avatta s. V' do c. ava. 
avadana A. I 7.12. 11,12. 13, 
14. II 4,14. — P. Ill 8.6. 
11.6.8. 12.4. — g. I 3 . 5 

III 13.4. — G. I 8, 7.8. 13. 

IV 1. .3. 9. 10. 12. 
avadhana P. Ill 5. 1. 
avanejana P. II 6. 19. Ill 10. 27. 
avapatana P. I 16.2. 


avapana P. II 1, 25. 
avabhrtha A. I 10, 25. — G. I 
3, 13. 

avabhedaka P. Ill 6, 3. 
avama G. I 9, 10. 
avayava P, II 12, 2. 
avara A. I 3, 1. 6, 1. 2. 3. 4. II 
4, 6. 5, 11. — P. I 5, 10. 16, 
2. — G. 11 8, 23. Ill 9, 16. 
IV 1,16. 

avaiardha g. IV 1, 2. 
avarardhya G. IV 2, 6. 8, 16. 
avaroba P. I 14, 3. 
avalekhana G. Ill 1, 21. 
avasa P. Ill 1, 4. — g. Ill 
8,3. 

avasalavi G. IV 3,6.8.13.24.26. 
avasana G. IV 7, 1. 15. 
avasphmja P. II 11, 2. 
avahant A. IV 4, 10. 
avafic A. IV 1. 11, — G. IV 
7, 42. 

avantara G. IV 7, 39. 41. 
avi g. m 3, 1. 7, 2. — G. Ill 

I, 7. IV 9, 14. 
avichitti G. IV 8, 18. 9, 15. 
avicbindant G. II 2, 6. 
avichinna A. II 8, 12. 9, 8. IV 

6,7.14, — g. I 8, 14. 9,5.6. 
avijfuita g. II 14, 17. 
avidant g. II 7, 19. 
avidiisin A. I 5, 5. II 6, 9. — 
G. IV 5, 28. 

avidbava A. IV 6, 12. — g. I 

II, 5. 12, 1.6. 
araasta g. Ill 6,2. 
avinipatam g. II 10,6. 
avipravasa g. I 17, 10. 
avibhram^in G. IV 7, 2. 
avimukta P. I 15, 8. 
aviruddha g. IV 4, 15. 
avirodha P. II 17. 7. 
avivadisnu A. II 7. 2. 
avivada g. VI 6, 16. 
avisaina g. I 8, 14. 
avihrata g. Ill 6, 2. 
avirahan g. Ill 5, 3. 
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avrta 9. IV 12, 7. 
aveksana P. II 7, 6. 
avyatiharant G. IV 7' 40. 
avyavacliinna 9- VI 3, 10. 
avyadhita A. Ill 7, 1. 
avyudaka 9. IV 12, 32. 
avrata G. I 9, 19. 
avratya G. I 6, 7., 

1^39 (a9noti) P. Ill 3, 5. 
c. Ti P. m 2, 2. 3, 6. 
c. sam P. ni 1, 4. 
y 39 (a9nati) A. I 22, 2. 23, 23. 
24, 21. IV 7, 26. — P. I 3, 
12. 19,4. n 3,2. 9,13.15. 
in 10, 26. 15, 23. — 9. I 2, 
6. II 4, 5. 6, 1. 14, 23. 16, 5. 
ni 7, 5. — G. I 6, 1. n 10, 
34. m 2,60. IV 3,35. 
c. pra A. I 8,9. 13,2. 15,1. 

16.5. 24,20. m 5,11. IV 
8, 31. 34. — P. I 2, 12. 3, 
20.23. 4,1. 11,5. 16,4. 

19.5. n 6, 17. 10,15. 13, 
2. 14, 25. m 1, 4. 15, 23. 
24. — 9. I 5, 1. 10, 7. 24, 
3.7. 27,6.11. m 8,1.3. 
IV 5, 10. V 5, 10. - G. 
n 7,20. Ill 3,7. 8,7.12. 
23. IV 3, 27. 8, 5. 

e. sam 9- HI 8, 3. 
a9akti G. IV 5, 25. 
a9ataYarsa P. Ill 10, 14. 
a9ana P. H 11, 2. — 9. VI 1,7. 
a9aiii P. m 8,6. 15,21. — G. 
IV 4, 28. 

a9anta G. HI 4, 15. 
a9uei A. Ill 4, 7. 
a9uska G. IV 7, 8. 
a9unya P. I 5, 11. — 9- VI 
3, 8. _ 

a9man A. I 7, 3. 7. 15, 3. IH 
8,9.10. IV 4, 13. 6,4.10.13. 
— P. I 7,1. 16,18. m 2,7. 
10,24. — 9. I 13,10.12. 
14, 2. m 3, 10. — G. II 2, 
3. 4. 

a9mantaka P. H 5, 24. 


a9manvant A. I 8, 2. IV 6, 13. 

— 9. I 15, 18. 
a9mamaya A. IV 7, 10. 
a9raYaniya 9- IV 7, 26. 
a9ruta G. IH 5, 28. 
a9rotriya 9- IV 12, 4. 
a9lesa 9- I 26, 7. 

aeva A. Ill 12, 9, — P. I 8, 
’10.17. Ill 4,7. 15,4. — 9. 
I 14,15.17. 15,11. IV 18,8. 
— G. m 1,6. 
a9vatari P. HI 13, 5. 
a9vattlia P. H 15, 4. — • G. IV 
7, 22. 23. 24. 
a9vayajna G. Ill 6, 13. 
a9vayuj 9- IV 16, 2. 
a9vavati P. II 17, 9. Ill 4, 4. 

— 9. m 3, 1. 

a9vin A. I 15, 2. 20, 4. 24, 15. 
— P. I 9, 5. n 4, 8. 6, 12. 
13,2. 16,2. in 14,12.13.— 
C. I 17, 9. 26, 27. n 2, 12. 

IV 16,2. — G. n 10,26. 
a9vim 9- I 26, 27. 

asadfad 9- I 26,18.19. 
astaka A. H 4, 1. 7. 10. 11. IH 
5, 20. — P. II 12, 1, 111 3, 
1.4.5.7.13. — 9. in 12, 

1.5. 14,2.5. IV 5,17. 7,7. 

V 10, 7. — G. in 3, 20. 10, 
1.4.7.9.16.21.35. IV 1,21. 
4, 19. 24. 

astagrhita G. IV 7, 32. 
astan A. I 5, 4. 6, 3. 11 4, 6. 
■'in 11,1. — P. I 2,8. 11 6, 
9. — 9. I 11, 5. — G. 11 
4, 10. in 10, 11. 
astama A. I 19, 1. 2. Ill 7, 4. 
■'12, 10. — P. I 15, 3. 11 2, 1. 

— 9. I 18,5. 11 1,1. — G. 

II 7, 2. 10, 1. 

astamade^a 9- H 9, 1. — G. I 
"6,14. (codd.) IV 2,3. 
astami A. 11 4, 1. 15. — P. Ill 
"3,4. — 9. n 11,7. — G. 

III 10,9.18. IV 1,17. 4,17. 
astaratra G. IV 9, 1. 
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astai-ea G. IV 1, 13. 
astavarsa P. II 2, 1. 
asta<;-ata 9. V 10. 2. 
astacatvarim(jaka P. II 6. 2. 
astacatvarimQat P. II 5. 13. 
astadaqa Q. I 28. 20. 
astiihuti 9- III 13. 4. 

1 as (asti). 

Praes. Indie. A. I 1,4. 7.6. 15, 

3.9. 20,8. 22.2.21. 24,13. 
20.28. II 1.10. 8.12. 9.8. 
10, 8. Ill 8, 9. 10. 16. 19. 

20. lY 6, 14. 7. 11. — P. 
I 3.8.12.13. 6.3. 8,19. 

11.2. 14.5. 16. 18.19. 18. 
2. II 2, 14. 17. 19. 20. 3,2. 
4.2 8. 6. 13. 16.26. 28.29. 
30. 12.13. 14,21. Ill 4, 
18. 5. 2. 3. 4. 7.2. 12,9. 

13.2. 14.3.4.5. 15.2.5.6. 

17. 16, 1. — 9. I 8,14.18. 
9.3.15. 13.4. 18.3. 19.2. 

22.2. 2.5.4.6.11. II 2,3. 
4. 3.1. 4.5. 6,1. 10,4. Ill 

2.2. 4,10. 7,5. 8.4.5. 10, 
2. IV 6, 5. 8. 16. VI 4, 4. 

5.6. - G. I 7.22.23. II 
1. 10. 3.9. 11. 6, 7. 8, 13. 
9.13. 10. 22.28.33. Ill 4. 
22.25,26.27. 6.3.5. 8. 3. 

21. IV 10. 12. 13. 14. 15. 
Conj. A. 117. 10. — P. I 3, 

20. 6.3. II 1. 11. — 9. I 
27. 7. 

Pot. A. I 3. 1. 9. 8. 10. 9, 2. 

14.2. 22.15. II 1.5. 4.11. 
IV 4. 16. 6. 1.5. 8. 37. — 
P. I 3.29. S. 21. 14,5. II 

5.10. 7.1s. Ill 2.2. 3.6. 

4.7. 9.6. 10,50. 14,9.12. 
— 9- I 5. 6. 7.9. 12,2. 

13.1. ^.■22.6. 25.6. II 1,26. 

15.2. 17.3. Ill 11. 10. 11. 
IV 8.20. 12.11. 18.1. — 
G. I 2.9. 5.15.23.26. 7. 

18. 8. 12. 22. 25. 9.4.19. 
19.43. Ill 5.1. 8.12. IV 


1,18. 2,10. 3,28. 6,16. 
7,4.14.21. 10,3. 

Imperat. A. I 1, 4. 7, 19. 21, 
7. II 4, 13. 14. 10, 6. m 

3.4. 10,11. 12,2. IV 7, 
31. 8, 22. — P. I 4, 16. 

5,11. 6.2.3. 8,8.19. 12, 
4. 16, 24. II 2, 6. 4, 3. 10. 

22. 14, 18. 17, 9. in 2, 2' 
12. 3,6. 4,7.14.15.16.17. 
18. 14,1. 15,17.18.20.21. 
— 9. I 7. 9. 13. 4. 15, 8. 
16, 12. 25, 6. 28, 15. II 4, 
1. Ill 1. 11. 4,2. 5. 1. 8,4. 

9, 3. 13. 2. IV 18. 1. 2. — 
G. I 8,28. II 9, lie?). IV 
8,3. 

Imperf. P. Ill 1, 6. 9. I 

12.3.4. 17,3. V 7,2, VI 
6, 16. 

Part, praes. A. I 3, 10. II 1 

10. — P. m 3, 5. 
y as 1. Cl. 

c. nis 

nirasan 9. II 12, 10. (?) 

V as (asyati). 

c. vi H- ati 9. IV 12, 5. 
c. abhi A. Ill 5,12. 
c. ni A. I 23, 20. — 9 I 
2 , 8 . 

e. nis G. I 6, 14. 
c. praP. II 1,8.12. 1118,12. 
c. prati A. Ill 10, 11. — c 
I 8, 21. IV 6, 5. 
c. sam 9. I 12, 12. 16, 4. 

G. n 1, 26. 5, 4. m 5, 1. 
asamskara P. II 5, 42 — 9 I 
3. 13. 

asaraskrta 9- I 8- 23. 
asamsyuta P. II 14,25. 
asainsvadam G. Ill 8, 16. 
asarahradayant A. IV 5, 5. 
asakrt P. I 3,31. — 9. n 15, 10. 
asagotra G. Ill 4, 4. 
asancara P. I 3, 24. 
asat P. II 5. 20. 
asandar9ana A. IV 8, 12. 
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asandheya C. IT 13, 4. 
asapinda A. IV 4, 19. 22. — G. 

in‘ 4, 5. 

asabrahmacarin P. II 11,9. 
asamapta 9- ^ 8, 5. 
asamapya P. II 5, 33. 34. 
asamalambbana G. II 7, 23. 
asampramana Q. VI 2, 6. 
asambadba Q. VI 2, 6. 
asambhava P. 11 17, 5. — 9. 
VI 3,3. 

asambbasa P. II 8, 3. 
asaba P. Ill 13, 5. (?) 
asamidbenika 9- I 5- 
asi m. 9. I 13,1. — G. Ill G,5. 
asTira P. Ill 3, 5. — G. IV 3,2. 
asij A. IV 8,28. 
askanna 9- II 13, 5. 
askbala P. II 6, 10. 
astam A. I 22,12. II 1, 4. 3,3. 
6, 14. 8, 4. Ill 7, 1. 4. — P. 

I 8,9. 9,2. 

astamaya G. I 1, 27. Ill 2, 38. 
astamita cf. y^i. 

astbi A. IV 5,5. — P. I 11,5. 
asrama G. II 6, 6. 
asrnta P. I 16, 18. 
asvapant A. IV 6, 17. 
asvapna P. Ill 4, 17. 
asYastbanastba G. IV 7, 25. 
y ab(aba) A. I 1, 4. — P. I 3, 

4. 15,7. 112,17.19. Ill 2,5. 
— 9, I 1,14. 14,10. 22,11. 

II 2. 4. 7, 19. Ill 12, 5. IV 

5, 3. 6. 16. — G. I 2, 10. 6, 

8. 7, 5. 8, 21. 9. 17. 11 3, 16. 

III 2, 8. 

c. anil A. I 21, 5. Ill 2, 4. — 
P. 11 3, 3. — 9. II 5. 1. 12. 

11,3. 12,12. — G. II 

10, 39. 

c. pra P. I 3,6. 26. 
c. prati P. I 3, 27. II 2, 18. 
aba (ahan) A. IV 4, 18. 26. — 
P. 1 4, 5. II 3. 6. 13, 1. Ill 
4,2. — 9. IV 4,2. 7. 5. 6.9. 
V 7,3. 


abata A. IV 6, 16. 19. — P. I 

14,3. II 1,5.6.20. s. y ban. 
ahatavasas P. lU 2, 6. — 9-1 

22.2. 25.2. 

ahan A. I 18,7. 22.11. II 1. 
15. IV 6, 10. — P. I 13, 1. 

14.3. 18.6. Ill 3,5. 4,15.— 
C. U 7.29. 16,6. Ill 1,12. 
i7. IV 3,3. 12,25. VI 1,8. 
11. — G. I 1,3. 5,4.8.11. 
13, 21. II 10, 7. 45. Ill 3, 9. 

abana 9- 
abam 

sing. A. I 7,6. 13,7. 14,3. 
22,21. 23,16. 24,8. II 6. 
1. Ill 6,7. 8,16. 9,1. — 
P. I 3, 20. 6, 3. 11, 9. 
16,17. II 2,12.18.20. 4. 

2.3. 6.19.23. 17.13.14. 

15.16. 1114,8.18. 7,2. 
13,4.5.6. — 9. 1 6,3. 13, 

4. 22, 13. II 1, 30. 2, 5. 7. 

9. 3, 1. 18. 2. Ill 2,8. 4, 

10. 5, 3. IV 12. 5. VI 5. 1. 

5. — G. II 3. 9. 11. 7, 7. 
IV 6,10. 8,19. 10,2. 

mam A. 17,19. 13,7. 22,21. 
23, 19. 11 1, 12. Ill 6. 8. 
— P. 1 8,1. 11,9. 16,17. 
II 4. 2. 6, 11. 29. Ill 3, 5. 
— C. I 13,4. II 10,4. VI 

6.16. — G. Ill 3,34. 4,26. 
ma A. 121,2. 24,8. II 1.10. 

2.3. 6,13. 10,6. Ill 8,19. 

20. IV 8, 22. — P. 1 3, 8. 
15. 5, 10. II 4, 2. 3. 6, 16. 

21. 29.30. 31. Ill 4, 14. 15. 
16.17. 12,10. 13,3. 14,11. 
15, 3. 5. 6. 7. 8. 9.11.13.14. 
1.5. 17. — 9. 1 6,5. 9,9. 
II 6,1. Ill 5.1.2. VI 4,1. 
5.2.4. — G. I 3,18. (?) 
II 10,41. 

inaya P. I 6,3. 8,19. 11.4. 
maiivam A. 1 21, 7. Ill 10, 11. 
— P. I 4,16. 6,3. 8,8.19. 
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III 7,3. — g. 11 4,1. m 

8,2. — G. Ill 6,2. 
mama A. 1 21, 7. Ill 9, 2. — 
P. I 3,27.28. 6,2. 8,8. 
II 2, 16. 4, 3. Ill 3, 5. — 
g. I 4,2. II 4, 1. 13,5. Ill 
1,8. 

me A. I 1,4. 7,3. 10,23. 
23, 8-15. 24,31. II 2,3. 
4,10. 14. Ill 6,6.8. 8,9. 
10. 9, 1. — P. I 2.8. 3, 
25. 6. 2. 12. 4 II 2, 8. 12. 
4.8. 6,17.18. 7.7. 16,3. 
17,9. Ill 3,6. 4,8.18. 15, 
21. 16, 1. — g. 1 4,2. 9, 

9. 14, 1. II 10,4.6. Ill 4. 

10. 6, 2. 8.4. 12. 5. 13,5. 
14.5. V 1,2. 2,4. — G. 
II 1,20. 8.21. 10,38. Ill 
6,1. IV 1.21. 6,5. 10,19. 

mat P. 1 3, 14. Ill 13, 6. (?) 
mavi A. I 21.4. 24.22—29. 
II 4, 14. 10. 6. 8. Ill 6, 7. 
— P. I 3, 12. 8, 19. 9,5. 

II 6. 24. Ill 3,7. 16,1. — 
g. I 17, 3. 9. II 10.4. Ill 
7. 5. V 9. 4. VI 8. 6. — G. 

III 4, 25. IV 10, 15. 
dual. 

nau P. I 4, 14. Ill 2. 7. 
plur. 

vavam A. I 21, 1. II 6, 14. 10, 

4. Ill 7. 8. — P. 1 16,25. 
Ill 2, 2. — g. I 22, 7. II 
10, 4. 

asman A. I 10, 12. II 1. 4. 
4,14. 9. 9. — P. I 16,19. 

19,2. Ill 4.7. — g. II 14.5. 
nas A. 1 8,9. 10,23. 14,7. 
16,5.6. 23,25. II 1,6. 7. 
3,5.6.11. 4. 14. 10.6. Ill 
5,7. 6,5. IV 6,18. 7.11.15. 
— P. I 2,8. 4.16. 5,11. 6, 
2. 15.8. 19.2.3. II 10,15. 
22. 11,12. 17,9. Ill 1,2.3. 
4. 2.2.12.13. 3.5.6. 4.4. 

7.18. 9,5.6. 10.19. 14.6. 


15,18. — g. I 4,2. 6,6. 
7,9. 15,12. 16,5. 19,6. 
20,5. 25,6. 27,7. II 2,1. 

6.2. 10,7. 13,5 

III 3,1. 4,2.4. 5,1. 7,2.3. 
8,3.4. 9,1.3. 11, 5. IV 5, 
8. 6,4. 13,4. 17, 5. 18,1. 

2.3. V 1,8. 2,4. 10,2. 3. 
VI 4, 2. 5,6. 6,9. 16. — 
G. HI 3,-32. 8,2.16. 9,18. 

IV 3, 22. 29. 

asme A. 1 15, 3. — P. I 18, 

5. 6. 

asmabhyam P. Ill 1,4. 
asmakam A. II 6, 12. — P. I 
3, 14. — g. Ill 4, 4. 6, 2. — 
G. I 8,28. 

asmasu P. I 5, 11. — C. Ill 
11,4. _ 

abarahar A. Ill 1.4. — P. II 
9, 16. Ill 10, 54. — g. I 4, 
1. II 6,8. 10,2. IV 12,1.31. 

15, 19. — G. Ill 6, 8. 7, 23. 
IV 7,42. 

abaQcara g. II 14,16. 
abah^esa P. II 5, 8. 
abi A. 'll 8, 3. Ill 12, 11. — P. 
II 14, 5. 

abirbudbnya P. 11 15,2. — g. 

I 26,25. 

abma A. I 23, 4. 20. 

abuta P. 1 4, 1. — g. I 5, 1. 

10, 7. — G. I 6,1. 9,18. 
abutad P. II 15, 3. 
abura G. II 10, 29. 
aboratra A. II 4, 14. Ill 4, 1. 
— P. Ill 3, 6. 4, 18. — g. 

II 11,6. 14,8. Ill 3,8. 13,5. 
IV 5, 17. 6,9. 8,20. 9,3. VI 
1,2. — G. Ill 2,37. -3,23.27. 

a g. [i 13,4. 16,8?] Ill 2,9. 
— G. Ill 8, 2. 

a c. abl. A. I 15,8. 19,5.6.7. 
•23,23. II 1,13.14. Ill 7,4. 

6. 10. -5. IV 4. 10. 6,6. 7.17. 
8, 8. — P. 1 5, 11. 11, 8. 
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16.23. II 5,36.37.38. 9,16. 
14, 22. Ill 2, 4. 4, 4. 10, 6. 8. 

10. 16. 35. 36. — g. 1 3, 7. 
6,6. 17,2. 24,12. II 1,6.7. 
8. 4,5. 9,1.3. 17,2. Ill 6,2. 
IV 7,42. 15,19. — G. 13, 
13. 4,29. 6,16. 9,14. II 3,5. 

7.23. 10,4. Ill 2,12.38. 3, 

13. 16. IV 6, 16. 
akarsa P. II 10, 17. 
akarsin Q. VI 1, 13. 

akMam P. U 11,2. — g. IV 
7, 2. — G. Ill 3, 17. 
akaQa A. I 23,14. Ill 9,1. IV 
1, 12. — P. I 12,2. — G. I 
4, 9. 

akMa P. I 5, 9. 

akAti A. Ill 5, 8. — P. I 5, 9. 
akhara g. V 2, 5. 
akhur&ja G. IV 4, 31. 
agantr G. II 10, 20.(?) 
agama g. VI 6,16. 
agara G. Ill 9, 4. 

S.gaviya A. II 10, 7. 
agneyafi) A. I 10, 14. II 4, 12. 
— P. 11 3,7. 14,9.12.14. 
16. Ill 15, 6. — g. I 9, 7. II 
15,4. — G. 1 8,22.23.25. 
Ill 2,51. 10,3. 

agrayana A. II 2, 4. — P. lU 
1,3.’— g. Ill 8, 1. 
agrahayani P. II 14, 22. 16, 5. 

III 2,1. 3,1. — g. Ill 12,1. 

IV 17,1. — G. Ill 7,23. 9, 

1. 10, 9. IV 8, 1. 

%hata G. IV 7, 8. 
aghara A. I 10,13. — P. 1 5,3. 
acamana P. II 14, 2 1, 
acamaniya A. I 24, 7. 13. 28. IV 
6, 4. — P. I 3, 5. — G. IV 
10, 5. 

acarita P. II 11, 6. 
acaritatva P. 11 17,18. 
aeantodaka G. I 1,2. IV 10.18. 
acama A. II 5, 5." — G. I 4,31. 
acara G. Ill 3, 29. 
ac^a A. I 18. 7. 20, 2. 6. 7. 

Abhandl. d. DMG. IX. 1. 


22, 2. 10. 12. 13. 24, 4. Ill 4, 

4. 5, 22. 8, 1. 2. IV 4, 21. 
— P. I 3, 1. 8, 14. II 1. 23. 

2, 20. 4, 3. II 5, 8. 29. 12, 2. 
Ill 3. 12. 10, 39. — g. I 1, 
10. 6, 6. II 1, 25. 28. 2, 6. 3. 

1. 5,9. 10. 6, 7. 7,3.4. 7.9. 
10.11. 12. 13. 14. 15. 16. 17. 

19.26. 8,2. 11,6. 12,2.4.8. 
11.14. 15,4. 16,2. 18,1.2. 
Ill 1,18. IV 5,13. 7,9. 8,2. 
12. 10,3. 11,23. 12,1. VI 1, 
1.2. 3,2.6. 6, 11. — G. II 
10, 16. 17. 19. 22. 26. 35. 36. 
44. Ill 1, 15. 2, 15. 35. 52. 3. 

12.15.26. 4,8.9.11.28.30. 

5, 2. IV 10, 24, 

acita G. IV 6,13. 9,12. 
acitasahasrakama G. IV 9, 12. 
achadana A. IV 7, 17. 

4ja A. I 16,2. 19,10. — P. H 
5,19. — g. I 27,2. — G. 

II 10,9. in 2, 51. 

S.jM G. n 7, 19. 

ajya A. I 3, 2. 9. 10. 4, 3. 8, 9. 
23,24. IV 1, 17. 19. 3, 17. 
8,42. — P. I 1,2.4. 2,7. 

5.3.5. 10,1. 11,1. 17,17. 

III 4, 7. 9. 4. — g. I 8, 21. 
22. 9,13. 13,16. 16,5. 21,3. 

IV 16,2. 18,1. V 1,9. 8.3. 
— G. I 5, 19. 7, 19. 27. 28. 
8,1. 2.3.4.15.17.27. 9,26. 

II 4, 3. ni 2, 40. 3. 35. IV 
1,13. 7, 31. 9,4. 

ajyabhaga A. I 3, 5. 10. 13. 15. 

III 5, 4. — P. I 19, 2. II 10. 

3. 14,3. 15, 2. 17,8. Ill 1,2. 

3.5. — g. I 9, 7. 10. — G. 
I 8, 3. 17. 9, 26. 

ajyasthali g. I 8, 18. 9. 13. 14. 
ajyahoma A. I 3, 4. 
ajyahuti A. I 23, 24. Ill 5. 4. 
6,8. 11,1. IV 3,26. — P. I 
2,7. 11,1. 19,2. II 1,6. 3. 

2. 10,3. 14,3. 15.2. 17.8. 
in 1,2. 2,2. 3,5. 4,7. 12, 
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9. — g. I 8,12. 9,4.10. 10, 
2. 11,4. 11 8,1. Ill 11,3. — 
G. I 9, 26. 27. II 1, 24. 3, 6. 

4. 10. 5, 2. 7, 14. Ill 3, 34. 

8 . 10 . _ 

ufijana A. Ill 8. 1. — g. I 12, 

4. lY 15, 11. VI 2. 5. — G. 
IV 3,13. 

iiti f. P. I 19,11. 
utapa P. II 8, 5. 9. 
utura A. I 23. 20. Ill 6, 3. 
atta G. Ill 10, 24. 
atman A. I 10,12. 15.9. 21,3. 
II 1,12. Ill 2.2. 4.7. 8,1.7. 

9.1. — P. I 16,18. 18,2. 

II 6, 28. 7, 8. 8. 0 . — g. I 

10. 9. II 13. 2. IV 5. 16. 8, 
19. 12,5. V 1,1. 5.12. VI 

5. 1. — G. II 3, 9. Ill 4, 16. 

5, 30. IV 5.20.21.26. 8,8. 
atreya A. Ill 11,2. 

ildarva P. II 6, 28. — g. I 12, 
7. 28,6.13. IV 15,12. — 
G. II 9.4.13.15. 
adahana A. IV 1, 15. — G. II 
1.4. 

adana P. II 5. 12. 

adi A. I 9.1. 15,4. 22,22. Ill 

5. 12. IV 8, 16. — p. I 3. 6. 
4.6, 7.4. 12,1. 17, 2. II 1, 
14. 6.32. 8,9. 10,18. Ill 

10. 11. 37. — g. I 1. 13. 14. 

2.11. 24.4. II 7. 2.5. 26. IV 

1.13. 5.12. V 10,4. VI 6, 

11. — G. I 5, 5. II 6. 1. 8, 
14. IV 6. 13. 

aditas G. Ill 3, 5. 
aditya A. I 20.7. 23.10. 24. 
17. n 4. 14. 6. 12, 14. Ill ei 
5. 7,1. 11.1. 12.16. IV 4. 
11. 6. 18. — P. I 3. 27. II 
6.15. 7.6. Ill 3.6. 4.8.14. 
10, 36. — g. I 4. 2. II 3. l' 
2. 12.2.12. 14.8. ms:?. 
r\' 7. 52. 11. 2. 12. 23. VI 3, 
4. 4.13. 6. 1. — G. II 6,7. 

III 1, 32. 2, 40. 4. 20. IV 5, 


30. 31. 33. 34. 6, 10. 12. 14. 
9 4. 

adityadevata G. IV 7, 24. 
adityavrata G. Ill 1, 28. 30. 
adi9 f. P. Ill 3, 6. 
adevana A. I 5, 5. — G. II 
1, 4. 

ade^a A. I 23, 18. — g. II 11, 
13. — G. I 1,4. 7,3. IV 
4,24. 

adevana A. I 22, 22. IV 8, 22. 

— p. II 10, 10. — g. II 11, 

1. — G. Ill 2, 60. 

Mya g. II 7, 23. 11, 8. IV 5, 
4. 5. V 9,4. 
adyanta g. VI 3, 9. 
adhana P. I 2, 1. II 4, 1. — g. 
II 4, 5. 12, 6. — G. Ill 1, 
27. 2,12. 

adhikarika g. VI 4. 9. 
adhipatya A. II 6, 3. — g. 11 

3. 1. — G. IV 9, 1. 
adkeya s. agny&dheya. 
anaduha A. I 8, 9. 14, 3. 17, 3. 

11. IV 6,4.8.14. _ p. I 8, 
10. II 1, 12. 13. 2. — g. I 

16.1. 28,6. n 7,28. Ill 1, 

2. — G. II 3,3. 4,6. 9,5. 
17. 26. 

ananda P. I 5, 11. 
anartana P. I 11, 5. 
anupurvya P. I 4, 8. — G. IV 
7,40. 

tinustubha A. I 24, 18. 
antariksa P. 11 14, 9. 12. 14. 16. 

— g. IV 15, 14. 

I ap A. Ill 6, 2. 

c. ava P. I 3, 13. 
c. upa G. I 9, 5. 
c. pra A. n 8, 16. IV 2, 10. 

4, 2. 3. 4. 10. 13. — P. ni 
11,10. 14,8. — g. I 1.5, 
22. m 3, 1. - G. II 1, 
22. 4.5. 

e. sam A. Ill 10, 7. — P. II 

5. 33. 34. 35. 6, 1. — g. I 
19, 3. n 7, 19. 28. V 8. 5. 
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— G. II 2, 17. 4, 11. 5, 
10. ni 9, 19. 
ips 9. Ill 1, 17. 
c. upa P. n 17,9. 
apad G. II 4, 3. 
apohisthiya 9. I 14, 8. HI 1, 4. 
aplavana G. DI 4, 7. 
abhicarika 9- I 10, 9, 
abhti P. n 17, 15. 
abhyadayika A. IV 7, 1. — 9. 
rv 4,1. 

ama 9. II 12, 10. 
amantrana G. IV 2, 38. 
S,inapi9ita 9- ^ 1, 3. 

S,maya G. IV 7, 23. 
amavasya G. I 5, 6. 9, 14. 
amnaya G. I 6, 12. 

4yata A. I 3, 1 II 8, 10. — G. 
IV 2i4. 

ayatana A. I 11,2. IV 2,10. 

6, 2. — 9. IV 12, 15. 

§.yasa A. IV 3, 19. — G. II 9, 
17. ly 8, 12. 

4yama A. IV 1, 9. — G. IV 2, 

17. 5,8. 

ayudha G. Ill 8, 10. 
ayorda P. II 4, 8. — 9- I 25,6. 
ayuskama P. I 19, 10. — G. 
IV 8,11. 

aynsmant A. I 15,1. 17, 10. IV 
6,' 6. — P. I 4, 12. 13. 6, 2. 
16,6. n 1,11. — 9. I 24, 4. 
28,15. . 

ayusya A. Ill 8, 21. IV 8, 35. 
— P. I 16,3. 5. m 8,2. — 
9. ni 1, 7. 

ayus A. I 4,4. 17,12.13.16. 

18, 5. II 4, 14. 9, 2. Ill 6, 8. 
IV 6,8. — P. I 5, 11. 16,6. 
8. 18,3. 19,10. n 1,19. 2, 
7. 12. 4, 3. 8. m 1, 3. 2, 2. 

11. 14. 3, 6. — 9. I 25, 6. 
27,7.8. VI 6,16. — G. I 
4, 30. 

tiyobhavy^a 9- I 14> 6. 
aranya A. Ill 9, 1. — G. IV 

8. 14. 


iuranyaka 9- 1> 1- 

arama 9- ^ 1 • 

arobana P. II 7, 6. HI 14, 1. 
15,1.4. — 9. IV 7,34.35. 
— G. in 1,24. 
arta A. IH 8, 16. — P. II 11,6. 
arti P. m 14, 14. — 9. IV 
7,38. ^ 

artvijya A. I 23, 19. 
ardra A. I 11, 2. II 8, 5. Ill 8, 
4. IV 8, 15. — P. II 10, 13. 
11, 4. — G. Ill 5, 24. 
ardra A. IV 8, 3. — 9. I 26, 4. 
arsa A. I 6, 4. 
arseya 9- 5- 

alambha A. I 15, 1. 
alikhant P. I 16. 23. 
alohavant A. IV 8, 6. 
ava (f. avi) A. I 19, 12. 
avapantika P. I 6, 2. — 9- I 
14,1. 

avarta 9- I 

avartana G. I 1, 3. 

avasathya P. I 2, 1. 

avasu G. I 6, 15. 

avapa P. I 5, 6. — 9. I 9, 12. 

— G. I 8, 16. 
avamadevyam 9- ^ 2, 7. 
avahana 9- 2, 5. 4, 11. 

avika P. H 5, 16. — 9. I 12, 
8. — G. n 10, 12. 
avid F. n 6, 16. 
avis A. n 1, 5. 
avitin A. HI 4, 3. 
avrt A. IV 4, 9. — P. IH 11, 
2. — 9. I 3, 2. 8, 5. 28, 22. 
n 3,2. in 13,7. — G. 1 1, 
10. n 7,18. 9,18.22. 10.27. 
in 7, 20. 8. 4. 11. 22. 9, 10. 
10, 10. 16. 17. 35. 36. IV 1, 
10. 4, 20. 25. 34. 6, 15. 
avrtaiva A. I 11,5.15. 15.10. 

16,6. 17,19. 
ave^a P. HI 4, 7. 
a^amsin A. I 23, 12. 
a^aya A. II 1, 6. 
a9a G. IV 4, 29. 


2 
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a9in A. IV 4,16. — P. 18,21. 

II 5, 10. 8, 2. — 9. VI 1, 2. 
— G. II 3, 15. 10, 47. 
a^is A. II 4, 13. — P. I 5, 10. 

— 9. IV 12. 6. 
a^auea P. Ill 10, 2. 6. 29. 38. 
a9carya P. II 11,5. 
a9raya G. II 10, 24. 25. 
a9vattha P. II 15. 4. — G. II 
10 , 11 . 

a9vayTaja P. Ill 9, 3. 
a9vayTiji A. II 2, 1. — P. II 

16.1.2. — 9. IV 16,1.2. 
— G. Ill 8, 1. 

a9vayTijikarman A. II 2, 1. 

a9vayujya 9. Ill 11,2. 

a9valayana A. Ill 4, 4. — 9- 
10, 3. VI 1. 1. 

asadhi 9. VI 2, 1. — G. Ill 
3,22. 

> as A. IV 4. 10. 6, 6. 17. — 
P. I 3,4. 9. 22. 15,8. II 17, 
13.14. m 10,44. — 9. I 

17.2. II 9,1. Ill 1,12. IV 

8.2. 11.20. 12.20. — G. I 
6, 16. II 3, 5. Ill 2, 19. 
asina A. I 7.3. 10, 16. 11, 

10. m 4, 6. — P. II 3, 4. 
5, 30. — 9. I 13, 1. 2. — 
G. I 4, 13. 14. IV 5. 14. 
c. upa A. m 7. 3. — P. Ill 
2. 2. — G. II 7,12. 
asana A. IV 7, 8. — P. I 1. 2. 
3. 4. m 4. 9. — 9. IV 8, 5. 
6. — G. I 6, 14. 1.5. 21. Ill 
2. 30. 

asasya G. I 4. 29. 
asMana 9- I 3, 4. 
asura A. I 6, 6. — 9-1 10. 9. 
asecana P. I 14. 3. 
asecanavant A. IV 3, 17. 
astarana G. Ill 9, 1 5. 
asthati- G. Ill 4, 32. 
asva P. I 3,18. 25. Ill 13,6. 
— 9. II 12. 10. IV 7. 55. 

1 , 5. — G. IV 5 . 28. 
8. 14. 


asvada A. II 8, 6. 

ahavaniya A. IV 2, 11. 15. 4, 

2 . 8 . 

ahaspatya G. II 8, 14. 
ahita P. m 10, 11. 
ahitagni A. 11 2, 4. IV 1, 1. — 
P. Ill 10,10. — 9. I 15, 9. 
Ill 6, 1. — G. I 6,11. 8,23. 
25. IV 4,7. 

ahuti A. I 1,3.4. 4,3. 7,15. 
10,23. 23,24. Ill 3.2. 5,4. 
6,3.8. 11,1. IV 3,26. — P. 

I 2,7. 11,1.4. 19,2. — 9. 

I 1,10. 3,8.10.16. 9,8.11. 

II 8,1. Ill 11,3. 13, 4. V 1, 

8. 8,4. — G. I 1,22.23.27. 
28. 4,4. 5,13. 6, 1.13. 9,24. 
II 1,24. 3,6. 7. 5,5. Ill 3, 
34. 8, 10. 9, 4. IV 8, 7. 9, 
12. 13. 

ahutimant G. I 7, 15. 
ahnika 9. VI 4, 10. 

i Inteij. P. I 5, 9. 
yi A. Ill 7, 10. IV 4,7.8. 8, 
39. 43. — P. I 4, 15. 16, 8. 
— G. II 1, 24. 2, 8. 

Intens. 1 P. Ill 4, 7. 
c. ati 9. I 2,3.4. 3,7. 11,2. 
II 1, 6. V 2, 3. — G. I 9, 
14. n 1,7. 10,4. 
atita P. in 10, 45. — (cf. 
anatita). 

c. adhi A. I 1,4. 13,2. 21, 
4. 22, 2. in 1, 3. 2, 2. 3, 
1. 2. 3. 4. 4, 6. 5, 10. 14. 9, 

I. — P. n 5, 43. 10, 23. 

II, 10. Ill 10,31. 16,1.— 

9. I 2,6. 4,1. II 1,11. 5, 

10. 10,8. Ill 7,2. IV 6, 
9. 7,51.52. 8,12.14.15. 
18.19. VI 2,1. 3,6. — G. 
I 1, 7. 5,12. II 10,38. m 
3, 5. 20. 4. 1. 

Cans. A. I 19, 9. — P. II 5, 
40. — G. II 10, 6. 
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c. pra -f- adhi 9- 2, 10. 

3,7. 

c. anu A. IV 6, 7. — - P. Ill 
9, 5. — <?. m 9, 1. 11, 5. 
c. apa A. IV 2, 10. — P. I 

5,11. 

c. abhi P. Ill 13, 2. 
c. ava P. I 16, 2. 
c. abhi + ava A. Ill 5, 20. 
— P. II 11,7. Ill 10,16. 
— G. Ill 1, 33. 
c. vi -f* ava A. II 1, 13. 
c. astam 

astamita A. I 22,12. II 1,4. 
3, 3. 8, 4. Ill 7, 4. — P. 

I 8, 19. 9, 2. II 14, 22. — 
9. I 17,3. IV 7,19. V 1, 
5. — G. I 1,27. 5, 10. II 

8.1. 10,46. m 7,11. 

c. abhi + astam A. Ill 7, 1. 
c. a A. I 7,6. 15,9. 17,6. 

II 8, 16. 9, 5. 10,6. m 4, 
5. 6, 8. — P. I 5, 11. 6, 
3. 18,1. II 1,6. ni 1,3. 

2.2. 10,23. 13,4. 14,2. 
15, 2. — 9. I 13, 11. 12. 
19,6. in 7, 1. 2. V 1,2.— 
G. m 3, 34. IV 3, 4. 

c. abhi + 4 G. I 5,22. UI 
3,15. 4,28. 

c. prati + a 9. IV 12,4. VI 

6. 2. — G. in 2, 52. IV 
8,5. 

c. sam + a A. 11 7, 7. — P. 

I 8, 9. — 9. IV 12, 3. 10. 
c. upa + sam -)- a G. Ill 
2, 53. 

c. lid A. IV 6, 18. 8, 14. — 
P. I 3, 8. 9, 2. 11 6, 16. 
— 9. I 6, 4. n 10, 1. 12, 
12. VI 2, 4. — G. I 1, 28. 
5. 10. m 4, 20. IV 6, 12. 
c. anu -j- ud G. IV 6, 12. 
c. abhi + ud A. Ill 7, 2. — 
G. ni 3,34. 

c. upa A. I 22, 24. 23, 23. 11 


10,6. ni 5,17. 10,11. — 
P. I 8, 21. 19, 2. 11 2, 13. 
ni 2,12. 3,5. 9,6. 10,10. 

— 9. I 4,2. 11 11,6. ni 

11,11. IV 8,1. VI 1, 2. — 
G. 11 8, 21. 10, 7. in 2, 
56. 8, 12. IV 8, 5. 9, 9. — 
(cf. anupeta). 

c. abhi + upa P. 11 14, 19. 
c. para 9- HI 2, 2. 
c. anu + para A. IV 6, 10. 
c. vi + para P. I 8, 9. 
c. pari A. I 11, 10. 11 1, 10. 
7, 7. in 12, 11. IV 6, 3. — 
P. 11 3,1. 14,19. in 3,5. 

7.2. 11,1. — G. in 9,4. 
e. pra A. IV 4, 6. — P. Ill 

10,44. — 

preta A. IV 2,2.15. 3,27. — 
P. 11 11,7. m 10,2.8.14. 
21. 27.28. 35.49. 50. — 9. 
I 1, 5. IV 2, 7. 3, 5. 6. 7, 
14. 47. — G. I 1, 12, in 
3,24. 

c. prati A. I 7,1. in 10,4. 

— 9. I 12,12. 11 11,13. 
c. vi A. IV 2, 10. — P. in 

1.2. — G. n 8,1. 
c. sam G. m 9, 7. 

ida, ila P. I 16, 19. — 9. I 10, 
5. m 10, 2. 
indva P. Ill 7, 3. 
itara A. I 10, 5. 20, 3. 23, 18. 
11 1, 8. 3, 8. 5, 14. in 5, 16. 
IV 4, 21. 6, 5. 7, 13. — P. 
11 1, 14. 6, 14. 7, 2. 12, 2. 
in 10, 3. 12. 15. 37. 42. — 
9. I 3, 13. 11 1, 28. 2, 5. 7. 9. 

5,9.11. 7,3.7.8.10.11.12. 

13.14.15.16.17. 12.4. IV 
8, 2. 13. VI 3, 2. — G. I 4, 
14. n 2, 15. 10, 13. in 2, 
32. IV 1,2. 2,36. 3, 7. 9.14. 
25. 4. 3. 8,4.22. 
itas A. I 7, 13. 8. 1. — 


P. I 
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6.2. 16,23. — g. I 18,3. 
Ill 2,2. VI 4,13. 

iti A. I 1, 3. 4. 2, 3. 5. 6. 7. 8. 9. 

10. 3,1.3.7.8.10. 4,4.8. 5, 

1. 4. 5. 6,3. 7, 3.6. 7. 13. 17. 
19.22. 8,1.2.4.6.7.8.9.11. 

9.3. 7. 10,6.7.10.12.13.23. 

11.2.3. 12,3.4.6. 13,3.7. 

14.3.4.6.7. 15,1.2.3. 16,5. 

17.6.7. 8. 9.10.12.13.16.17. 
18, 5. 6. 7. 20, 4. 5. 6. 7. 8. 9. 

11. 21,1.2.3.4.7. 22,2.8.9. 
13.21.23.29. 23,1.2.5.6.8. 
9.10.11.12.13.14.15.16.19. 
20.21.24.25. 24,7.8.13.14. 

15. 16. 17. 18. 19. 20. 21. 22. 
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3. 4. 6. 7. 8. 9. 5,4.7.10. 6.2. 

5. 6. 7.8.9. 10. 12.13.14.15. 
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12. 13 - 18. 20. 25 — 28. 30. 
31. 4. 1. 2.12—16. 5,8.9.11. 
12. 6.2.3. 7. 1.2. 3.5. 8.2. 
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11.12. 13. 15. 16. 17. 18. 19. 

20.21. 23. 24. 25. 26. 27. 28. 
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4.5. 6. 7. 11. 12. 13. 15. 15,2. 
3.5.6.7.8.9.10.24. — g. I 

1.10.13.14. 2,5. 4,2. 5,1. 
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13.16.22. 16,2.3. 17,5. 18, 
1.2.3.4.5.7.8.9.11. V 1,2. 
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1.3.5.6.9.10.13.16. — G. 
I 1,11.18.22. 2,8.30. 3,1. 
2.3.4. 3,9.10.11.15.16.18. 
4,18.26.31. 5,3.9.19. 6,8. 
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4, 3. Ill 9, 4. — g. I 20, 

5. II 10,4. Ill 11. 3. 
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19.6. 25,6. II 13.5. Ill 2.1. 
3,1. 7,2. 11,4. — G. II 4, 
6.10. m 1, 11. 4,16. 
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14, 15. — 9. I 22, 7. m 3, 
1. 7. 2. IV 6, 4. VI 4, 4. — 
G. I 4, 26. 6, 21. 8, 3. 12. Ill 
8, 24. IV 1, 18. 



26 


ukthya Q. Ill 14,2. 

V'uks A. II 9, 5. — P. Ill 4. 
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c. ava P. I 4.3. II 17,8. — 
g. I 5, 3. V 1, 7. 
c. nis P. I 3, 19. 
c. pari P. I 1,4. II 4.3. 9, 
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VI 1. 11, _ G. I 8, 11. 14. 
uttarasaiiga G. I 6. 21. 
uttariva P. I 4. 13. 16. 24. II 
5.17.6.21. 
uttariyata G. I 2. 21. 



27 


uttarena A. IV 2, 15. 
uttana A. I 3, 3. — 9-1 13,2. 
— G. II 2, 16. IV 3, 18. 
19. 20. 

utthana P. I 16,23. UI 10,6. 

— q. I 24, 12. 25, 1. IV 18, 

11. VI 4, 11. 
utpavana A. 1 3, 2. 
utpata P. n 11, 2, — 9- 

7, 2. 52. 

utsaBga 9- I 16, 8. 22, 10. V 
7,3. 

utsarga A. Ill 5, 13. — P. II 
10,25. m 9,1. — 9. Ill 11, 

1. IV 5.17. 15,21. V 11,1. 

utsaqana A. HI 5, 23. 
utsadana 9- 43. 

utsecana G. Ill 3, 12. 

ud P. I 2,8. II 6, 15. m 2,14. 
— C. I 15,20. IV 6,4. V 

2, 4. — G. ni 4. 23. 

uda® s. udakamandalu, udakum- 
bha, udadhana ff. 
udak (zu udafic) A. I 3, 1. 10, 

12. m 2, 2. — P. I 8, 10. 

— 9. 18, 20. — G. II 9, 25. 
10,34. Ill 10,25.34. IV 1,7. 

udaka A. I 6, 1. 17. 6. 24, 30. 

II 8, 5. 12. 9, 8. m 7, 3. IV 
2, 10. 4, 10. 5. 4. 6, 7. 14. — 
P. I 3, 5.26. n 1,6.23. 11, 
4. 12,2. in 10.13.21.24.28. 
44.46. 14,15. — 9. I 24,3. 
IV 3, 4. 14, 1. 2. VI 2, 4. — 
G. I 1,2. 3,1.11. II 9,4.11. 

III 1.27. 29. 2,10.28. 3,8. 
12. 7.12.13. 8,21. 10,29. 

IV 2,28.35. 5,28. 10,18. 19. 
udakakannan P. IH 10, 1. 7. 
udakamandalu G. I 6.21. 
udak^nta'p. HI 10,10. 
udakartha P. II 8, 6. 
udakumbba A. I 7, 3. 6. 20. 22. 

21. — P. I 8,3. II 6,9. m 
10. 54. — 9. I 6. 2. 13, 5. 
Ill 4, 3. IV 1 5, 5. — G. II 
1, 13. Ill 9, 7. 


udaktula G. IV 5, 16. 
udakpadi G. Ill 10, 26. 
udakpad A. I 11, 10. 
udakpravana G. Ill 9. 14. 
udakya 9- 47. 11, 6. 

udak9iras G. II 8, 2. 10. 
udaksamstha A. I 10, 17. 18, 6. 

— 9. I 7, 6. 8, 5. 
udagagra A. I 24,8. II 8,15. 

— 9. I 8, 21. 27, 9. — G. 

I 7,24. II 6,2. 10. 7,3. 8.9. 
11. 9,8. 10,16.17.35.36. Ill 

4, 10. 9, 13. 

udagayana A. I 4, 1. — P. 14, 

5. — 9. I 5, 5. II 11, 5. — 
G. I 1, 3. Ill 3, 10. 

udagdvara 9- ^4 6. — G. IV 

7, 16. 

udanmukba A. II 3, 7. 12. IV 
2,7. ~ 9. IV 8,2. 12,25. 
VI 3,2. — G. 11 1, 13. 2,2. 
IV 2. 33. 

udafic A. I 11,5. 24,25. IV 1, , 

I. 4, 10. 8,28. — P. I 8, 1. ' 

— '9. IV 8, 2. VI 5.6. — 
G. I 1, 9. 2. 5. 7, 8. 27. 9. 1. 

II 8.2.5.10. Ill 3.15. 4,9. 
33. 10, 15. IV 7. 3. 16. 8, 2. 
14. 9, 3. 10. 6. 

udadhana G. I 4. 9. 
udadhara P. II 14, 19. 
udapatra A. Ill 5, 11. — P. I 

II, 1.4. 16,22. II 9,16. 14, 
18. Ill 2. 7. 4. 5. — 9. I 22, 

13. II 17.2. IV 1.3. 3,4. 
17,4. V 9,2. — G. II 5,5. 
IV 3, 5. 6. 26. 4, 15. 

udapana P. 11 7, 6. — G. IH 
5, 13. 

udapesam P. I 13,1. 14,3. 
udamantba 9- 444 2, 4. 
udaya A. IV 6,2. 17. — 9- ^4 

3. 4. — G. I 1, 28.' 
udara A. Ill 8, 13. IV 3, 10. — 
9. I 19, 6. 22. 14. 
udalaka^yapa P. II 13,2. 



28 


udici (loc.) G. Ill 7. 15. 
udumbiira A. II 8 , 11. — 9-1 
22, 8 . Ill 2, 1. 5. IV 17, 3. 
— G. IV 7,22.23.24. 
udgatv A. I 23,3.11. 
uddi^’f. A. II 4,14. 
uddeija G. Ill 5, 1. 
nddharana P. Ill 11,4. 
udbiihuka A. IV 1, 9. 
udvahana P. I 10, 1. 
udvaha Q. II 13,3. 
udveciini G. Ill 7, 8 . 

\ und A. I 17, 7. 18. 4. — P. 
II 1, 9. — 9 . I 28, 8 . — G. 
II 9, 12. 

O . sam P. II 1, 21. 

undana P. 11 1, 14. — G. II 

9, 20. 

unnavana A. I 14, 1. — P. I 
4,2. — g. I 22,1. V 7,1. 
unnipa ('P'S-a?) 9- 14, 4. 

unrnardana A. Ill 8, 1. 
upa P. Ill 4, 4. — G. Ill 4.29. 
upakanisthika A. I 3, 3. IV 5, 
5. O.'il. — g. I 8,21. — 
G. I 6 , 14. 7. 25. II 6. 11. 
7. 19. 

upakarana g. I 22, 6 . 
npakrama g. IV 15,21. ■ — G. 

I 1. 23. IV 2, 16. 22. 
upagi-hya C. V 2. 5. 
vipagohya P. FI 6 . 10. 
upaghatam P. II 14.13.22. — 
g. IV 15. 11 . 19. VI 2 , 11 . 
— G. I 8 . 2. 0. 26. IV 2. 39. 
upacara A. II 5. 15. — g. IV 
4.6. -- G. IV .3.36. 
upatapa A. IV 8 . 40. 
upadega P. II 13. 5 . 
upadrastr A. I 23. -5. 
npanavana A. I 4. 1 15 8 

P. I 4. 2, - g. I .5; 2 ; II 
11. 2. — G. I 9. 2k. Ill 1 

10. 3. 2. 

upanisad A. I 13. 1. — g. VI 4,5. 
upaniskramana P. Ill 2. 4. 
upaneya g. 11 1 . 26. 


upaparvan 9 . VI 1,11. 
upapada 9- 19, 2. — G. I 

4,14. 

upabavhana 9- I 12, 4. 
upabhrt A. IV 3, 3. 
iipamula G. I 5, 17. 
upayamana P. I 1, 4. 9,1. 
uparama 9- IV 7,1. 
upari A. Ill 8 , 6 . — 9- IV 
12 , 10 . 

upari^ayya G. Ill 1, 18. 
upari.stat P. I 2, 9. 16, 15. Ill 
8 . il. — 9 . I 7, 7. 12. 13. 

II 12, 5. — G. I 9, 27. II 
10, 19. Ill 8 , 16. 

upari.staddaiksam G. IV 5, 13. 
uparoidba P. 11 17, 6 . 
liparyasana P. II 5, 12. 
upala A. IV 3,18. 
upalambha G. II 8 , 24. 
upavasatha G. I 5, 13. 6 , 11. 
upavata A. Ill 8,4. 
upavasa A. I 10, 2. — 9 . II 7, 
29. 17.3. 

upavita 9 . II 2,8. 13,3.6. 
upavifcitva A. IV 7, 13. 
upavitin A. Ill 2. 2. 7, 3. — C. 
IV 9,3. 

upavira P. I 16, 23. 
upave 9 ana 9- V 5, 1. 
iipa 9 niti P. I 16. 23. 
upasancara G. IV 2, 7. 
upasadya 9 . Ill 7, 3. 
upasarga G. Ill 3, 18. 
upasecana P. Ill 3, 11. 
upastarana A. I 24, 13. II 3,3. 

— 9 . I 13. 16. 

upastha A. I 17. 3. Ill 2, 2. 7, 

2. 8, 14. IV 3, 12. — P. I 
5, 11. 14,5. Ill . 3 , 5 . 14,6. 

— 9 . I 19, 2. IV 8 , 10. — 
G. II 1, 10. 4. 7. 5, 9. 

upasthana A. Ill 7, 2. IV 8 . 24. 
— P. Ill 4. 9. — g. IV 13. 

3. 5. — G. IV 6 , 12. 
upaspar 9 ana g. IV 9, 2. — G. 

III 1,27. 29. 2 , 10. 3,34. 



29 


upahasa P. I 11, 6. — G. Ill 
5, 3. 

upaMta p. Ill 7, 2. 
upain9u A. TII 10, 4. — Q. II 
18, 2. 3. — G. I 3, 18. 
upam9nyaja A. I 10, 4. 
upakarana A. 11 4, 13. lH 5, 1. 
— p. m 11, 2. 5. — g. IV 
5, 1. — G. Ill 3, 1. 16. 
upakarman P. II 10, 1. — g. 

IV 5, 15. 17. 
upanjana g. I 15, 3. 
upanah A. Ill 8, 1. 19. — P. 

II 6, 30. 32. — g. in 1, 10. 
18. — G. I 2, 24. Ill 1, 25. 
4,26. 5,12. 

upavarohana g. V 1, 7. 
ubha A. I 7,20. m 8,2. — 
P. 19,5. 1111,12. 13,7. m 

4.8. 13,3. — 9- I 3,15. 17, 
9. II 3, 1. 16, 2. — G. I 8, 
22.25. II 3,15. 8,21. 9,21. 

III 2, 48. IV 10, 11. 19. 
ubhaya A. I 7, 5. HI 8, 5. 10, 

12. — P. n 5,35. 17,7. — 
G. I 6, 21. IV 5, 17. 
Tibhayatahphala G. II 6, 6. 
ubhayatas A. I 6, 1. 2. 3. 4. Ill 
10, 11. — C. 16, 5. 8, 21. 

16.8. — G.’l4, 7. in3, 11. 
ubhayatahsasya A. I 5, 5. 
ubhayatra A. I 9, 7. — G. Ill 

3, 12. 

uras A. IV 3, 5. 27. 
uruvyacas A. Ill 10, 6. — 9- 
II 18,3. 

urvara P. 11 7,15. 17,9. 
uluka P. n 11, 6. — 9- V 5, 1. 
ulukhala A. IV 3,14. — P. I 
16,23. — 9. II 14,11. — 
G. I 7, 1. m 7. 8. IV 2, 9. 
ulka P. II 11,2. 14,11. 
ulkapata G. HI 3, 18. 
ulmuka A. I 11,6. Ill 10,11. 
— G. Ill 10, 22. IV 3, 3. 29. 
4, 10. 

V US 


c. upa A. n 4, 9. 
usas P. II 9, 8. Ill 3, 5. 
ustra P. Ill 15, 5. 
usna A. I 17, 6. 17. Ill 8, 9. — 
‘p. II 1,6. — 9. I 28,7.9. 
— G. I 2, 22. II 9, 4. 11. ni 
4, 11. 

usnisa A. HI 8, 1. 21. — P. II 
‘6,'25. — 9. II 12,15. Ill 
1,18. 

usnisin 9- H 42, 12. 
usra A. II 10, 5. — 9-4 15, 
5. 8. 

usriya 9- HI 40, 3. 

udhas A. II 10, 6. — 9- 441 9, 
3. 12,5. 

UBa A. II 2, 3. — P. n 4, 8. 
16, 3. 

Uru A. Ill 8, 15. IV 3, 13. 6, 
3. — P. I 3, 25. 4, 16. 
urj (f.) A. I 7,19. 16,5. II 4,. 
14. 10,6. — P. I 8, 1. 19, 
2. Ill 3,6. 4,13. — 9. I 8, 
20. 14, 6. 27, 7. Ill 7, 2. — 
G. IV 8, 26. 
uija 9- 41 6, 1. 
uijasvant P. Ill 4, 4. 
uijavant P. I 15, 6. — ^9- 4 22, 
10. — G. n 7, 4. 
iiiji P. I 15, 6. — 9. I 22, 10. 
urnasutra 9- 41 1, 17. 
urnastuka A. I 7, 16. 
urdhva A. I 8, 10. 14,4. 19,8. 

21.7. 22,15.19. m 10,3. 
IV 5, 1. 8, 13. — P. I 11, 
10. 15,4. II 5,38. Ill 3,1. 

12, 7. — 9. I 7, 7. 22, 8. 24, 

13. 25, 11. n 1,9. ni 12,1. 
IV 1,5. 18,13. VI 2,1. — 
G. I 1, 23. 3, 13. 9, 24. II 

5.7. 7,5.23. 8,6. 10,5. IH 
1,33. 5,1. 10,9.18. IV 3,1. 
4,17. 5,1. 7,41.42. 8,3. 

d.rdhvajnu 9- 4 10, 8. 
urdhvade^a G. II 2, 15. 
urdhvagra 9- 4 8, 21. 



30 — 


urdhvanguli A. I 21,7. - — Q. 
II 3, 5. 

urmi (p. I 15,20. 28,6. IV 18, 4. 
uvadhya A. IV 8, 28. — P. Ill 
8 12 

usara i. II 7, 2. — G. IV 7, 8. 
y uh G. n 5, 4. 
c. apa G. IV 8, 14. 
c. sam + upa A. Ill 12, 1. 
c. pra G. II 9, 16. 
c. vi A. I 14, 4. — P. II 6, 
17. — 9- I 10,8. — G. 
II 3, 24. 

e. pari + sam A. I 3, 1. 20, 
11, _ p. I 1,2. II 4,2. — 
9. II 10,3. — G. I 1,9. 
3, 1. IV 5, 5. 

rkgas G. II 10, 39. 
rganta G. IV 5, 28. 
rgveda P. II 10.4. — 9- I 10, 

.' 3. 24,8. 

rc f. A. I 1, 3. 7, 6. 8. 9. 12, 3. 
23, 6. 25. II 1, 4. 9, 9. 10, 4. 
ni 3, 1.2.3. 7,7. 9,2. 10,6. 
IV 6, 10. 18. — P. I 3, 21. 

6.3. 16,9. II 6,13. 11,12. 
— 9. I 1, 11. 13,4. 21,3. 
24,2. II 8,1. 13,8. 14,26. 
Ill 10,3. IV 5,3.8. 6,5. 13, 

3. V 3,3. 5,2.9. 6,2. VI 

2. 5. — G. I 6, 19. II 1, 18. 
2,15. 3.12. 4.1. 5,9.10. 6. 
3.11. 7.6.7.14.21. Ill 2,48. 

3. 32. 9. 7. 18. IV 6. 7. 7. 34. 
10, 7. 

ijisin A. I 15.3. — P. I 18.5. 
rju 9. IV 4.8. 

I'na G. IV 4, 26. 
rta A. I 5. 4. II 9, 2. — P. Ill 
3.5. 4.6. — 9. Ill 8.4. V 

8.4. VI 4. 7. ^ G. I 3. 17. 
II 1.7. 4.3. 10.37. 

rtayant A. I 24. 15. 
rtavari 9- I -8, 6. 
itu A. I 7.19. II 2.4. 4,12.14. 
— P. I 8. 1. 11. 7. II 11.2. 


m 2, 2. 3, 5. — 9. I 14, 6. 
19, 1. n 14, 8. Ill 13, 5. IV 

5,17. 11,17. 18,1. 
rtudevata G. Ill 10, 3. 
rtumati G. 11 5, 8. 
i-tvij A. I 6, 2. 23, 1. 2. 6. 21. 
24, 1. — P. I 3, 1. 3. Ill 10, 
46. — 9. II 15, 5. — G. I 
9, 8. IV 10,24. 
rddhi A. IV 4, 4. 
y rdh (Des. s. irts). 

c. sam A. I 8, 8. 10, 23. II 
7, 7. — P. II 17, 9. — 9. 
n 1,30. 10,4. 17,4. 
rdhnuka A. IV 7, 25. 
rsabha A. I 1,4. 14,9. 11 6,13. 
"iV 8,10. — P. in 3,5. — 
9. I 22, 18. — G. Ill 6, 12. 
rsi A. I 1, 4. 7, 22. 8, 11. 22, 
16. m 4,1.2. 5,4.22. 9,1. 
— P. I 16, 6. II 10, 9. 19. 
12, 2. — 9. n 7, 12. 18. 20. 
23.27. IV 5,15. 6,6. 9,3. 
VI 1. 1. 6,16. — G. Ill 3,15. 
rsidaivatachandamsi 9- H 7, 19. 

eka A. I 3,9.10. 4,2.6. 7. 5,4. 
7,15. 8, 11. 9,3. 13,6. 21,1. 
23, 2. n 1, 15. 4, 2. 12. 5, 6. 

10.7. Ill 5,6.8.9.17. IV 1, 
8. 2,3.7. 3,7.9.16.23.24. 
4,10. 7,2.4.29. 8,5.14. — 
P. I 2,2.5. 4,4.10.11. 5,1. 

12. 8, 1.4. 14,4. 15,8. II 2, 

13. 3,4. 5,7.8. 6.3.6.10.22. 
10,25. 14,11. 17,11. m 3, 
5. 9. 9. 10. 9. 30. 33. 49. 52. 
55. 12, 7. 14, 11. — 9. I 1, 

4. 7.9. 3,8. 12.16. 4,2. 5,4. 

7.5.7. 13,7. 16,8. 22,5. 28, 
10. II 2,2. 10,8. 11,4.8. 12, 

7.17. 14,23. IV 1,9. 3,5. 

5, 3. 7. 9. 8, 6. 17. 12, 12. VI 
3,8. 4,2. 5,6. — G. 14,22. 
23.24. 5,3. 7,16.18. 8,17. 
21. 9,8. n 1,7.9.13. 2,11. 

3. 17. 21. 5, 7. 9,27. 10,25. 



31 


in 1,30. 2,4.47.62. 3,11. 
13. 5,25.33. 9,22. IV 4,8. 
5,2. 7,8. 

ekakapala A. II 1, 4. — P. II 
14,3. 10. — G. Ill 10,12. 
ekaklitaka A. Ill 8, 8. 
ekagramina p. II 16, 3. 
ekachandasya G. IV 9, 4. 
ekatas P. I 19, 5. 
ekatva 9- I 1, 13. 
ekada G. I 5, 9. 
ekadega G. I 2. 21. Ill 2, 58. 
ekadravya A. IV 7, 10. 
ekadhanya G. Ill 2, 58. 
ekanaksatra A. IV 5, 1. 
ekapad A. I 7, 19. — P. II 15, 
2. — 9. I 14, 6. 26, 24. 
ekapavitra 9- 2, 2. 

ekapinda 9- 1^ 2, 4. 
ekabarhis A. I 3, 10. 
ekabhiiyas G. IV 5,21. 
ekamanas P. I 8,8. — 9- II 
ekamiila A. I 22, 21. 
ekaratram P. II 11, 9. HI 10, 
4.45. 

ekavama A. IV 2, 6. — P. Ill 
9, 6.’ ~ 9. Ill 11, 7. 
ekavastra P. Ill 10, 18. — 9- 
IV 12, 22. — G. Ill 2, 58. 
ekavasas G. Ill 1, 31. 
ekavim9ati A. I 17, 4. — 9-1 
1, 14. — G. II 9, 4. 
ekaviata A. I 21, 7. 
eka9'ula G. IV 1, 2. 
ekasvistakrt A. I 3, 10. 
ekaksarya G. IV 8, 10. 
ekajya A. I 3, 10. 
ekada9a(i) A. I 19, 3. — P. HI 
10,48. — 9. n 1,4. — G. 
II 10,2. 

ekada9ari A. I 11, 12. — P. II 

2 , 2 . 

ekarghya 9- I'^ 2, 3. 
ekastaka P. Ill 3, 5. — G. IV 
4' 33. 

ekaha A. I 23. 4. IV 4, 26. — 
9. IV 7, 5. 


ekaika A. I 11,14. 24, 7. IV 5, 

5. 7,2. — 9. I 15,6. n 7, 
20. 25. — G. I 4, 7. IV 6, 5. 
8 , 2 . 

ekaika9as G. IV 2. 27. 10, 5. 
ekoddista A, IV 7, 1. — 9- I^ 
2 , 1 ." 

y ej P. I 16, 1. 

etat A. I 1, 4. 2, 4. 3, 10. 4, 4. 

6. 1. 7, 12. 21. 10, 15. 25. 26. 
11,7.11. 12,3. 14,3. 17,5. 

18.1. 20,7. 22,22. 23,20.24. 
25. 24, 7. II 3, 12. 4, 10. 13. 
14. 5, 9. 6, 6. 7, 6. 8, 1. Ill 

1.4. 2,2. 3,4. 5,10.19.20. 
21.23. 6,4. 8,1. 9,3.5. 12, 
14. IV 1,15.19. 2,1. 3,1. 

4.8.14. 5,7. 7,17. 8,32.35. 
40. — P. I 1, 5. 3, 8. 31. 4, 
12.14.16. 5,4.6. 7,1. 8,1. 
5.7.9. 10,2. 11,4.5. 14,3.5. 

16.9.21. II 1, 23. 4,5. 9,10. 
•10,10. 14,14.22. 15,8. Ill 

1.6. 3,5. 4,8. 8,11.14.15. 

9.6. 10,21.34. 12,11. 13,5. 

6. 14,13. 15. 15,4. — 9. I 

1. 14. 2, 8. 3, 2. 9, 12. 10, 5. 

11.1.6. 12,12.13. 15,3.4.6. 
8.10. 16,8. 24,7. 25,4. 28, 
19. 11 3,1. 4,6. 7,19.26.27. 
10,4.8. 12,9.13. 13.7. 14, 

4.5. 18,3. Ill 10,3. 11,14. 
IV 1, 4. 7. 3, 8. 5, 10. 7, 52. 
54. 11,7. 13,4. 14,5. 15,13. 
16,3. 17, 5. VI 2,5. 3,8.13. 
14. — G. 11,10. 2,10. 3,15. 
4,12.15.20.23.24.28. 5,12. 
13. 6,1.5.6.21. 7,15.27. 8, 
10. 19. 28. 9, 1. 7. 15. 24. II 
1,11.18. 2,15.16. 3,12. 5, 
9. 7,6.7.14.21. 8,13.15. 9, 

3.18.19.22. 10,13. Ill 1,27. 
2,48.55. 3.13.32.34. 5,2. 
19.21.37. 6,8. 7,13.17.21. 

8.22. 9,3.4.6.7.11.18. IV 

1.21. 2,35. 3,8.13.24. 4,28. 
30. 5. 27. 6, 15. 7, 26. 9, 4. 



32 


ena A. I 7, 19. 10, 7. 11, 10. 
12,3. 17,8.9. 19,9. 20,9. 

II 1, 6. 13. 4, 13. 8, 16. 9, 

6. Ill 9,3. 12,12.13. IV 
1, 3. 2, 14. 4, 2. 3. 4. 10. 8, 

22. — P. I 3,8.31. 4,12. 
14.16. 7,1. 8, 1.5. 7. 9. 11, 
4.5. 14,5. 16,8.18. 19,5. 

II 2,15.19.21. 3,2. 5,40. 

III 10, 11. 22. — g. I 28, 
12. 14. II 1, 10. 2,4. 6,6. 
12,2. 15,10. Ill 1,14. 2, 
5. 6. 8. 9. 6,2. 12,3. 13,2. 

IV 15, 20. VI 3, 5. — G. 

I .5,26. 7,23.26. 8,20.28. 

II 3,4.12. 5,6. 9,14. 15. 
10.6.7.27.33.37. 012, 
39. 4,30. 10,25. IV 10,3. 

etatprabhi-ti G. II 1,24. 3, 6. 

Ill 4, 20. 8, 3. 10. 

}/edh P. I 6,2. 

edha g. II 10, 4. 

edhase g. V 1, 8. 

eva A. I 1,4. 7,3.4. 11,5.11. 

15.7. 21,3. 23,3.7. II 1,15. 
4,11. 5,2. 8,2.16. m 2,2. 
3,2. 5, 21. 6,2. 8.2. IV 4, 
7.8. 6,5. 7,4.21. 8,40. — 
P. I 1,5. 3,29.30.31. 8,20. 
10,1. 15,8. 16, 2. 18,7. n 

3.7. 7,4. 8,8. 10,10. 17,3. 
Ill 4, 4. 6, 4. 7, 3. 8. 15. 9, 
6. 10,3.15.26. 12, 11. 13, 6. 
1-5,4.16. — g. 1 3,9. 7,5. 
10.9. 11,6. 12,13. 13,14. 

15.19. 16.12. 24,7. 25,4.10. 

28.19. II 4,3. .5.7. 12,2.7. 
13. 14. 14, 5. 16. 3. 10. 16, 1. 
3.5. Ill .3.1. 11,10. 12,3. 
14,6. IV 12,30. V 5.8. 9.-5. 
VI 1. 1. — G. I 1. 5. 16. 18. 
20.21.23. 2.1.29.30. 3.8.9. 
10. 11. 4,3. 13. 1.5. 17.20.21. 

23. 24. 26. 28. 29. 30. .5, 8. 12. 
13.26. 6.5.6.7.11.13.21. 
7,21. 8.2.3.10.11.18 22. 
2.5.27. 9.7.8.15.16.17.21. 


26. II 1, 7. 3, 5. 4, 3. 7. 5. 
16.18. 8,6. 9,18.20.22. 10, 
7.13.36.43. Ill 1,8.10. 2, 
54. 6, 4. 5. 13. 8, 19. 22. 9, 2. 

4. IV 1,6. 16. 18. 22. 2, 11. 
14. 30. 36. 3, 3. 6. 8. 13. 24. 
26. 4,6.30. 6,15. 7,26. 9, 
9. 10,17. 

evamrupa G. Ill 2, 22. 
evamvid A. IV 4, 7. 8, 29. — 
P. I 11,6. 

evamvidha g. I 2, 7. 8. 
evamjatiya G. II 1, 20. 
evam A.' I 13,4. 17. 15. 22.21. 

23, 18. 25. II .5, 10. Ill 7, 5. 
10,8. IV 2,10. 4, 2. 3. 4. 8, 
22. — P. I 2, 9. 7,4. 11,10. 
16,22. II 1,13. 4, 2. 3. 4. 5, 

31. m 2, 15. 10,14. 39. 11, 

5. - g. I 12,6.13. 14,2.3. 
19.6. 25,10. 28,16.17. H 6, 

1. 7,18.20. 9,3. 10,8. Ill 2, 
7. IV 2.7. 3,7. 15,14.19. 
V 9, 6. VI 4. 6. 6, 6. 7. 8. — 
G. I 2.2.3. 3,13. 6.11. 7, 
28. 9.23. n 2,10. Ill 2,29. 

32. 42. 49. Ill 7. 15. 8, 17. 

24. 9,20. IV 8,22. 
evamanta A. Ill 4,1. — g. IV 

9,3. 

evameva G. 11 3, ll. 8,23. IV 
1, 16. 2, 36. 3, 7. 9. 14. 25. 
evam-evam g. II 7, 18. 
eva g. VI 4, 4. 
ehas A. II 6, 8. 

aida G. I 9, 17. 
aineya A. I 19,10. — P. II 5, 
17. — g. II 1,2. — G. II 
10. 9. 

aitareya A. Ill 4, 4. — g. IV 
10, .3. VI 1, 1. 

aindra P. II 15,2. 16,2. Ill 3, 

2. — g. II 3, 2. 14, 7. 15, 7. 
IV 16, 1. — G. I 8, 24. Ill 
2,48. 51. 
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aindragna C}. 11 15, 9. IV 19, 3. 
— G. I 8, 24. 9, 12. Ill 8, 9. 

omkara 9- H H- rV 8, 12. 

'9,3. VI 3,12. — G. II 10,40. 
ojas A. n 6, 3. 10, 6. — P. I 

3, 25. — 9. I 6, 5. 17, 7. 27, 
7. m 3, 5. VI 6, 16. 

odana A. I 16, 4. 22, 12. II 4, 

4, 5,2. — P. Ill 15,23. — 
9. I 22, 5. 27, 5. — G. IV 
1,6. 2,14. 6,13. 

om A. I 14,4. 24,31.32. Ill 

2.3. 4, 1. 5, 12. 10, 7. IV 7, 
30. — P. I 3, 28. II 10, 18. 
— 9. I 24, 8. II 5, 11. 18, 

2.4. IV 8,13. — G. I 3,18. 
osadhi A. I 2,4. 13, 5. 17,8. 

'll 7, 3. ni 2, 2. 3, 4. 4, 1. 5, 

2. IV 1, 13. — P. I 5, 10. II 
1, 10. 10, 2. Ill 1, 4. 4, 8. — 

9. I 11,2. 12, 9. 28, 12. IV 

5, 2. 9, 3. — G. I 4, 9. 7, 22. 
9, 16. II 6, 8. 9, 14. m 2, 35. 

IV 7,4. 10,6. 

osadhi P. I 13, 1. 16, 6. II 2, 
21. — 9. n 14, 12. 
ostha G. Ill 4, 29. 
osthya P. Ill 16, 1. 

audaka G. II 2, 15. 
audavahi A. Ill 4, 4. — 9. IV 

10, 3. 

audumbara A. I 19, 13. — P. 
I 15,4. n 5, 27. 6, 17. 10, 
13. m 4, 9. — 9. II 1, 20. 

V 10, 2. — G. n 7, 4. 9, 4. 
13. 15. m 6, 5. IV 9, 2. 

audgahamani G. Ill 10, 7. 13. 
aupanisada 9. 11 11, 12. — G. 

m 1,28. 

aupavasathika G. I 5, 26. 6, 1. 

3.4. 

aupasana P. I 9, 1. HI 8, 3. 
aurna G. 11 10, 8. 
au9aiiasa A. HI 12, 16. 

Abhandl. d. DMG. IX. 1. 


kamsa A. IV 6,19. — G. I 3, 
8. 7,2. 9,7. n 9,4. 11. Ill 
2,35.45. W 1,8.10. 2,28.39. 
kakupkaram 9- III 4, 5. VI 3, 12. 
kaksa A. H 4, 9. — 9. lU 14, 
5. — G. I 2, 2. 3. IV 1, 21. 
kaukata P. II 14, 15. 
kata P. I 5, 2. — G. II 1, 20. 
’22. 23. 

katuka G. IV 7, 4. 

kana G. IV 6, 14. 

kantaka P. I 14, 4. — 9-1 20, 

3. — G. IV 7, 4. 
kantakin A. II 7, 5. IV 1, 14. 
kantha A. HI 8, 21. — Q- I 

22 , 10 . 

kanthya P. Ill 16, 1. 
kanduy 9- 12, 18. 

katama G. II 8, 13. 
katham G. I 9, 13. 
katha A. IV 6, 6. 
kad A. IV 8, 23. 
kanikradat A. Ill 10, 9. 
kaustba A. IV 2, 9. 4, 12. — 
P.‘'in 2, 6. 10, 23. 
kani A. I 4, 8. 
kanyala G. II 2, 8. 
kanya A. I 5, 2. 6, 1. 7, 13. — 
P. I 6, 2. — 9. I 6,4.6. 11, 

1.2.4. 12,11. 15,9. 18,3. 
28,22. 

kapardin 9- ^ 6' 2. 
kapala A. II 1, 4. IV 3, 5. 5, 
10. — P. n 7, 12. II 14, 3. 
10. — G. Ill 7,7. 10,11.12. 
kapinjala P. I 19, 8. 
kapucchala G. II 9, 18. 
kapusnika G. 11 9, 12. 14. 19. 
kapota A. Ill 7, 7. — 9- ^ 
1 . 2 . 

/kam A. I 7, 3. II 4, 6. Ill 6, 

4. — P. I 14, 5. 16, 8. n 
14, 19. — G. II, 19. 6, 
4.10. 

kamandalu G. I 6,21. 
kambuka G. IV 9, 15 
karana P. I 6,2. II 1,22. IH 
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10,50. 16,1. — G. I 1,12. 
II 7, 1. 8, 8. 9, 1. Ill 1, 2. 
karambhin G. Ill 3, 6. 
karkandhu Q. IV 19, 2. 
kama A. I 15. 2. Ill 6, 7. IV 
3.8. — P. I 3,25. 16,6. 18, 
5 II 6, 19. Ill 16, 1. — g. 

I 24, 9. m 8, 6. IV 12, 22. 
V 5,11. — G. I 2, 8. Ill 
3, 34. 

karnavestaka P. II 6, 26. 
kartr A.' I 11, 8. 9. IV 2, 10. 19. 
6. 13. — P. Ill 4. 8. — G. 

II 8, 10. 

kamian A. I 4,1. 6,2. 10,23. 

22.2. 2-3.5. II 1, 1. 2,1. Ill 

7.2. 8,6. IV H,l. — P. I 
1.1. 2, 11. 5.8. 10. II 3.2. 
14, 1. 17. 9. 17. 19. Ill 2, 1. 
10.1.7.25. 12,8. — 9. I 2, 

1.7. 10.1.7. 14.11. 28,18. 

II 4, 5. 16. 1. Ill 4, 1. IV 5, 
16. 13, 1. 2. V 10,4. VI 1,6. 
— G. I 6, 7. 16. 9, 28. 29, II 

I, 11. 6,8. 10,34. m 10.2. 
IV 5,23. 8, 1. 10. 17.19. 

karvara 9- 8. 2. 

kar.su A. II 5, 6. — P. Ill 3, 

II. — G. IV 2, 16. 18. 19. 
21.22. 3.3.5.6.8.1.3.18.24. 

4.8. 

karhicit 9- I 10.8. 

I kal 

c. pra G. Ill 6. 1. 
c. anu + sam A. IV 2. 8. 
kala9a A. 11 1. 2. 9. 8. 16. — 
P. Ill 4, 4. — 9. m 2, 9. 
— G. n 1. 13. 
kalahiu A. II 7,11. 
kalpa A. I 11,1. II 4,13. 5,3. 

III 3. 1. 2.3. .5. 15. — P. II 
6, 7. 10. 14. m 9. 10. — 9. 
I 1.13, 9,19. n 11,2. 14.2. 

IV 1. 13. 7. 53. — G. I 5, 
20. 6,21. 7.28. 8, 10. 9,25. 

m 2,54. 

kalma.sa A. IV 8. 5. 


kalyana A. I 4, 1. 8, 6. 23, 22. 

— ’9. Ill 7,4. 
kavaca A. Ill 12, 3. 
kavi P. n 2, 9. 11, 12. HI 3, 
5. — G. m 10, 22. 
kavyavahana G. FV 2, 39. 
ka^yapa P. 11 9, 2. — 9- I 
28, 8. 
p'^kas 

c. ni A. I 15, 1. 
kahola A. Ill 4, 4. — 9. IV 
10, 3. VI 1, 1. 
katpsa G. IV 6, 13. 
kamsya P. I 3, 5, III 4, 9. 
kaka 9- V 5, 4. 
kakatani 9- I 23, 1. 
kanks G. n 7, 17. 3, 3. 9. 13. 
kanda 9- VI 6, 9. 
katyayana 9- VI 1, 1. 
kama A. I 7,4.5. 10,23. 15,6. 

16.2.3.4. Ill 6,2. 8,4.5. IV 

I, 2. 3,26. 7,15. — P. I 3. 
13. 4,16. 9,5. 11,2. 19,8— 
12. II 6, 23. 7, 2. 17, 3. Ill 
12,9. — 9. I 14.4. 17, 9. 
27, 2. 3. 4. 5. II 2, 13. 4, 2. 
Ill 2,2. 12,5. 13,2. — G. 
I 4,10. n 1.10. Ill 6,3.4. 
5. IV 3. 27. 5, 15. 16. 17. 18. 
30.31.32. 6,10.13. 7,9.10. 

II. 15.16.17. 8,11.12.18. 
25. 9, 1. 6. 12. 13. 14. 15. 

kamatas 9- I 1, 7. 
kamam A. I 9, 6. IV 7, 5. 8, 6 
— P. I 11, 8. n 5, 43. 6, 8. 

7.4. — 9. n 7. 2-3.26. — 
G. I .3, 15. 4, 2. 28. Ill 8, 20. 

kamavarsin G. Ill 2, 29. 
kamodaka P. Ill 10, 46. 

kamya A. I 10. 5. Ill 6, 1. 

G. I 5, 26. 6, 3. Ill 8, 3. IV 
•5, l._ 7. 9. 

kara A. IH 4, 1. — P. H 9, 2. 

10.18. 17,12.-9.1118, 
1. IV 8, 12. 9, 3. VI 3, 12. 
— G. I 9,25. IV 1,15. 9,10. 
karin 9. FV 11, 4. 
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karkarina P. Ill 16, 20. 
karttiM P. HI 9, 3. — 9- HI 
11, 2. — G. in 3, 22. 
karpasa G. H 10, 8. 12. 
kaiya A. I 23, 19. — <}. IV 

11.9.16. 13,1. 

kala A. I 3, 9. 9, 4. 19, 5. 22, 
28. IV 7,2.17. — P. I 2,1. 
2. II 5, 36. 41. 4, 5. 6. HI 10, 
44. — 9. I 1, 4. 12. 3, 2. 7. 
8.9. 11,2. H 1,6. 11,13. 
16, 4. IV 9, 2. V 1, 6. VI 5, 

I. — G. I 1,3. 4,22.23. 5, 
10. H 5, 8. 6, 1. 10, 4. HI 3, 
13.17.28. IV 5,25. 

kalaklitaka 9- ^ ^3, 1. 
ka9a G. II 10, 10. 
ka9yapa P. H 13, 2. 
kasaya A. I 19, 11. 
kastha P. H 7, 16. 9, 16. — 9- 
ii 17, 2. — G. m 10, 31. 
k4saktika G. I 2, 25. 
kasrti G. IH 5, 35. 
kimTadanta P. I 16, 23. 
kimca A. I 22, 15. 24, 8. — 9- 
in 4, 10. V 2, 7. 
kimcana A. I 4, 7. H 3, 3. — 
P. I 16, 2. II 14, 5. m 10, 
25. 14, 14. — 9. m 2. 2. — 
G. H 1, 7. 

kimcit A. I 12, 5. 6. — P. H 

9.16. 17,9. HI 4.18. 15,22. 
— 9. I 2,7. 14,11. IV 1, 

II. 7,52. 8,20. V 5,13. — 
G. I 6,6. 

Mtava A. H 7, 11. 
kitavi A. I 5, 5. 
kirn A. I 13,3. 20,8. 23,21. 
— P. I 3, 8. H 2,17.19. Ill 
15, 20. — 9. I 8, 8. 16, 6. H 
2,4. m 2. 2. — G. 117,10. 
8,13. 10,22. 

V^kir (kar? akarisam) s. Y 2. kr. 
kilina G. IV 7, 8. 
kina9a P. HI 1, 6. 
kirtay (denora.) A. IV 6, 6. 
c. anu 9- I 6, 4. 


c. pari P. HI 12, 8. 
c. pra 9- I 1^- 
kirti P. H 5, 31. HI 2, 11. — 

9. H 17, 4. VI 6, 16. 

kilala 9- ID- 3, 1. 7, 2. 1 

kutharika 9- ^V 8, 11. 
kanda 9- ^ 7, 28. 

kandala A. HI 8, 1. 10. — 9- 

m 1 , 18 . 

kuta9cit A. IH 10, 8. 
kumara A. I 15, 1. 19, 10. H 8, 
16. — P. I 16, 3. 24. H 1, 5. 
HI 4, 4. — 9. I 7, 9. 16, 8. 

24, 2. 25, 3. H 14, 21. HI 2, 
5. 6. 8. 9. 4. 2. — G. H 4, 7. 

10. 7,17.19.21. 8,1.2.10. 
19. 9, 8. IH 2, 8. 

kumaraka 9- ^ 7, 3. 
kumari A. I 5,4. 9,1. 15,10. 
16,6. 17,19. — P. I 4, 5. 6, 
1. — 9. I 5. 5. 12,1. — G. 
H 1, 7. 6. 9. 

kumbba A. I 7, 3. 6. 20. 22, 21. 
H 8,16. IV 5,2. 6,4. — P. 
I 8, 3. II 6, 9. IH 4, 4. 10, 
54. — 9. m 4, 3. IV 15. 5. 
— G. I 1,26. H 1,13. HI 
9, 7. 

kumbbin P. I 16,23. 
kumbhi 9- HI 2, 9. 
kula A. I 5,1. 17.1.18. — 9. 
I 1,8. H 12,6. 16,4. — G. 
I 1, 15. 4, 24. H 3, 1. 9. 9, 

25. HI 4,8. 

kulankala 9- 12, 11. 

kulapati G. IH 3, 30. 

kulya A. H 4, 13. HI 3, 3. — 
9. HI 13,2. 

ku^a A. I 3, 3. 14, 4. 17, 4. 8. 
22,21. H 7,4. 8,15. IV 6,4. 
8 , 15. 22. 27. — P. I 1 , 4. 
14,4. H 1.10. 5,24. 6,9. 17, 
13. HI 4,9. 5, 2. — 9. I 8, 
2.9.14.17. 9,3.13. 13,6. 

20,3. 27,9. 28,12.13. 15. H 
7,5.28. HI 4, 3. IV 15,5.11. 
3 * 
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17,3. — G. I 2,1. 5,16. 7, 
9. 8,27. IV 2,24. 
ku^abhitta Q. I 28, 6. 
kugala G. I 5, 26. 7, 7. H 1, 2. 
kn^alikr A. I 19, 10. — G. II 
9, 25’. 10, 7. 
ku9endva P. Ill 7. 3. 
kusumbhaka A. Ill 5, 7. — Q. 
iv 5,8. 

kustha P I 7, 5. 
kustbin A. IV 8, 4. 
kusida G. IV 4, 26. 
kupa A. Ill 9, 6. — Q. IV 12, 
28. V 2, 1. 
kiibara G. Ill 4, 31. 
kubari P. Ill 14, 5. 
kurkuru P. I 16, 24. 
kurca P. Ill 8. 11. 
kurma P. I 14, 5. 
y kr , skr (karoti , krnoti) A. I 
3,10. 5,4. 6,5. 10,23. 11,2. 

5. 12,3. 13. 5. 14,8. 17, 17. 

18.6. 20,10. 22,2.20.21. 24, 
15.31. II 1.3.9. 3.3. 4,14. 

5.2. 6,9.12. 7,8. 8,9.13.111 

I. 3.4. 2,2. 3,4. 5.11. 8.6. 
21. 10,12. IV 1,3. 2,22. 3, 
18. 6,1.10. 7,2.18.19. 8,26. 
— P. I 1,2. 3.15. 18.30. 4. 
15. 8,3. 5.11. 11,4. 14, 5. 
16,3.5.6.16.19. 17,1.2.11 

3.2. 4.2. 6. 12. 16.24. 7,3. 
6.15. 8, 5.6. 9. 9,16. 17.13. 
14.15.16. m 1.4. 2,2.8. 3, 

5.6. 4,2. 9,4.9. 10,13.14. 
15.25.34.42. 11, 2. 10. 11. 
— <?. I 3,10. 6.6. 8,21. 9, 
9. 11,5. 15.3.22. 16,4. 24, 
4. 7. 13. 2.5. 8. 28. 9. 10. II 2, 
3. 4, 5. 7, 28. 10. 8. 12. 1. 5. 
6.14.17. 13,2.4. 1.5,l.a 16, 
2. Ill 2. 1. 4. 5. 10, 1.2. 14, 

6. IV 1, 6. 3. 4. 4. -3. 8, 10. 

II. 11.9. 12,22. 14,1. 15, 
11. 19, 2. V 4.1. 7,1.2. 10, 
1. 11,2. VI 3.8. 4,12. 6,9. 
— G. I 1,14.19. 2.1. 3,7. 4, 


5.23.24.25. 5,8. 6,10.21. 
7, 14. 16. 21. 8, 26. 9, 13. II 

1. 1. 3, 19. 6, 8. 8, 1. 9. 9, 9. 
25.26. 10,7.17.34.41. m 
1, 3. 2, 35. 43. 3, 8. 4, 3. 12. 
6, 5. 6. 7, 9. 13. 22. 9, 4. 10, 
5. 28. IV 1, 9. 18. 19. 22. 2, 
8.11.18.38.39. 3,18. 5,21. 
7, 15. 18. 25. 9, 20. 10, 22. 
Caus. A. I 17, 3. 6. 18. 18, 3. 

24,31. 

c. ama Q. Ill 9, 9. 
c. alam A. I 6, 1. 2. 8,10. 19, 
10. II 2,2. — P. II 2,5. 
m 9, 6. — g. I 8, 7. n 
1,27. m 1, 5. 11, 12. 13. 
IV 1,5. — G. II 10, 7. m 
4,25. 

c. upa + a A. I 11,2. II 1, 
9. — g. IV 5, 16. — G. 
Ill 3,13. 

c. sam + a A. Ill 10, 12. 
c. upa G. in 10, 10. 
c. nis P. ni 3, 5. 4, 5. 14. 
c. pra P. II 17, 17. HI 10, 25. 
- g. II 17,4. - G. I 
4,22. 

c. pradus G. I 1, 27. 28. 
c. vi P. n 7, 17. 
c. sam A. II 3, 13. 9, 9. IV 
6,18. — P. I 1,2. 10, 1. 
Ill 4, 7. 9, 4. — g. I 8, 
23. — G. I 7, 19. 9, 26. 
krkasa P. I 19, 10. 
krt (kvip) s. svistakrt. — g. Ill 
12,3. 14,2. — G. m 10,35. 
krt (accus. krtam) P. I 17,2. — 
g. I 24, 4. — G. II 8, 14. 
ykrt (kmt) P. I 4, 13. Ill 3,6. 
— G. n 1, 18. 7, 22. 
c. ava G. IV 2, 12. 
c. a G. Ill 10,30. 
c. nis P. I 3, 18. 
krta A. I 7, 16. HI 9, 1. 4 IV 

7.2. - G. I 3,6. 9,7. - 
P. s. vasatkrta. 

krtamangala g. I 12, 1. 



37 


krtalaksana G. II 1, 6. 
krta9anti Q. VI 2, 10. 
krta(;ma9ru g. VI 1, 6. 
krtakrta A. I 3, 4. 22, 25. 
ki-targha P. I 3, 31. — 9. 11 
15, 10. 

kftartha G. HI 9, 5. 
krtodaka P. Ill 10, 44. 
krttika 9- I 26, 1. 
krtya G. I 1,2. HI 1,22. 6,8. 

7,.2. IV 2. 5. 3, 1. 
krntana G. 11 7, 17. 
krmi s. krimi. 
kr9ana G. II 10, 30. 

I^krs P. n 13, 4. 6. IH 1, 6. 
c. apa 9- ^ 4, 11. 
c. abhi 9- ^ 6, 5. 
c. pra A. n 10, 3. — G. I 
7,13. 

krsi 9. IV 13, 1. 
kfsta P. n 17, 6. 
krsti P. I 4, 12. 
krsna A. IV 2, 7. 15. 5, 1. 8,6. 
— 9. I 24, 7. V 5, 8. — G. 
ni 2, 30. IV 7, 7. 27. 
krsnadanta P. I 12,4. 
krsnabhaksa G. Ill 2, 14. 
krsnavastra G. in 2, 13. 
krsna9akiini P. 11 8, 3. 
krsara A. 11 4, 4. 5, 2. — G. 

n 7, 9. 9, 5. 7. 

K 1. kr (kirati). 

c. ava A. IV 5, 8. 9. — P. 

m 12, 9. — 9. IV 1, 3. 
c. pari G. IV 9,21. 
c. pra A. IV 7, 30. 
y 2. kf, akarisam 9. I 17 , 1. 

IV 5, 10. — G. m 3, 7. 
Vklp A. I 23,6. m 6, 8. — 
9. I 22,13. V 9,3.4. — G. 
I 2, 21. n 5, 9. 10, 23. 
c. ava 9- ^ li 9- 
c. npa A. ni 8, 1. IV 6, 4. 
— P. I 10, 2. — G. I 5, 
14. n 9, 3. IV 2, 31. 9, 2. 
c. pra A. n 5, 2. — G. II 
1 , 20 . 


c. vi 9- I 19, 6. 
klpta P. ni 3, 5. 
kipti A. I 23, 15. 
keta P. in 4, 14. 
ketu A. m 6, 8. — P. HI 3, 5. 
ke9a A. I 17,7.16. 18,3.6. 22, 
25. IV 1, 16. 6, 4. — P. n 
1 , 6. 7. 12. 19. 22. 23. — 9- I 
28,6.9.13.15.23. H 1, 23. 
m 1,2. — G. n 5,6. 9,26. 
m 1, 9. 4, 24. 
ke^apaksa A. I 7, 16. 17, 8. 
ke^ave^a A. I 17, 18. 
ke^a^maQra 9- IV 7, 42. 
ke^anta P. I 4, 2. II 1, 3. 7. 18. 
20.24.25. — 9. I 5,2.8. 
16, 6. — G. m 1, 2. 3. 
kovidara G. I 5, 15. 
ko9a P. m 16, 1. — 9. I 12,4. 
kocjataki 9- I 23, 1. 
kautumba A. II 6, 10. 
kautomata G. IV 5, 19. 
kautsa G. HI 10, 6. 
kaulMa A. IV 3, 19. 
kau9ilava G. lU 1, 19. 
kausitaka A. HI 4, 4. 
kausitaki 9- IV 5, 6. 10, 3. VI 

1; 1. 

kausitakin A. I 23, 5. 
kauhaliya G. HI 4, 34. 
kratu A. I 23, 23. IH 4, 6. 6, 
7. — P. m 1, 6. 5, 3. 
y'krand 9. m 2, 5. 6. IV 7,37. 
Intens. s. kanikradat. 
c. abhi 9- I 19, 6. 

c. a p. m 4, 4. — 9. m 2, 
5. 6. 8. 

y kram ppp. kranta 9- V 5, 4. 
c. ati 9. n 9, 2. IV 7, 51. — 
G. n 2, 13. m 2, 24. 
c. anu 9- VI 6, 16. — G. II 
2 , 12 . 

c. abhi A. n 6, 13. — P. H 
5, 30. m 14, 8. 
c. a A. I 24, 9. — P. m 10, 
24. — 9-1 13,12. II 7,5. 
— G. I 2, 32. II 2, 3. 9. 
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c. ud A. I 8. 3. — G. IV 8, 3. 
c. abhi tid A- I 7, 19. — 
G. n 2,11. 
c. upa G. I 7, 4. 8. 2. 
c. nis A. in 2, 2. IV 4, 8. — 
P. I 4, 15. — g. II 12. 9. 
Ill 5,1. — G. II 3,8. Ill 
3, 15. IV 6, 14. 8, 2. 14. 
9,3. 

c. upa + nis A. II 1, 9. — 
p. II 14,11. — g. n 12,11. 
c. pari A. IV 6. 14. — P. I 
7, 3. — Q. Ill 9. 2. — G. 

I 3, 12. 6, 13. II 1, 13. 2, 
2. 8,3. 11. 

c. anu + pari P. I 16,16. 
c. pra A. IV 6, 7. — P. I 
8, 1. — g. I 14,5. — G. 

II 2, 12. 

c. upa + sam G. Ill 4, 31. 
krania P. I 14, 5. 
kramana g. I 14, 2. 
kravyad A. IV 6, 2. 
kranta g. V 5. 4. 
krimi (cf. krmi) G. II 6, 6. IV 
9, 19. 

krimimant G. IV 9, 19, 
kriyavant g. I 2, 6. 

> kri (krinati) P. Ill 10. 26. — 
g. m 14. 2. — G. I 5,24. 
c. pari G. II 6. 6. 7. 
c. vi G. I 5, 24. 

I krid P. m9,6. — g. lU 11,14. 
krita A. IV 4, 15. 

] krudh P. in 13, 5. 
knira G, ni 4. 15. 
krodha P. in 13.5. — G. in 
1, 16. 

kro9a G. ni 3. 34. 

1 klid 

aklinna A. Ill 2. 2. 
klitaka A. in 8 . 8. — G. 11 
1 , 10 . 

kloman G. IV 1,4. 
tva A. I 3, 1. — P. in 7. 2. 
kvacit P. I 1,5. — g. 1 2 8 
— G. I 2, 24. 


1/ksan P. n 1,21. — G. in 3, 
6. 7, 22. 9, 4. 

ksatra P. I 5, 10. 10, 2. — g. 

■ m 3, 6. IV 18, 7. — G. ni 
9,11. 

ksatriya A. I 19, 3. 6. 10. 11.12. 
'13. n 8,7. IV 2,17. — P. 
I 17,4. — g. I 28,3. n 1, 
4.7.16.19.22. 5,5. — G. n 
10,2.4.12. in 1,6. IV 7,6. 
ksapana P. n 12,4. — g. IV 
5, 17. 

y ksar, ksarani (1 sg. ipv.) A. n 

4.14. \ 

c. ava A. I 20, 4. 
c. upa A. in 3, 3. 
j/ksal (ksalayati). 

c. pra A. I 24, 10. 13. — P. 
I 3,10. 16,20. n 14,20. 
24. ni 6,2. — g. 13,12. 
n 7, 4. — G. I 2, 5. 3, 7. 
7, 1. 5. 8. 20. 11 6, 9. m 
10, 29. IV 3, 30. 10, 10. 
ksara A. I 8, 10. 22, 19. IV 4, 
’ 16. — P. I 8, 21. — G. n 

3.15. 10,47. 

y 1 . ksi, ksayati P. ni 5, 3. 

I 2. ksi, ksita, ksiyate A. 11 10, 
6. — P. in 5, 3.- 15, 22. 
c. apa A. IV 6, 1. 
y ksip (ksipati) 

c. vi -i ni A. IV 3, 25. 
c. pra g. V 9, 6. 
ksiptayoni A. I 23, 20. 
ksira A, IV 5,4. — P. HI W, 
28. — g. I 13,6. - 

ksirin A. n 7, 5. IV 1, 14 — 
G. IV 7, 4. 

y ksu, ksutva A. in 6, 7. — G. 
I 2,32. 

ksutpipasa G. IV 9, 15. 
ksudra G. IV 5, 32. 9, 14. 
ksudrapa^ukama G. IV 9, 14. 
ksudrasukta A. HI 4, 2. — g 
n 7.21. IV 10,3. 
ksudh g. I 2, 6. — G. IV 9, 15. 
ksura A. 117, 9. 10. 16. — P. 
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II 1, 11. 17. 19. 21. — 9- I 

28.6.14.15. — G. II 9,4. 

10.13.15. in 1,22. 
ksuraptoi G. 11 9, 4. 

ksetra A. I 5, 5. H 10, 3. 4. Ill 
■4,1. — P. II 17,6.16. — 
9. IV 9, 3. 13, 2. 5. 
ksema P. U 7, 5. HI 4, 4. 7. — 
9. m 3,1. 5,1. 
ksemya P. Ill 6, 4. 7, 3. 
ksodhuka G. I 6, 2. 
ksauma P. II 5, 16. — 9- I 12, 
‘8. — G. II 10, 8. 12. IV 
2, 32. 

kha 9- I 15, 6. 

khadira C. I 15, 10. — G. IV 

8 , 11 . 

Y khan , khanati , khata , khatva, 
khanayati A. II 8, 2. IV 1, 6. 
4, 8. — P. m 5, 2. — 9. Ill 
2, 3. — G. IV 2, 16. 7, 14. 
c. ava G. IV 2, 17. 
c. ni A. IV 8, 15. — P. El 

8 , 12 . 10,5. — 9. I 15,6. 
28, 23. in 3, 10. — G. n 
9, 26. _ 

C. pari A. U 7, 5. 
khala P. n 17, 16. 
khalamalini P. n 17,9. 
khalayajna G. IV 4, 30. 
khalu A. I 1, 4. 3, 1. 7, 1. — 
G. I 6,6. 11 3,5. m 2,22.29. 
khandika G. in 3, 8. 

Vkhad P. 11 10, 15. 
khadira G. I 5, 14. 15. 
y khid 

c. ud A. I 11, 10. 11 4, 13. 
IV 3,20. 

I khya G. I 3, 18. 
c. ava 9- I 4, 2. 
c. a A IV 6, 6. — G. n 

8, 17. 

c. vi 4- a A. I 9, 4. 22, 22. 
IV 7, 6. — P. ni 8, 75. 

9, 2. 10. 15. 4. — 9. I 1, 
1. 12. 9, 19. n 7, 27. 11, 


2. 14,2. IV 1,13. — G. 
n 10, 13. in 1,2. 10. 6, 
13. 9,2. IV 4,1. 
c. abhi 4- vi G. El 2, 41. 
c. pra 4- sam A. 11 1. 15. 

gana A. 11 10, 8. — P. I 5, 10. 
il 10, 17. in 4, 18. — 9. 11 

2,13. VI 5, 3. — G. 18,17. 
ganakama 9- n 2, 13. 
gatadhvan G. I 5, 9. 
gati 9- 4^ 

gandha A. El 6, 7. IV 7, 17. — 
P. I 19,4. II 13,2. — 9. IV 
3,4. — G. in 1,19. 5,15. 

6. 15. IV 2, 37. 

gandharva A. Ill 4, 1. 9, 1. — 
P. I 4, 16. 11,2. n 12,2. — 
C. I 11,4. 19,2. IV 9,3. — 
G. n 1, 19. in 4, 27. 
gandhavant G. Ill 4, 11. 

Ugandhi 9. VI 2, 5. 
y gam (gaechati) A. I 24, 24. Ill 
5, 7. 6, 8. — P. I 4, 12. 11 

6.16. 7,3.5. 12,2. 14,11.23. 
m 7,2. — 9. I 2,8. 6,1. 
ni 6, 3. 9, 5. IV 5, 8. 8, 18. 
12,7.9.29. — G. m 10,33. 
IV 4, 23. 

c. adhi A. ni 7, 9. — G. I 

9. 13. 22. 

c. anu P. in 10,8. — 9- 

7. 14. V 1, 8. 

c. abhi P. I 3, 14. 
c. a A. IV 1,3. — P. I 3, 
15. 11 6,17. in 13,4. — 
9. II 2, 14. 15, 1. 16, 3. 4. 
m 2, 9. 9, 3. IV 16, 3. — 
G. I 5, 12. n 3, 17. 4, 6. 
IV 5,33.34. 

c. prati 4- a 9- IH 9i 3- — 
G. m 6,2. 
c. upa 9- ^ 2, 3. 
c. sam G. E 10, 20. 

®gama P. Ill 15, 20. 
gamana P. E 5, 12. IE 10, 10. 
— 9. n 13, 2. 
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gayasphana P. Ill 4, 7. 

gariyas 9- IV 11, 14. 

garutmant Q. I 22,15. 

gargt A. Ill 4, 4. 

garta A. II 8, 2. 14. 15. IV 4, 

8. 5, 7. — g. I 15, 6. m 2 . 

3. 5. 

gartasad A. Ill 10, 10. 
gardabha P. II 11,6. Ill 12,2. 
garbha A. I 13,1.2. 14,1. 19, 

2. — P. I 9, 5. 13, 1. 15, 3. 
Ill 3,5. 13,5. — g. I 19,5. 

6. 21,1. 22,1. II 1,1. 3. 4. 5. 
— G. n 5, 9. 6, 1. 7, 1. 10, 
1.2.3. IV 3,27. 
garbhakama P. I 9, 5. — g. I 
17,9. 

garbhalambhana A. I 13, 1. 
garbhastama P. II 2, 1. 
garbhini P. II 7 , 10. — g. I 
19, 5. II 14,21. 
garhita A. II 8. 3. 5. 
gala G. I 2, 26. 
gava P. Ill 8, 1. 
gavis A. I 1,4. 
gavi A. II 10, 8. 
gavya P. II 5. 19. 20. — 9-1 
25,6. II 1,5. 
y ga 

c. a A. I 20, 9. — P. I 5, 
11. II 2, 6.8. 9. Ill 3, 5. 
— g. II 2,1. — G. II 9, 
10 . 10 , 21 . 

c. upa -f- a G. Ill 2, 50. 
c. upa g. I 6, 5. 
c. vi P. II 16, 3. 
gatumant P. Ill 4,7. 
gatuvid P. I 2, 11. 
gatha A. I 3, 10. Ill 3, 1.2. 3. 

— P. I 7,2. 15,8. m 10,9. 
gathin A. I 14. 6. — P. I 15, 
7. — g. I 22, 11. 
gadha P. Ill 3, 5. 
gana G. I 9, 29. 
gtodharva A. I 6, 5. 
gamin g. IV 11.17. 
gayatra A. I 24,15. — g. I 22,15. 


gayatri P. II 3, 7. 10. — g. II 
5,4. 7,10. 
gargi g. IV 10, 3. 
gargya A. Ill 4,4. — g. IV 
10, 3. 

garhapatya A. IV 2, 12. 15. 4, 

3. — P. I 5,11. 6,3. 
gavedhuka g. V 6,2. 

/gab 

c. ava g. IV 9, 2. — G. 17 
5, 28. 

gir g. I 25, 6. 

giri A. m 4,1. — P. Ill 7, 
2. 15,13. — g. Ill 13,5. IV 
9, 3. 

girisad P. Ill 15,13. 
gita P. n 7,3.4. — G. HI 3,28. 
guna A. IV 7, 8. — g. I 2, 2. 
y gunth 

c. ava g. IV 12, 20. 
guda P. II 7, 16. 

Vgup g. I 24,4. 
c. adhi A. II 4,14. 
c. abbi P. Ill 3, 6. 
c. anu P. I 8, 10. 11 1, 23. 
14,22. — g. n 14,15. — 
G. I 1, 9. 24. 5, 19. 
jugups g. IV 12, 8. — G. I 
6, 7. 

gupta A. I 15, 1. — P. I 17, 4. 
guru A. n 10, 8. ni 9, 4. 10, 
1. 17 4,17.19. 6, 1. — P. 
n 5,11. 6,4.9. 11,7. — g. 
n 6,7.8. 7,22. 11,10. 12, 
6. IV 8, 5. 12,3. — G. n 3, 
13. 4,11. ni 1,33. 2,43.47. 
4,2. 

gulpba A. IV 1,17. 

1 gub P. n 6, 10. 

c. upa P. II 6, 10. 
gubya G. 11 7, 16. 
gi-tsamada A. Ill 4, 2. — g. IV 
10, 3. 

grha A. I 2,4. 8,8. H 10,1.2. 
Ill 4. 5. IV 6, 7. 8. 39. — P. 
I 2,3. 18,1. n 17.16. Ill 
4, 18. — g. I 12, 10. 15, 1. 
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9.22. 16,12. II 16,2.3. Ill 
1,9. 3,1. 4,10. 5,2. 6,1.2. 
7,1.2. V 10,1. 11,1. — G. 
I 3, 15. 5, 22. II 4, 6. in 9, 

4. IV 3, 22. 5, 34. 7, 20. 
grhadevata A. I 2, 4. 
grhadvara G. IV 7,20. 
grhapati P. H 9, 14. 15. IH 8, 

10. — g. I 1, 5. — G. I 1, 
12. 4, 24. m 9, 15. 18. 

grhamedhin g. II 16, 6. — G. 
I 4, 18. 

grhahan (f. *’ghni) P. I 11, 2. 4. 
grhita s. Y grabh. 
grhya A. I 1, 1. 9, 1. 23, 25. — 
P. I 1,1. 12,2. n 9, 3.13. 
— g. I 25, 11. II 14, 3. 16, 
6. m 4,2. 7,3. 8,1. IV 15, 
3. V 2, 5. — G. I 1, 21. 23. 

3.13.15. 9,13. 
grhya P. II 9, 2. 
grhyakarman (?) G. I 1, 1. 

Vgf (6. girati) 

c. ni G. Ill 6,3. 8,16. 

Ygr (9.) A. in 5, 7. — P. in 

5.3. — g. IV .5,8. 

Vgai A. I 3,10. —P. I 7,2. 11 

7.4. in 10,9. — g. I 22, 

16. — G. 11 4, 4. 

c. anu G. Ill 2, 31.34.36. 
3,8. 

c. pra P. I 7, 2. 
c. sam A. I 14, 6. — P. I 
15, 7. - g. I 22, 11. 
go A. 16,4. 13,2. 18.8. 24,7. 
30. 11 6, 7. 10.5. in 4,1. 6, 

5. 8. 6. IV 2, 3. 5. 3, 20. 6, 

14. 19. 8, 42. — P. I 3, 26. 
27. 8, 10. 15. 18, 4. 11 1, 24. 
7, 14. ni 3, 5. 8. 4, 4. 7. 8. 5 

17. 9,4.5. 10,49. 11,2. 14, 
8. — g. I 12, 10. 14, 10. 13. 
24,7. 28,21. 11 12,15. m 

1.14.15. 3.1. 7,2. 9,1.3. 

11, 3. 5. IV 7, 50. 9, 3. 16, 3. 

18. 8. V 5, 7. — G. 11 3. 2. 
3. 4, 6. 8, 18. 9, 29. 10, 50. 


in 1,5.8.24. 2,51. 4,31. 

6,1.3.7.15. 8,3.7. 10,18. 
IV 1, 20. 3, 34. 7, 27. 8, 21. 

10. 1. 18. 19. 
gograsa g. m 14, 4. 

gotra A. IV 4, 10. — g. I 6, 
4. — G. n 3, 13. 4, 11. 9, 
25. 10.25. 

god&na A. I 4, 1. 18, 1. — P. 
11 1,9. in 6,2. — g. I 28, 

18.19. — G. I 9,28. m 

1 , 1 . 

godmika G. in 1, 28. cf. gau®. 
gopati g. in 9, 1. 
gopa^u g. 11 15, 1. in 14, 3. 
gopay A. I 20, 7. — P. 11 17, 
13.14.15.16. m 4, 10. 11. 
12.13.14.15.16.17. — g. 
n 13, 5. 18. 3. in 6, 2. 
gopayana g. Ill 10, 2. 
goptr (f. 5) A. 11 4, 14. — 
P.'ll 17.13. in 3,6. — g. 
11 13,5. 18,3. — G. 1110,37. 
gobrahmana g. IV 9, 3. 
gomati P. 11 17, 9. in 4, 4. — 
g. m 3, 1. 

gomaya A. I 17, 3. 11. IV 4, 
13. 6,4.14. — P. 11 1,12. 
23. in 4,9. 10,24. — g. I 
7, 2. 28, 6. — G. I 5. 13. n 
9,5.17.26. 4,8.14.18. 
goyajna P. ni 8,15. 9, 2. — G. 
in 6, 10. 13. 

golaka g. IV 19, 4. — G. IV 
4,26 

gostha A. I 5, 5. 11 10, 6. IV 
8,40. — P. n 1,23. in 15, 
15. — g. in 9, 3. 5. — G. 
n 1, 4. m 6, 4. IV 9, 6. 
gosava A. IV 7, 11. 
gohya P. n 6, 10. 
gantama A. in 4, 4. — G. HI 
10 , 8 . 

gaatami g. IV 10, 3. 
gand^ika A. in 8, 6. cf. go®, 
gaupatya G. IV 5, 18. 
gaura G. IV 7, 5. 
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gaurasarsapa P. Ill 10,24. 
y grath 

c. vi Q. I 24, 11. 
c. sam P. II 6, 24. 
grathna G. II 7, 4. 
granthi 9- I 15,11. II 2.2. Ill 
8,5. — G. II 10, 28. IV 

9. 8. 

grapsa P. I 15, 4. 
y grabh A. I 3, 3. 5, 4. 5. 7, 3. 
17,7. 20.4.5. 23,20. Ill 6, 
3. IV 4, 10. -- P. I 4,5.15. 
6, 3. 13, 1. 15, 8. II 2, 17. 6, 

10. Ill 10,27. — 9. I 5,5. 
13,2. 19,6. II 3,1. Ill 8,2. 
— G. I 1,8.20.26. 8, 11. 
II 1,7.8.10.17. 2.2.16. 3, 
9. 7. 15. 9.15. 10,26. HI 4, 
16.27. IV 1,13. 2,35. 3,2. 
3. 6. 8. 13. 24. 26. 7,32. 

c. anu A, I 9, 2. 
c. ud A. I 24. 19. 
c. upa -j- ud G. II 2, 16. 
c. upa A. IV 7. 13. — P. II 
6, 18. — 9. I 6,1. 
c. ni G. II 9,15. 
c. pari A. I 11,10. 15,9. — 
9. n 7, 6. m 2, 1. — G. 

II 8.21. 9.21. 

c. prati A. I 24. 13.15. m 
6,8. IV 7.14. — P. I 3. 
7.13.17. 112.12. 6,23. 
29. Ill 15. 22. 23. 24. — 
9. I 8,21. 10,8. IV 7,55. 
10. 12. 14. 

c. sam A. I 21. 5. II 6, 4. — 
9. I 9, 13. II 2, 11. 7, 7. 
IV 12. 6. — G. n 2, 5. 

III 6,4. 7,7.13. IV 2,9. 
c. abhi -|- sam G. I 6, 14. 7, 

25. n 6, 11. 7. 19. 
c. upa -j- sam A. I 21. 4. — 
P. II 6. 9. — 9. IV 8. 8. 
15. VI 3.6. 
graha 9- m 8. 2. 
grahana A. I 9.1. 22.3. — P. 
n 5, 15. Ill 16. 1. — 9. I 


3, 4. 9, 2. V 10, 5. VI 2, 4. 
— G. I 9,28. 

grama A. I 7,1. Ill 2,2. IV 1, 
2.3. 8,12.32. — P. 18,11. 
12.13.16. 12.4. n 7,5. 11, 
4.6. 17,7. ni 8,14. 10,17. 
23.35. — 9. I 14, 14. n 6, 

4. 12, 9. Ill 2, 2. 5, 1. 2. IV 
7, 24. VI 1, 8. — G. ni 1, 
25. 3,15. 5,35. IV 6,14. 8, 
2. 14. 15. 9,3. 5. 

gramakama 9- HI 2, 2. 
gramagni P. Ill 10, 12. 
gramantara G. Ill 5, 32. 
gramaranya 9- IV^ 7, 23. 
gramya A. Ill 9, 1. 
gravan A. IV 3,5. — 9- HI 12,5. 
grasa 9- 14, 4. — G. IV 

1 , 20 . 

griva A. I 8, 9. 14, 3. IV 6, 8. 

— 9. I 5, 9. — G. II 3, 3. 
grisma A. II 4, 14. — P. HI 
2, 2. 12. — 9. IV 18, 1. 
glapsa A. I 14, 4. 
yglai P. I 16,25. — 9. VI 3,8. 

gharma P. Ill 3, 5. 
y gbas 9. I 15, 3. 
y glV 

c. abhi A. I 10, 12. — P. IH 

11. 4. — G. I 7. 8. 8, 3. 7. 
11.12. II 2,6. Ill 10,15. 
34. IV 1, 7. 2, 15. 
c. prati -f- abhi A. 17,10. 
10, 22. — G. I 7, 8. Ill 
10,15.34. IV 1,7. 2,15. 
c. a A. I 10, 13. 
ghrta A. I 1, 4. 15. 1. 16. 5. 11 
9.-5. 10.6. m 3,2.3. 12,14. 
IV 7, 18. - P. I 3,5. 16,4. 
n 1, 8. 10. 13. 13, 2. 14, 8. 
16. 2. 4. Ill 4. 4. 9. 7, 3. — 

9. I 25, 6. 27, 6. Ill 2, 5. 8. 
3, 1. 5, 3. 9. 3. IV 5, 3. V 

10. 2. — G. II 7, 9. IV 9, 5. 
ghrtapratika 9. I 25, 6. 
ghrtayoni 9. I 25, 6. 
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ghftavant 9- I 22, 7. 
ghrtac A. II 10, 6. — 9. Ill 
9,3. 

ghrtaudana A. I 16, 4. — 9-1 
27, 5. 
l''ghrs 

c. 'ii G. IV 2, 30. 
c. sam -f- ni 9- I 24, 3. 
ghora G. Ill 4, 15. IV 3, 19. 
ghosa G. Ill 2,23. 
ghosavant A. I 15, 4. — P. I 

17. 2. -9. I 24, 4. — G. 
II 8, 14. 

ghosini A. IV 8, 27. 28. — 9. 

m 9, 1. 

y ghra 

c. abhi G. II 8, 22. 
c. ava P. I 18, 3. 7. 
c. a A. ni 6, 7. 
ghracia 9- IV 7, 27. 

ca A. I 1,4. 3,1.6. 4,4. 5,1. 

6.8. 7,1.6.11. 9,5. 10,3.4. 
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yathakamam g. VI 6. 15. 
yatliakamin P. I 11.8. 
yathakuladharmam A. 1 17.1.18. 
\'athagama g. VI 6, 16. 
yathagotrakulakalpani G. II 9,25. 
yathatigam A. IV 3. 25. 
yathajfianain G. Ill 9. 21. 
yathajyesthain G. II 8,24. Ill 

9.16." 

yathailik A. II 8. 9. 
vathadevam A. I 23. 18. — G. 
■ I 1,4. 

yathaniruptam A. I lu. 7. 
yathanyayam A. Ill 5. 16. 
yathaparittam g. II 12, 18. 
yathapradlianam g. VI 3. 2. 
yathabhagain G. IV 3. 11. 12. 
vathamafigalam P. II 1 . 4. 22. 

2.4. 

yathaiupam Q. II 14.6. 
yathartham A. I 23. 24. — g, 
IV 8. 16. — G. I 3, 12. .5. 
1.3. II .3. 22. 4. 11. 6. 4. 12. 

8. .3. 7. 17. 22. 9.28. li». 49 
III 3,5. 9.23. 


yatbarham P. II 9, 12. 13. 
yathalingam g. Ill 8, 6. — G. 
m 4,21. 7,15. 

yathavaka9am A. II 3, 8. — g. 
IV 8,4. 

yathavaniktam P. II 14, 13. 
yathavayasam G. II 4, 11. 
yathavibhagam g. I 3, 3. 
yatbagakti A. I 21, 6. — G. I 
1 , 6 . 

yatbasankbyam P. Ill 3, 3. 
yatbasukham g. IV 18, 13. 
yathasuktam C. II 7, 28. 
yatbastbanam A. Ill 6, 8. 
yatbetam G. II 2, 8. 
yatbestam P. Ill 2, 16. 
yatboktam g. I 3, 17. 9,17. 
yatbopapadam g. IV 19, 2. — 
G. I 4, 14. 

yatbopalambbam G. 11 8, 24. 
yad A. I 1,3.4. 5,1.4. 7,2. 
10,15.23. 12,4. 13, 7. 14,7. 

17.10.12.13.16. 21,4. 23, 
1.4.6. 24,8. II 1,9. 7,4. 10, 
6. Ill 1. 3. 2, 2. 3, 2. 3. 4, 4. 
5. 7. 5, 7. 6. 5. 8. 7, 1. 9, 1. 
10, 11. 11, 1. 12, 12. IV 2, 
14. 7.1.5. 8.15.22.27.28.— 
P. I 2,8.11. 3.8.18.20. 4, 

13.16. 5,8.11. 7,2. 11,2.4. 

9. 12,4. 14,3. 15,7.8. 16, 

1.17.19.21.24. II 1,11.16. 
19. 2,7.12. 4,8. 5.33.34.35. 

6.10.12.23.24. 10,22. 11, 
12. 17, 9. 13. Ill 1, 2. 2, 2. 

3.5. 4,7.18. 8,11. 9,6. 11. 
2. 13. 3. -5. 6. 14, 6. 15, 18. 
16, 1. — g. I 2, 6. 7. 4, 2. 

5.6. 7.9. 9,6. 13. 15, 15. 16, 
4. 18.3. 19,6. 22,12. 2-3,1. 
2-5,6. 27.7. 28, 9.15. 19. ’ll 
1,2-5. 6.6. 10.8. 11,9. 12,2. 

10. 1.3. 3. 14, 16. 18. 15, 1. 
16. 2. 17. 4. Ill 4, 10. 7, 2. 
9, 3. 10. 1. 3. 11. 8. 9. 12, 3. 
■5. 13, 1.3. 5. W 3,3.6. 5,8. 
7,5.5. 10.3. 15,21. V 2,7. 
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3, 3. 8, 4. 9, 4. VI 1, 5. 4, 4. 

6. — G. I 1,20. 4,8.25.26. 
5,4.7.8.11.13.20.26. VI 1, 
3.4.12. 8,28. 9,4. II 1,17. 
18. 3,1. 4,3. 7,6.8.14.16. 
18. 8, 1.4. 6. 7. 9. 9,9.16. 10, 

7. Ill 1,31. 3,15. 4, 14. 15. 
16.18. 5,38. 7,13.21. 10,9. 

19.28. IV 2,35. 3,3.6.8.13. 

24.28. 4,26. 5,20. 6,6. 8, 

8 . 10 , 6 . 

yatkitnea P. I 3, 8. 
yad (Conjunction) A. I 4, 8. 
yad-yad A. I 14, 8. 22, 15. m 

4, 6. IV 7, 27. — G. 12, 9. 
yo-yo Q. II 7, 18. 
yasya-yasya Q. II 7, 18. 

yada A. I 14,2. — P. I 4,15. 
— G. I 9,22. II 5,8. 7,17. 
8, 21. IV 2, 10. 10, 4. 
yadi A. I 7, 3. 16. 9, 3. 10, 10. 

11. 12,2. 13,2. 19,11. m 

4, 6. 8, 2. IV 7, 23. — P. I 
3,27.28.31. 8,20. 13,1. 14, 

5. 16,8.24. Ill 7,3. 10,10. 
13,5.6. 14,12.13. 15,22.23. 
24. — 9. I 15, 9. II 15, 10. 
Ill 10,4. IV 7,52. 8,20. 12, 
22. V 4,1. 8,3.5. 10.1. 11, 

1. VI 3,8. — G. I 3,8. 4, 
22. 23. 24. 6, 19. 21. 8, 3. 12. 
9, 13. II 6, 7. IV 1, 18. 3,10. 

yaddevatya C. II 7,18. 
y yam A. Ill 6, 8. — P. I 8, 
3. II 3,2. 5.8. 14,11. — 9. 
I 27, 7. II 4, 5. 9, 1. 12, 6. 

12. IV 15, 19. 20. — G. I 4. 

1. 6,16. 

c. antar (?) A. Ill 6, 8. 
c. a A. II 8, 10. — P. I 16, 

2. — 9. IV 7, 52. — G. 
IV 5. 8. 

c. upa A. I 5, 3. 6. 4. 5. 6. — 
G. II 1,8. 

c. ni P. II 5, 41. Ill 3,5. 
— 9. I 0,9. 

c. pra A. I 5.2. 12,3. 15,3. 


17, 11. 24, 11. 25. Ill 12, 

3. 7. — P. I 5, 9. 16, 20. 
18,5. II 1, 21. 2, 11. 14, 
20. — 9. I 12,3. 24,4. 
II 6,2. 10,4. — G. I 9,1. 
II 8,2.10. 10, 41. in 1, 
14. IV 5, 19. 
c. prati 4" pra A. I 8, 9. 
c. sam + pra Q. II 10, 7. 
c. abhi sam G. I 1, 20. 
yama A. I 2, 5. — P. I 5, 10. 

II 7,1. Ill 3,5. 15,20. — 
9. I 26, 28. n 14, 7. Ill 10, 

4. 12,5. V 9,4. — G. Ill 
6, 14. IV 7. 41. 

j’amagatha P. Ill 10, 9. 
yamadevata G. IV 7, 24. 
yamasu 9- m 10,4. 
yamasukta P. Ill 10, 9. 
yava A. 19,6. 11,3. 13,2. 17, 

2. n 5, 15. 8, 15. 9, 7. IV 
8,7. — P. II 13,7. 17,2.3. 

III 1.6. 4,9. — 9. I 3. 10. 
6,2.5. 24.3. 28.6. Ill 1,3. 

IV 4, 9. — G. I 4, 22. 29. 
5,19. 7,2. II 1,10. 6,6. 7, 
18. 9, 6. Ill 5. 10. 7. 7. 8, 
22.24. IV 3,37, 5. 18. 8, 7. 

yavamant(i) G. Ill 10,21. 
yavamaya 9- ^ 2, 3. 
yavasa A. 11 4. 8. — P. Ill 
14. 15. 

yavagu G. I 3, 8. / , 20. 
ya9as A. I 23, 15. 24, 19. — 
P. I 3, 15. 7, 2. 19, 4. II 6. 
11. 12. 17. 21. 23. 24. Ill 2. 

11. 4, 10. 16, 1. — 9. Ill 8, 

2. VI 5, 2. 3. 4. 6, 16. ^ G. 
Ill 4, 17. IV 6, 10. 7,15. 10, 

13. 14. 15. 

yavasa P. Ill 15. 2. 
ya(;askama G. I\ 6, 10. 8, 25. 
vagasya A. IV 8. 35. — P. Ill 
“ 8, 2. . 

va^asvin A. II 6, 9. — P. 11 4, 

3. — 9 . II 1, 30. 
ya^-ohan P. I 11, 2. 4. 
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[ va A. ni 5. 7. — P. I 2. 8. 
"ll. Ill 14, 15. — C. IV 5,8. 
c. ati P. Ill 14, 10. 
c. astain A. II 6. 14. 
c. a P. II 16,4. 
c. upa A. II 6,11. — G. Ill 
4, 33. 34. 
c. ni A. I 13, 7. 
c. anu + pari A. Ill 12, 15. 
c. abhi + pra G. Ill 4. 33. 
yaga g. lY 4,3. 

V yac P. Ill 10, 13. — g. IV 
11, 13. 

•'yaja A. I 10. 4. 
yajana g. IV 11,13. 
yajin g. I 1.8. 

yajnika P. II 6,8. - g. 1 14,17. 
yajya A. Ill 6. 8. 
yatayama g. IV 11,9. 
vatayamata G. I 8, 1 3. 
yana A. I 8.1. — P. I 10.1. 
2. m 1, 2. — G. II 1. 20. 
4, 1.3. 

yamya g. II 14, 7, 
yavat A. II 4,6. Ill 3.4. IV 1, 
9. 6.4. — P. II .5.15. 10. 
17. 14. 19. Ill 10. 17. — g. 
II 7.22. 11.10, III 10. 2. IV 

8, 20. V 4, 6. — G. I 4. 1-5. 

9. 21. 10, 43. Ill 8. 12. 
yavatkalam g. VI 1, 13- 
yavan P. II 6, 16. 

1 yn 

c. ud + a G. I I. 1 . 11 Ij 
6. 2. 14. 

c. pra P I 3. 18. 
c. «am P. Ill 1. 6, — G. Ill 
8,24. IV 7.31. 

yukta A. 114. 2. Ill 2. 2. IV 
2. 3. — G. Ill 1. 24. 
vuga A. Ill 8, 1. — c III 1 
is V 2.8. 

yngapad A. IV 4.1.5. 
yugma A. I 14. 4. 15.7. II .5. 
13. - P. I 15. 4 ~ g. IV 
4. 4 — G, IV 2. 33. 3. 3-5. 
5.21, 


yugmant G. II 7, 4. 
y yuj A. IV 3, 1. — P. I 14, 
3. II 13, 2. Ill 14,2. — g. 

I 15, 8. 19. — G. Ill 1, 24. 
c. upa A. IV 7,27. — g. VI 

6,16. 

e. ni A. I 21, 7. IV 8, 15. — 
P. I 8, 8. 15, 8. — g. II 
4, 1. — G. I 4, 25. Ill 
1 , 11 . 

c. pra P. Ill 3, 5. — g. II 
5.11. — G. Ill 1,33. 5,26. 
9. 21. IV 5, 11. 14. 18. 6, 
1. 8, 7. 

c. sam P. Ill 10, 13. 
yujya A. Ill 6, 6. 
yyudh A. Ill 12.19. 

c pra A. Ill 12, 16, 
yuvati A. IV 6.4.11. — C. I 
12. l._ 

yuvan A. 1 20, 9. 23, 2. II 7, 
11. Ill 10. 10, — P. II 2,9. 
6.25. 11, 12. Ill 9,6. — g. 
HI 11.14. 

yutha A. IV 8, 3. — P. Ill 9, 
6. — g. Ill 11, 8.9. 11. 13. 
yupa A. Ill 6, 8. IV 8, 15. — 
g. I 20, 3. — G. Ill 3, 34. 
IV 1,12. 

yupavat P. Ill 5. 2. 

yoga P. Ill 4, 7. 

yojana P. II 13, 1. 

yodha g. II 2, 14. 

yoDi A.’ I 23, 20. — P. I 3, 14. 

— g. I 16. 8. 19. 6. 22, 13. 
25.6. V 1.3. VI 1,1. — G 

II 5.9. 

yos g. IV 5, 9. 

rakta A. I 19, 11, — g. I 11.3. 
raktakrsna g. I 12. 8. ’ 

I raks P. ill 3. e, 4, I5, 9^ 5. 

— g. I 12, 6. 25, 6. 
c. abhi g. Ill 6,2. 

rak>ana g. I 21. 1. 
rak-a^ A. I 2. 9. Ill 4. 1. — 
C. I 23. 1. IV 9, 3. VI 5, 6. 
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raksojana Gr. I 4, 11. 
rajas A. IV 6, 7. 
rajasvala C. II 12,10. VI 1.3. 
— G. Ill 5,5. 

rajju A. IV 8, 15. — G. I 2, 1. 
I ranj G. IV 2, 30. 
ranva P. Ill 4, 7 . 
rati P. I 10, 1. Ill 4, 7. 9. 4. 
14,10.11. — 9. Ill 11,4. IV 
9,3. 

ratna Q. II 13, 5. 
ratba A. II 6, 1. 5. 9. Ill 12, 2. 
— P. Ill 14, 1. 6. 12. 13. 15. 
— 9. I 15.6.13. II 13,3. 
ni 1, 13. — G. Ill 4, 31. 
rathantara A. II 6, 1. — P. I 
5, 9. Ill 14, 3. — 9. Ill 3, 
1. 4, 5. VI 3, 12. 
rathastha 9- 7, 32. 

rathaksa 9- I 15- 3- 
rathanga A. II 6, 7. — 9-1 
15, 9. 

rathya 9. IV 7,30. — G. I 2,32. 
I rabh 

c. a A. II 6. 1. HI 5, 12. — 
9. I 9,5.6. — G. IV 5,8. 
c. anu + a A. I 11.8. Ill 
5, 10. — P. I 5, 3. « 1.6. 

3.2. — 9. I 11,4. 12,11. 

16.2. 22.3. II 4,4. — G. 
II 1,24. 

c. sam + anu + a A, I 7. 

3. 8,9. 14.3. 20.2. 22.13. 
e. sam A. I 8, 2. IV 6, 1 3. 

I ram P. II 7, 4. Ill 14, 10. — 
9. Ill 11, 4. — G. Ill 4, 25. 
c. abhi A. IV 6, 16. — 9- 
IV 2, 6. 

c. upa A. IV 6, 7. — P. II 
11, 7. — 9. IV 6. 9. 7. 9. 
8.20. — G. II 5,8. 
c. vi P. II 12, 3. — 9. IV 
8, 16. 

ravi P. I 4, 12. 16. 18,6. Ill 
4, 4. — 9. I 20, 5. 
rayintama 9- 'I- 4. 

rayivant 9- 4, 4. 


rarata P. Ill 6, 2. 
rarati P. Ill 13, 5. 
ra^,ana A. IV 8, 15. — P. II 
5, 21. — G. II 10, 10. 
ra^mi A. I 3, 3. 23, 13. II 6,4. 

— 9. I 8,21. — G. I 7,25. 
rasa A. Ill 2, 2. — P. I 19, 5. 

— 9. II 13, 8. — G. IV 1, 
8. 3,19. 

I^rah 

c. vi 9. IV 11, 23. 
rahasya 9- H H; 13. 
i4ka A. I 14. 3. — 9. I 22, 13. 

— G. II 7, 7. 8. IV 8, 2. 
raksasa A. I 6. 8. — 9. I 10,9. 
«raja P. Ill 4.18. — 9. Ill 2, 
8. 3. 1. 7. — G. Ill 7, 13. IV 
4,31. 7.41. 

rajan A. I 14. 6. 7. 17, 10. 24, 
3. II 9, 5. m 5. 7. 6, 6. 12, 

1. — P. I 3. 1. 5, 1. 10, 1. 

2. 15.7.8. II 1.11. 5,3.18. 
22.26.37. 6, 17. 14, 4. Ill 
15.21. — 9. I 4, 2. 11, 4. 
22,11. 27,7. 28,15. II 15,7. 
IV 5, 8. 18, 1. — G. II 6, 7. 

III 3,4. 7,21. IV 10.24. 
rajanva A. lU 8. 12. 9, 1. — 

P.'l 4.8. 8,16. n 2,2. 3,8. 

— 9. I 14, 14. — G. I 1, 16. 
rajabandhavi A. II 3. 3. 
rajavrksa G. I 5,15. 

rajya 9. V 9, 4. 
ratra A. I 22. 19. II 4, 14. Ill 
4,1. IV 4, 16. 17.21. 6,6. 8, 
13. — P. I 8.21. 11, 1. II 
1,25. 11, 7.8.9. in 3.6. 4, 

8. 18. 10. 4. 25. 29. 30. 45. — 

9. II 11, 6. 14. 8. Ill 3, 8. 

IV 5. 17. 6. 9. 7. 10. 8, 20. 
9,3. V 11,2. VI 1,2. — G. 
n 3,15. 5,7. 7.23. 8,8. 10, 
47. Ill 2. 37. 3, 23. 26. 27. 
IV 5. 9. 8, 19. 9. 1. 

ratri A. I 7. 21. 17. 13. II 4. 
12. Ill 7. 1. IV 4, 14. — P. 
II 8, 1. 7. 16, 5. Ill 4, 15. 10, 
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28. 36. — g. II 12, 7. 9. Ill 
4,8. IV 5, 17. 11,19. 15,19. 
18, 12. — G. I 6, 5. 6. Ill 
3.10. IV 5,4.28. 8,11. 
ratridevata G. Ill 10, 1. 
latri A. Ill 9, 10. — P. Ill 2, 

2. 3,5. — g. I 11,1.2. IV 
16, 4. V 5, 9. 

1/radh A. IV 4, 2.3.4. — G. 
Ill 2,50. 

rayasposa A. 1 7, 19. — P. I 
8, 1. il 6, 20. Ill 9, 6. 
rastrabhrt P. I 5. 7. 
rastri G. IV 10. 12. 
rasabha P. Ill 15,6. 
rikta g. Ill 5. 2. 

I ric 

c. ati A. I 10. 23. 23, 1. — 
P. I 2, 11. 

I ris P. Ill 14, 12. 13. — g. Ill 

4.4. 7,3. 9,1. 10,2. — G. 

III 9,22. 

risanv g. II 2, 14. 
ristiP. Ill 14.14. 
rihana G. I 8,27. 

\ rl'A. I 8,2. IV 6,13. 
ritibhuta P. Ill 10. 23. 

I rue g. I 6. 5. 

I nid A. I 6. 8. 8. 4. — P. I 

.5, 11. 16, 25. — g. I 15, 2. 
c. pra g. I 15, 2. 
radita G. Ill 3. 28. 
iTidra A. I 24.16.32. II 4,14. 

IV 8, 9. 19. 21. 22. 23. 24. — 
P. I 3. 27. 5. 10. Ill 3, 6. 4. 
8. 8.6.11. 13. 9.6. 15.7.8. 
9. 12. 13. 14. 15. 16. — g. I 

26.4. Ill 11.6. V 6.2. — G. 
I 8,28. II 6, 7. IV 10,20. 

rudrani P. Ill 8. 10. 

I rudh G. n 3. 11. 

e. vi g. IV 4, 15. 

I mb 

c. adbi A. II 9. 2. 
c. ava A. II 6, 12. Ill 9. 9. 
— g. Ill 1,16. — G. II 
4. 6. 


c. upa + ava g. V 1, 7. 
c. prati + ava P. HI 2, 6. 10. 
11. 14,8.— g. IV 17,11. 
— G. Ill 2, 27. 
e. a A. I 7, 7. 8, 1. 2. H 6, 
1. 3. Ill 9, 6. IV 6, 8. — 
P. I 7, 1. Ill 2, 9. 15, 3. 5. 
6. 10. — g. I 15,13. 17. 
Ill 1,10. 13. IV 12,27. 15, 
22. V 1, 2. — G. n 2, 4. 
4,1.4. Ill 2.25.26. 5,31. 
c. upa + a A. Ill 12, 12. 
c. sam 4- a C. V 1, 1. 
c. pra P. Ill’ 15, 21. — g. 
VI 6,9. 

rupa A. I 5, 3. 12, 6. — P. I 
3, 20. 5, 10. 19, 4. II 11, 3. 
Ill 3, 5. 4, 7. — g. I 2, 2. 

12.7. 20,5. II 12,10. 14.6. 
V 8,2. VI 1,4. — G. Ill 

2, 22. IV 3, 3. 
mpavattama P. HI 9, 6. 
rekba G. I 1,9. 

retas P. I 6, 3. Ill 15, 6. — g. 

I 19. 4.6. Ill 13,5. 

revati A. II 9, 5. — P. Ill 5, 

3, 9,3. 15,6.— g. 1 26,26. 

in 10,1. 11,2. 

rai A. II 1, 4. 4, 14. — P. I 
18, 5. Ill 5. 3. — C. I 14, 6. 

22.7. II 3,1. Ill ’ 4 , 10 . 11, 
4.14. • 

raibhi g. I 12, 3. 
roga P. Ill 6. 1. — g. Ill 8, 4. 
— G. IV 6,2. 

roeana P. II 6, 10. — G. Ill 

4, 16. 

rocisnu A. I 7, 6. — P. I 6, 3 

II 6.28. 

roman A. I 7,5. — g. I 24. 7 
— G. Ill 4.24. 
rohini A. II 1(1,3. — P. I 4, 
7. II 12,1. — g. I 26,2. IV 
13.1. 17.2. 

rohita P. I 8. 10. Ill 9. 6. — 
g. Ill 11,10. — G. II 3,3. 
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raudra P. Ill 8, 3. — 9- ^ 

9. IV 19, 4. — G. I 4, 31. 

in 8, 1. 

raurava A. I 19, 10. — P. II 
5, 18. — Q. II 1, 4. — G. 
II 10,9. 

rauraki G. Ill 2, 7. 

laksana A. I 6, 3. 4. IV 1, 15. 

5, i — 9. I 5, 6. 9, 2. in 
' 10, 1. — G. I 1, 10. 11 1, 2. 

6. Ill 6, 5 IV 2, 8. 18. 19. 
laksanya P. Ill 15, 21. 
laksmi G. IV 6, 3. 

laghu G. Ill 3, 36. 
laiighana P. 11 7, 6. 
lapeta P. I 16, 24. 

Vlabh P. ni 10,26. 15,22.23. 
24. — G. I 9,15. 
c. a A. I 13, 7. 20, 10. — 
P. I 3, 27. 8, 8. 11, 9. II 
2, 16. 13, 4. ni 8, 3. 10, 
24. 12,2. — 9- I 10.9- 
c. anu -J- a G. 11 10, 31. 
lambhana A. I 13, 1. 
lalata 9. H 1, 22. 10, 8. — G. 
ril 6, 3. 

lavana A. I 8, 10. 22, 19. FV 

4, ’16. — P. I 8, 21. n 5, 10. 
— G. 11 3. 15. 10, 47. 

langala P. II 13, 1. 

Vaia A. 1 7,8.15. — P. 16,1. 
2. 7.4.5. — 9. I 13,15. 14, 

1. IV 15,3. — G. 11 1,15. 

2, 3. 5. 

y likh 9. I 7, 6. 
c. ud A. I 0, 1. — P. I 1,2. 

— G. I 1, 9. IV 3. 2. 
c. pari 9- 

c. pra P. n 14, 15. 16. — 9- 
IV 15, 7. 

linga 9. in 8, 6. — G. Ill 4, 
21. 7,15. 

V Up p. Ill 8, 12. — G. in 

5, 35. 

e. anu A. ffl 8,11. — P. II 
6.19. 14,17. 


c. upa A. I 3, 1. !*• I 

2. 4,3. 1114,11. 17,8.— 
9 I 5, 3. 7, 2. 23, 1. V 1, 

7. — G. I 1, 9- 9, 2. 10, 
16. ni 7, 3. 4. 13. 

c. pari -H upa G. I 5, 13. 
c. ni 9- VI 6, 6. 
c. pra A. in 8. 11. — 9- 
15,8. 

y Uh 


/U 

c. prati 9- 

V ^ 

c. a A. I 24,15. in 10,11. 
luntha G. I 5, 18. 

V iup p. Ill 8, 16. 
y lubb 

c. upa P. I 12, 4. 
c. pra 9- 
y Id 

Inna G. 1 5,16.17. 
lekha A. I 3.1. — 9- I '»«• 
— G. n 3, 6. IV 3, 2. 
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vam9a A. II 8, 13. 9, 1. 2. — 
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c. ud C. Ill 1,3. 
c. ni A. IV 6, 3. — P. II 
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vapana A. I 22, 25. — P. II 
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I, 19. 

vayas A. Ill 4. 1. 10, 9. — P. 
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3. — G. Ill 2, 45. 
varaka 9- I 6, 1. 
varatra A. II 9, 4. 
varuna A. I 2.5. 7,13.17. 17. 
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11.4. 17.9. 18.3. 26.23. 27. 
7. 28,15. II 14,7. rV' 14. 2. 
V 2. 4. — G. n 6. 3. 7. 7, 
21. m 3.4. 4.23. 6, 14, IV 
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varuthya 9- I 3. 
varenya 9- I 25,6. II 5,12. 7, 
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varga P. II 6, 22. 
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7. 8,4. 9,2. — P. I 3, 15. 
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4,2. 27,7. 28,8. Ill 1,8. 
•Vareasa P. Ill 15, 2. — G. IV 
5,15. 7, 9. 
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vareasvin A. I 21, 4. 
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)' va9 P. I 4, 16. 
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4. II 13, 5. IV 4, 11. — 
G. IV 3,4. 
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vac A. I 7,22. 18,7. 21,7. IH 
3,4. 10,9. — P. I 3,25. 8, 
8. 18,6. 19,2. II 3,2. 5,9. 
ni 13, 6. 16, 1. — C. I 2, 2. 
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vajinivant P. I 7, 2. 
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vatsapra P. I 16, 8. 
vudita G. lU 3, 28, 
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Vcipana A. I 22, 22. — g. IV 
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vama g. II 10. 8. — G. II 9, 
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vaniadeva A. Ill 4, 2. — g. IV 
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14,5. — g. m 3,1. 4.6. VI 
2,7. 3,12. 6,14. — G. I 9, 
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vayava P. II 14. 9. 12. 14. 16. 
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Il'l4,4. — g. II 13,8. 14, 
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g. I 9. 15. 11,3. 12.13. 22. 
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24. 4, 16. 8,20. 10,1. 
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J vie 

e ud G. Ill 7, 8. 
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vijata g. I 28, 10. 
vijanya P. II 7, 10. 
vijnata P. I 5, 9. 
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vitusa G. IV 2, 10. 
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5, 8. — g. II 6, 7. IV 1, 
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11, 14, 
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IV 5. 28. 
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vidya A. I 1,4. Ill 9.1.4. 
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35. ~ G. Ill 5, 22. 
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vidhava A. IV 6, 12. 
vidha A. n 2, 4. 
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g. ii 14, 9. 

vidhi A. Ill 2, 1. — P. I 1, 5. 

n 6, 5. — g. VI 3, 8. 
vidheya P. 11 6, 5. 
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vibhava g. VI 6, 16. 
vibhaga 9- I 3. 3. II 13, 5. 
vibhavasu 9' ^ I- 8. 
vibhltaka G. I 5, 15. 
vibbram9in G. IV 7, 2. 
vimuklia P. II 15, 6. 
vimoksa P. I 10, 1. — G. II 

4, 3; 

viraj A. I 24,20.21.22. — P. 
I 3,12. Ill 13,4. 14, 2. — 
9. m 2.2. 7.5. VI 3,14. — 
G. IV 10, 2. 
virama 9- 8, 17. 

viruja P. II 6, 10. 
virupaksa P. Ill 6, 3. — 9. IV 
9, 3. VI 6, 10. 
virodha P. II 17, 7. 
virodhin G. HI 5, 29. 
virobana 9- 8, 1. 

vilayana G. HI 6, 4. 
vivadisnu A. II 7, 2. 
vivaha A. I 4, 1. 2. 8. 6,1. 7.1. 
8,5.9. — P. I 3,30. 4, 2! 4. 

5, 6. 8, 12. ~ 9. I 5 , 2. 4. 
12, 10. — G. IV 10, 26. 

vivahya G. IV 10,24. 

I Yi9"p. m 16, 1. — G. I 6.15. 
c. a A. I 23, 19. — P. Ill 

Abhandl, d. DMG IX, 1. 


I, 4. 4, 7. - 9. II 2, 1. 

III 8, 3. 

c. upa A. I 8, 9. 14, 3. 24, 8. 
II 1, 10. 3, 7. m 2, 2. 5, 

II. 7, 1. IV 6, 16. 7.2. 8, 
15. — P. I 5,2. 8, 10. 10, 

2. 11,1. 15,4. II 1,5. 3, 

I. 3. 10.18. Ill 2,7. 4,5. 
10,22. — 9. I 11, 4. 12, 

II. 16,2. 22,2. 27,9. II 
5,8. 7,2. 12, 11. Ill 1,2. 

IV 1,2. 4,4. 5,11. 8,5. 
VI 3. 2. 6, 2. — G. I 2, 5. 
II 1,23. 3,4. 4,6. 6,2. 7, 

3. 8,9.11. 9,8. 10,35. Ill 

4. 9. 29. 9, 15. IV 2, 33. 
c. adhi -f- upa G. IV 10, 6. 
c. abbi -)- upa P. I 3, 8. 

c. sam + upa G. Ill 9, 19. 
c. ni A. I 14, 7. 11 10, 6. 
c. pra A. I 8,8. IV 4. 11. — 
P. I 8, 12. II 6, 10. Ill 4. 
5.6. 10,24.35. 13,3. — 
9. II 12. 10. Ill 5. 2. 8, 4. 
12, 3. VI 1, 5. 3, 1. — G, 

II 8, 14. Ill 4, 14. 5, 35. 
c. sam -t- pi’a A. IV 6, 7. 

c. sam A. II 3, 7. 9, 5. IV 2, 
15. — P. Ill 2,13. — 9. 

III 5,3. IV 18,6. — G. 
II 6, 10. lU 9, 19. 

Ti9 (f.) P. I 5, 9. — 9. I 1. 8. 
lU 2, 1. 

vi9akha (a) 9- I 26, 14. — G. 

I 5, 16. Ill 10, 31. 
vi9ala 9- 18, 1. 

vi9esa A. IV 8, 17. — 9- 
4, 7. — G. I 3.11. Ill 2,50. 
vi9va A. II 4, 14. Ill 5. 7. — 
P. I 4,14. 5,11. 7.2. 12,1. 
2. 3. n 2. 21, 6. 31. 9. 7. Ill 

1.2.3. 3,6. 4,7.8. — 9. I 
12,5. 22,7. Ill 5,1.2. IV .5, 8. 

vi9vakarman P. Ill 4. 8. — 9- 

14.3. V 3,3. — G. IV 8, 19. 
vi^vacarsani P. Ill 1, 4. 
Yi^vatagcaksus 9- ^ 2, 6. 
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vigvatas P. II 6,30. — G. 1116,1. 
vigvarupa P. I 19, 2. HI 3, 5. 
vigvavara P. I 18, 5. 
vi9vavedas P. Ill 3, 5. — Q. 

V 1, 8. 

vi^vamitra A. Ill 4, 2. — p. IV 
10,3. 

vi^vavasu Q. I 19, 2. 
vi9vedevas A. I 2, 2, 7. 3, 8. 8, 9. 
24, 18. II 2, 4. 4, 14(?). — 
g. I 26, 19. 27, 7. II 3, 1. 

12.2. 14,4. IV 2,5. — G. 
n 3,20. 6,7. 8,19. m 7,19. 
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e.’pari G. IV 5,31. 
visama P. II 7, 6. — G. II 4, 2. 
visaya G. IV 5, 30. 
visavant G. IV 9, 16. 
visana P. Ill 7, 2. 
vistara A. I 24, 7. 8. — P. I 
3, 5. 6. 7. 9.- G. IV 10,5.6. 
vistha g. V 8, 2. 
visnu A. Ill 3, 4. — P. I 5. 10. 

8.2. II 14,6. — g. I 9,3. 

22, 13. 26, 21. n 14. 4. 10. 
IV 9,3. 15,2. V 2,6. 3,3. 

VI 6, 10. — G. I 6, 20. 7, 

23. II 5, 9. 9, 13. Ill 7, 19. 
visnukrama P. I 14, 5. 
visarga P. II 10, 10. — g. IV 2,6. 

8 . — G. II 3, 14. HI 2, 44. 
viharaiia G. Ill 6, 9. 
vlhayas P. Ill 10. 28. 

}/ vi G. I 8, 27. 

I vid g. I 19. 6. 
vidn A. II 6, 7. 

viclvanga A. II 6, 5. — C. Ill 
1,13. — G. Ill 4,31. ’ 
vina A. I 14, 6. — P. I 15, 7. 

— g. IV 7,31. 
vinagathin g. I 22, 11. 
vita (I vye) A. IV 8, 27. 

Vila P. I 3, 14. 16. 19. 18, 5. 
Ill 4, 18. — g. I .5. 10. 19, 
6. 28, 15. Ill 4. 4. 
viraiia G. Ill 9, 4. 
vlratama P. Ill 2, 7. 


vlratara P. 115, 4. 7. — g. I 
22,12. Ill 5,3. — G. II 7,6. 
virayu g. VI 4, 4. 
viravant P. I 16, 19. 
virasu P. I 4, 16. — G. II 7, 12. 
virahan g. Ill 5, 3. 
vira P. I 16, 19. 
virina A. 11 7, 4. 
virudh P. Ill 7, 3. 
virya A. II 6, 3. — g. VI 5, 3. 

— G. II 6, 8. m 6, 1. 
viryavant P. I 14, 5. II 10, 22. 
y vil s. (/ vld. 
vivadha A. I 12, 3. 

V vr A. I 20, 4. 22,29. 23, 1. 2. 
3. 7. 8. 9. 15. 24, 1. IH 11, 1, 
IV 6, 8. — P. I 16, 24. — 
g. I 6, 4. IV 12, 7. VI 4, 8. 

vrta A. Ill 11, 1. 
c. a A. in 5, 9. IV 7, 16. — 
P. n 17,9. — g. IV 5,9. 
c. pra P. II 7, 7. — G. U 
1, 13. 19. 

c. pari P. in 3, 10. — G. Ill 
4, 8. IV 2, 3. 8. 16. 
c. vi P. II 7,6. 
c. sam P. Ill 4, 18. 
vrkka A. IV 3, 21. 24. 
vrksa A. I 8, 6. II 6, 9. Ill 8, 
3. 9, 6. — P. I 15, 6. II 7, 
6. Ill 15,21. — C. I 3,2. 
13,6. 15,6. 22, 10. Ill 1,15. 
2,8. rV" 7,34. 12,27. — G. 

II 4. 2. 7, 4. Ill 1, 32. 5, 31. 
IV 5, 19. 22. 7, 24. 

I vij A. IV 4. 17. _ p. II 5 
12. — g. Ill 13.5. — G 

III 1, 16. 2. 58. IV 7, 22. 

c. pari + vi + a g. Ill 9^ 1. 
I vii A. IV 4. 15. — P II 5 
31. — g. IV 8, 1. 
c. anu P. II 3. 5. 
e. apa G. I 9, 29. 
c. abhi A. II 6, 5. 
c. a A. I 20, 9. IV 8, 28. — 

g. II 3,2. — G. n 10,27. 
in 4,3.3. 9,20. 
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c. anu -f- a 9- II 3, 2. — G. 
Ill 7,15. 

c. abhi + a 9- IV 8, 20. 
c. pari + a 9- II 3, 4. 4, 3. 
c. apa -f- pari -f ^ II^ 
3, 12. 

c. abhi -j- pari + a G. IV 
3, 12. 

c. abhi + sam + a 9- I 2. 
c. vi + a A. IV 4, 9. — 9- 
VI 6,2. — G. Ill 7, 15. 
e. sam -}- a A. Ill 5, 15. 8, 

1. — P. II 5,33.34.35. 
— 9. Ill 1,1.15. — G. 
Ill 5,37. 

e. ni P. II 1, 11. Ill 7, 3. 
10, 32. 51. — 9. I 18, 2. 
— G. I 4, 21. 
c. abhi -f- ni G. II 9, 20. 
c. nis 9' II 12.9. 
e. pari G. Ill 10, 11. 
c. pra A. IV 2. 9. — G. II 
1, 20. IV 7, 3. 

c. abhi + pra A. II 6, 5. Ill 

12 , 8 . 

c. sam P. I 9, 5. 

Vftta A. IV 7. 2. — 9. I 2. 2. 
vrtti 9. IV 11, 13. lb. — G. 
IV 8, 18. 9, 15. 

vrttyavicchittikama G. IV 9, 15. 
vrtra P. II 6, 27. 
vrtrahan P. U 17,9. Ill 15,18. 
vrthapakva G. II 9. 5. 
vrthavac G. Ill 5, 19. 
vrddha A. I 7,21. 14.8. Ill 10, 
6. — 9. n 10, 8. 16. 4. 
vrddha^ilin G. Ill 5. 1. 
vrddhi A. II 5, 13. IV 7, 3. — 
9. IV 3. 3. — G. IV 3, 35. 
V'vrdh A. I 10.12. 21,1. 23.24. 
Ill 6. 8. IV 8, 9. 10. — 9. I 

2. 6. 17. 9. 25. 6. II 10, 4. 
VI 6, 16. 

1 vrs A. m 9. 6. — P. II 7. 7. 
— G. Ill 2. 20.21. 5.11. 
c. abhi P. Ill 15.21. 
c. a G. IV 3. 11.12. 


vrsan P. I 5, 9. — ■ 9-1 
G. I 8,28. 

visala A. IV 2, 19. 21. — G. 

Ill 5. 34. 
visi G. IV 2, 26. 
vrsotsarga P. Ill 9,1. — 9- 

‘11,1. 

vrsti P. II 17, 9. 

) vrh 

c! vi P. Ill 6, 2. 

V ve P. I 4. 13. 
venu A. Ill 8. 20. 

veda A. I 1, 3. 4. 15. 1. 3. 22, 
2. 3. 18. 21. Ill 4, 1. 5, 12. 

11.1. — P. II 4.2. 5,13.14. 
33. 34. 6, 1.5. 12, 1. — 9. I 
16,3. 24,4.8. II 3,1. 10,8. 
13. IV 5, 3. 12. 9,3. — G. I 

1. 7. Ill 4, 1. 

vedavid 9- ^>2. 4,4. 

vedi A. I 5, 5. IV 2, 14. — G. 
II 1.4. 

V vep 9- 

vepana G. Ill 3, 34. 
vela A. IV 6. 5. — P. I 16, 23. 
II 11,4. — 9. I 19.1. IV 

11.2. — G. I 1.24. Ill 10. 
19. IV 6.12.14. 9,17. 

ve9a A. I 17. 18. 
ve9man 9- ^ 12, 1. 

I'vest P. II 6,25. 

c. pari 9- li 2. 1. 12, 4. 
c. sam G. II 1, 20. 
vestaka P. II 6, 26. 
vest ana 9- 

vai’A. I 1,4. 10,11. 15. 12,2. 
15,3.9. 20.11. II 3.3. Ill 2. 

2. 9.6. IV 3.27. 4,8. 7.22. 
8. 29. — P. I 16, IS. 18. 2. 
n 3,7. 7.6. 14.5. Ill 4. 14. 
15. 16. 17. 15. 6. — 9. I 2. 
7. 19. 6. — G. I 6. 1.’21. 8. 

3. m 2,8. IV 1.18. 9,4. 
vaikarna P. I 4. 15. 

vainava A. in 8. 20. — P. II 
6.31. — 9- in 1,11. IV 14. 
2. — G. m 4, 27. IV 9, 17. 
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vaitana P. Ill 10, 32. 
vaitanika A. I 1, 1. 
vaidarvya A. II 3, 3. — P. II 

14, 5. 

vaidarva Q. IV 18,1. 
vaidika P. II 17,9. 
vaidya A. IV 8,15. 
vairupaksa G. IV 5, 6. 8. 
vaivasvata P. I 5, 11. — Q. Ill 

12, 5. 

vaivaliya P. I 3. 1. — 9- I I; 

3. 17, 8. II 15,6. 
vaii;ampayana A. Ill 4,4. — Q. 

IV 10,3. VI 6,11. 

vai^akha (i) 9- I 
vai9a.leya 9- 18,1. 

vaidya A. I 19, 4. 7. 10. 11. 12. 

13. II 8, 8. Ill 8, 13. — P. 
I 2,3. 4, 10. 8,17. 17,4. II 
2.3. 8.9. 5.4.19.23.27.38. 
— 9. I 14,15. 28,4. II 1, 
5.8.17.20.23. 5.6. IV 11, 

15. — G. I 1. 15. 16. II 10, 

3. 4. 12. Ill 1. 7. IV 7. 7. 

vai9ravana 9- ^ 11-7. 
vaiQvadeva (i) A. II 4. 12. — P. 
I 12. 3. II 9, 2. Ill 3. 2. — 
9. II 12,17. 14,1.3. 17,4. 

V 1,6. — G. I 4,8. Ill 10,3. 
vaifvanara A. Ill 6. 8. - — 9- ^ 

4 , 2 . 

vaii^vamitra 9- H 7. 11. 
vaisnava (f. 1) 9- 4 l-H- 8,16. 

— G. I 6. 19. 7. 22. 
viiihavasa P. II 2, 12. — G. IV 
9, 20. 

vaibayasi G. II 6, 8. 
vvacas A. Ill 10, 6. — 9- H 
■ 18, 3. 

vyanjana G. I 4. 3. IV 4. 21. 

\ vj'adh 

c. a P. I 3. 18. 
vyantara G. IV 2. 3U. 
vyavaharya P. II 5. 43. 
yyagharana P. Ill 8, 9. 10. 
vyadhi 9- ^ 6.1. 


yyadhita A. I 23, 20. Ill 6, 3. 

7, 1. — 9. II 2, 15. 
vyapatti P. I 10, 1. 
vyama A. IV 1, 10. 
vyavaharika 9- I 24, 6. 
vyahrti A. I 4,5. HI 2,3. 4,1. 

5,12. — P. 1 5,3. 15,4. — 
9. I 9,12. 11,4. 16,4. 22,3. 

27, 10. II 2, 15. 9, 2. Ill 4, 

8. 10,4. 13,1.3.5. IV 1,8. 
5,12. 9,3. 17.5. V 5,10. 7, 
4. VI 3, 12. — G. I 8, 15. 
9,27. II 4.3. 10,40. Ill 2, 
39. 3,2.31. 9,11. IV 6,8. 
7,35. 

vyusta A. II 6, 15. 
vyusti P. Ill 3, 5. 
vj'ulhajanu 9- I 19, 8. 

> vye A. IV 8. 27. 
c. abhi 9- I 15,10. 
c. upa A. IV 7, 30. 
c. pari A. I 20, 9. IV 3, 20. 
8, 15. — P. II 2, 9. 
c. sain A. I 19. 10. — P. I 
4, 13. II 6. 20. 
c. aim + sam P. I 4, 12 (s. 
m. Anm.). 

I vraj A. Ill 4. 6. IV 4. 9. — 
P. II 7.7. — G. I 2.11. Ill 
5,32. 7,11.16. 
c. prati a A. IV 5, 10. 6, 
4. — G. I 6,21. 
c. pari A. 11 8. 11. 9, 7. IV 
2. 10. 5, 4. — G. II 2, 8. 
c. pra A. I 23. 24. 
c. aim -r sam G. II 2. 15. 
vrata A I 8. 12. 21, 7. 22. 20. 
22. Ill 9. 1.5. — P. I 8, 8. 
16.6. II .5.33.34. 7,18. 8, 
1. 10.10. Ill 3,5. — c. II 
4.1. 10.8. 11.1. 13,5.8.’ 17, 
3. — G. I 4.18. 6,9. 9,23. 
Ill 2. 5. 9. 55. 5. 37. IV 5, 
27. 6.13. 8.10. 
vratati A. IV 8. 15. 
vratapati G. II 10, 16. 
vratapa 9. II 13, 5. V 1. 9. 



101 


vratabhrt Q. II 13, 5. 
vratavati G-. II 6 , 9. 
vratasnataka P, II 5, 32. 34. — 
G. Ill 5,22. 
vratahani C. Y 1, 9. 
vratika 9 . II 11.12. — G. Ill 
1,28. 

vratyastoma P. II 5, 43. 
vrihi A. I 9,6. 11, k 17,2. — 
P. II 13, 7. 17. 2. 3. — C. I 
3,10. — G. I 4,22.29. 5,’l9. 
7, 2. II 7. 18. 9, 6 . IV 2, 9. 
5, 18. 6, 13. 8 . 7. 
vribivavau C. I 24,3. 28,6. Ill 
1,3. 

vrihiyavamant A. I 11,3. II 8. 15. 
9, 7. IV 8,7. 

i;.arayos A. Ill 5.9. — Q. II 11, 
13. lY 5. 9. 

Vaipsatha P. Ill 13. 3. 
k 9 ak 9 . IV 8 . 20. — G. Ill 

2, 50. 

9 akalota G. II 4, 8 . 

9 akuni A. Ill 5. 7. — P. II 8 , 

3. UI 15,20. — 9 . IV 5,8. 


9 atakratu P. Ill 1,6. — 9- ^ 

1 , 8 . 

9 atabhisaj 9 - ^ 26- 23. 

9 atarati'a G. II 8 , 8 . 

9 atarcin A. Ill 4, 2. — 9- 
10, 3. 

Qatavarsa P. Ill 10, 14. 

9 ataval 9 a 9- I 1^, 16. V 3. 4. 

9 atavhya P. Ill 1, 2. 

9 ata 9 arada P. Ill 2, 2. — 9- 
18,1. 

9 atasani P. II 6 , 16. 

9 atayudba P. Ill 1, 2. — G. Ill 

8 , 10 . 

9 atoti P. Ill 1, 2. 

catra A. Ill 10, 11. — P. I 
16.23. 

9 antatiya A. II 8,11. 9. 7. -IV 8 , 
39. 43. 

V 9 ap P. Ill 9, 6 . 

9 abala P. I 16. 24. 

9 abali P. Ill 3, 5. 

9 abda A. 1 18. 3. IV 6 , 7. — 
P. II 11,6. Ill 8,5. — 9 . IV 
7. 21. 31. V 5. 4. — G. I 
2. 18. 


9 akrtpin 4 asad P. Ill 15, 15. 
9 akli A. I 21.6. — P. Ill 16.1. 

— G. I 1. 6 . IV 5, 25. 
gakvari P. I 5,9. -- 9 . VI 2.2. 
4.3.4. — G. Ill 2.9.21.22. 


( 9 am A. II 9, 6 . — P. I 8 , 5. 
Ill 3,6. — C. I 14, 7. 16,3. 
VI 6.3. 6 . — ’ G. Ill 4. 15. 
c. upa A. I 9, 3. 

9 uni (indecl. cf. yamyos) A. II 


9 agma P. Ill 4,7. — 9 . Ill 5.1. 
I 9 afik 9 . IV 14, 5. 

9 arikara A. II 2, 2. IV 8 . 19. 
9 auku P. I 15.4. — G. IV 8 , 11. 
9 aSkba G. IV 8 . 7. 
gaoi P. Ill 3, 5. — 9 . 1 12,6. 
9 anasutra 9- I 24. 11. 

9 anda P. I 16, 23. 

] 9 at _G. DI 9. 4. 

9 ata A. I 7. 6 . 15. 1. 3. 9. — P. 
I 2. 8 . 4, 12. 6 . 3. 8 . 18. 19. 
11.9. 16. 17.18. 18, 2.3.5. II 
6 . 20 . 17,9. Ill 1.2. — 9 . I 
14. 16. 24,4. V 5, 12. 9. 4. 
— G. I 9, 12. m 8 , 5. IV 6 . 
13. 8.11. 


1. 7. 10.8. IV 7. 11. 15. — 
P. I 4,16. II 10.15. Ill 1,4. 
3. 6 . 4, 7. — 9. 1 7, 9. Ill 4, 

2. 8 . 3. IV 18, 2. 3 V 10, 3. 
VI 6 , 16. 

9 ania P. II 17. 10. 
garni A, I 17, 3. 11. 11 8 , 11. IV 
2, 10. 5. 4. 6 , 4. — P. I 6 , 1. 
in 2 , 7. — 9 . I 13. 15. IV 
17.3. — G. li 1.15. Ill 9,4. 
Camimaya A. IV 6 . 4. 
gamva A. IV 3. 12. — 9- ^ 
15. 6 . 

(.ay ana G. I 4. 10. 
gayaniya A. II 1.7. 
gayana A. UI 4. 6 . 
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^ayya C. II 6, 8. 12, 6. 14, 14. 

IV 15, 22. — G, III 1, 18. 
^ara G. I 5, 18. 

^arana A. II 7, 8. 8, 13. — G. 
Ill 1,32. 

^arani A. I 23, 25. 

9 aranya C. lY 17, 5. 

9 arad A. I 7.6. 15,1.3.9. 11 4, 
14. IV 8, 2. — P. I 4, 12. 

6.3. 8,19. 11,9. 16,17.18. 

18.2.3. 5. II 6,20. 16, 2. 17, 
9. Ill 1, 2. 2, 2. 12. — C. I 
24. 4. IV 16, 2. 18, 1.2. V 
5,12. — G. Ill 8. 5. 

t^arava A. I 17, 2. 3. II 4, 5. 
9 arira P. Ill 10, 5. — Q. Ill 
8. 4. IV 8, 9. — G. II 1, 10. 
^arkarakarsin Q. VI 1, 13. 
^arman P. I 17.4. — C. I 27, 7. 
9arva A. IV 8, 19. — P. Ill 
8 , 6 . 

(;arvam P. Ill 8, 10. 

^alali'A. I 14,4. — P. I 15,4. 
II 1,10. — g. I 12. 6. 22,8. 
28,10. — G. II 7. 8. 

(jalatu A. I 14, 4. — C. I 22. 

8. — G. II 7,4. 

^ava P. II 8,3.4. 11,4. — g. 

II 12.10. IV 7.24. 

^avaiiipa g. VI 1,4. 

(^a^vant P. I 18, 5. 
y caiiis 

c. abhi A. I 23.20. — P. II 
11.5. 

c. a A. IV 1, 3. 
c. pra A. II 8. 3. 5. 9.4. l6. 
8. — P. I 5.11. — g. II 
11.9. — G. II 1.2. 

I 9as 

c. vi G. Ill 10.32. 

"gas A. I 21. .5, III 2.4. 
i,a^tra A. I 12. 5. — G. IV 
7. 23. 

<;ainvaty,i A. IV .^.26. 

9aka A. II 7. (i. — P, III 3.3. 
— g. Ill 12, 2. — G. Ill 
5. 10. IV 4. 21. 


gakapindi g. I 11, 5. 

9 akapuni g. IV 10, 3. 

^akala A. Ill 4, 4. 
cakalya A. Ill 4, 4. — g. IV 

10,3. VI 1,1. 

^akastaka P. Ill 3, 13. 

^akvara g. II 11, 11. 

9akha A. I 11,2. II 6,9. 8,11. 
IV 2,10. 5,4. 8, 15. — P. 

III 2,7. 11,1. — C. Ill 2,1. 
5. 6. 8. IV 18, 3. 

9 akbapa 9 u g. I 10, 3. 
9akhavi9akhe G. Ill 10, 31. 
9 ankliayana A. Ill 4. 4. — g. 

IV 10. 3. VI 1, 1. ' 

9 atyayana g. VI 1, 1. 

9 ana P. II 5, 16. — G. II 10, 

8 . 12 . 

9ada G. IV 7. 12. 

9Mvala P. Ill 4, 9. 

9 advalavant P. Ill 10,22. 

9 anta A. II 4,14. — P. 1 8,5. 
9 antatama P. I 8, 5. 

9 antaratra A. IV 6. 6. 

9 aiiti P. m 16,1. — g. Ill 5, 
1. V 11.2. VI 2,7.10.11. 3, 
7.8.11. 4.9.12. 6,16. — G. 

I 9, 29. Ill 2, 43. 

9 antikarraan A. IV 6, 1. 
9 antipatra g. VI 6, 3. 

9 amitra A. I 11, 2. 7. 10. 12. 
9 amila G. I 7. 16. 

\-avin A. I 8, 10. 22, 19. — p. 

II 5. 10. Ill 10, 25. 

vala P. I 4, 2. II 14, 11. Ill 4, 

I. 2. 4. 18. — g. I 5, 2. VI 
6.9. — G. II 1,12. 9.2 10 
15. Ill 7.3. 

9 alakarman P. Ill 4. 1. 

9 alc\£rni A. II 2. 5. — P. m iQ 

II. 33. — G. Ill 7.3. IV 
4. i . 

valmali G. I 5,15. II 4.1. 

9ava P. Ill 10.29. 

\ A. I 17. 17. 
c. a g. IV 12,6. 
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c. sam A. I 14, 6. Ill 12, 20. 
— P. II 3, 2. 

yasa A. Ill 12, 13. — P. I 3, 
26. — g. Ill 1, 13. IV 6, 5. 
VI 5,6. 

Qikya A. II 1, 2. 

V 9iks g. V 2, 4. 

(^ikha A. I 7, 16. IV 2, 9. — 
G. Ill 4, 24. 

^inivali G. II 5, 9. 

9ipriii P. I 18, 5. 

9iras A. I 7,20. 11,10. 15,9. 
17, 7. 16. 18. 5. 19, 10. II 3, 

7. IV 2,15. 3,5.20. 5,6. 8. 

8. 15. 25. — P. I 16, 22. II 
1,17.19.21. 2,5. 6,25. Ill 
2, 13. 6, 3. — g. I 22, 15. 
25, 2. 28, 15. II 14, 14. — 
G. I 2,2. 3. 6. UI 8,21. 10. 
26.27. 

9irastas P. I 16, 22. 

9irisa g. IV 17, 3. — G. Ill 
9 4. 

9ila A. II 9, 3. — G. Ill 9, 6. 
IV 2.29. 

9iva A. n 2,2. 3,6. 4,14. 9.9. 
IV 8,19. — P. I 4.16. 8,5. 
II 1,11. 17.9. Ill 1.4. 2.2. 
12. 3.6. 4,6.8. 15,18.19. — 
g. I 7, 9. 14, 1. II 6. 1. Ill 
4,2.10. 5, 1. 

9ivatama P. I 4. 16. 8. 5. 

9iva P. Ill 15,19. — g. VI 6, 
9. 16. 

9i9ira A. II 4, 1. 

9i9u P. Ill 4.4. — C. Ill 2.5. 
6 . 8 . 

V9i^ G. IV 8.1. 

c. ud A. I 10. 27. 24. 2-5. — 
P. I 3. 22. — g. IV 7,40. 
— G. I 2, 30. 9, 1. II 3, 
22. ni 8, 12. IV 3, 28. 
c. pari P. I 16. 9. 

9ista (( 9as) P. II 11.6. — G. 

'ill 3,29. 5,38. 

9isva g. n 17, 3. — G. Ill 

' 3 , 2. 


y^i A. Ill 9, 6. — P. I 8, 21. 
n 5,30. Ill 2,16. — g. I 
17,6. IV 11,18. 18, 12. — 
G. I 6,5. II 3, 15. 

9ita P. n 1, 6. — g. I 28, 7. 
9itika A. IV 5, 4. 

9itikavati A. IV 5, 4. 

9itosna A. I 17, 6. 17. Ill 8, 9. 

-- g. I 28,9. — G. Ill 4,11. 
9ipala A. II 8, 14. IV 4. 8. 
9irya G. I 5, 18. 

9irsa A. I 6, 8. — P. Ill 6, 1. 
9irsanya P. Ill 6, 2. 

9ila A. I 5, 3. IV 7, 2. — g. I 
2, 2. — G. II 4. 6. 

9ukta P. II 7, 6. 

9ukra P. Ill 3,5. — g. I 15,8. 
— G. Ill 8, 5. 

9ukrajyotis P. II 10. 17. 15, 5. 
9ukriya g. II 11, 9. VI 4, 13. 
9ukla P. I 12,4*. — g. IV 6,1. 
9uklakrsna g. I 24. 7. 
9uklapaksa Q. II 11, 5. 

9unga P. I 14,3. — g. I 20,3. 
— G. II 6, 6. 7, 18; 

I 9UC 

e. apa A. IV 6, 18. — P. Ill 
10,19. — g. IV 17,5. 

9uci A. II 1, 9. 2, 2. Ill 2, 2. 
— P. II 17,6. Ill 10.22. ^ 

g. I 3. 3. 15, 4. II 12, 11. 
13, 5. — G. I 2, 28. 3, 17. 
II 8, 2. 10. 9, 8. IV 2, 33. 
9ucisad g. I 4, 2. 

9uddha C. I 9, 18. 
guddhapaksa Q. V 2, 2. 

V <;udh A I 17.16. 18.5 — P. 

II 1, 19. 6, 19. 
yuna g. II 10, 7. IV 13. 4. 
^uaaka P. I 16, 24. 
yunankuri P. II 17. 15. 

^u^rusa P. II 5. 11. — g. II 

6 , 8 . 12 , 6 . 

^uska A. II 8,5. — G. IV 7,8. 
jasmin A. I 16, 5. — 9- ^ 
27. 7. 

yukatrna G. I 5, 18. 
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9udra A. I 24, 12. — P. II 8, 

3. 4. m 15, 6. — 9- IV 
7,20. 

9udravat Q. IV 7, 33. 47. 

9udra P. I 4, 11. — G. Ill 2, 56. 
9Uiiya P. I 5,11. 

9urpa A. I 7, 14. IV 3, 15. — 
P. I 7,5. II 14, 11. 20. m 
2,4. — G. I 7,1. II 1,15. 
2,11. Ill 7,9.11.12.16. 

9ula A. I 11. 12. 15. 

9ulagava A. I 3. 6. IV 8, 1. 35. 

— p. in 8, 1. 9, 10. 

9usa G. IV 3, 18. 

9rgala P. II 11, 6. 

91-ta (cf. gra, 9rap) A. I 10, 12. 

■ III 5, 7. — G. I 7, 7. 8. Ill 
10,15.34. IV 1,7. 2.15. 

V’9r 

c. pra P. n 7, 16. 
c. vi 9. I 15,9. n 13,3. 
c. sam A. IV 2, 22. 

9epa P. I 4, 16. 

9evala P. I 16,2. 

9esa A. I 2, 10. 8,9. 11.4. 18, 
■7. 22,11. II 10,6. in 7,1. 

11,2. IV 7,27. — P. I 12,5. 
II 1,22. 5,8. 14,18.22. 17, 
13. 17. ni 2,4. 9.7. 10.44. 

— 9. I 4, 2. 16,12. 27, 11. 
11 7.29. 8,1. 14.18. Ill 11. 
15. IV 1,11. 5.10, 10. 11.12. 
V 5.10. — G. I 3,12. 4,12. 
11 2,11. 4,3. 10,45. HI 7. 
14.16. 8.12. 10,24. IV 1,17. 
10, 11. 17. 

90iiita A. IV S. 27. — G. II 5. 

a m 10, 33. 
gobhana A. 11 10,8. 

9aiica A. IV 7. 2. — P. Ill 
10. 3. 

9aundikeya P. I 16,23. 

9aunaka A. Ill 4. 4. IV 7. 16. 
8, 44, 

9auiiaki 9- IV 10, 3. 

} 9crat 

c. pra G. in 10, 32. 


9ina9ana A. 1 5,5. IV 1,12.15. 

— p. 1 8, 11. n 11,6. m 

10,8. 15, 14. — 9. I 15, 15. 
11 12.10. IV 7,22. 12,30. — 
G. I 2, 32. 11 4, 2. 

91039111 A. I 18,3.4.6. IV 1, 
16. 6,4. — P. n 1,7. — 9. 

I 28, 15. in 1, 2. IV 7, 42. 
VI 1, 6. — G. Ill 4, 24. 

9yama P. I 16, 24. 

9yamaka G. Ill 8, 22. 23. 
9yavasya P. I 3, 18. 

Y 9ran 

c. vi G. I 4, 31. 

9raddadhana A. I 1, 4. 

9raddha A. Ill 5, 4. 9, 1. — P. 

II 6, 23. 10, 9. — 9. II 10, 

4. 6. in 3, 3. 

91-addhamedhe 9- U IV 6, 
6. 9,3. 

l/9rap A. I 10,8.10. 11,10.11. 
12. 22,12. II 1,4, 9,9. — 
P. I 2,7. 11,1. 12,1. 15,4. 

19.2. II 14,3. 15.2.16,2. 17, 
2. 3. 8. Ill 1. 2. 2. 2. 3, 5. 4, 

5. 8,6. 9,8. — 9. I 8.3. 22, 
4. 25,4. in 11,16. V 2,3. 

3.2. 5,6. 8,2. — G. I 7,7. 
9. 16. in 10,10.31. IV 1,6. 
2. 14 2.^. 

9rapana P. Ill 12, 5. 

9rapani A. I 11, 8. 10. — G. 
IV 1.1. 

y cram A. m 7, 2. 

c. vi 9. IV 6,7. 
yrama 9- HI 10. 2. 

9ravana A. Ill 5. 2. — P. II 

10.2. 14.6. Ill 10,44. — 9. 

I 2... 2. 26,21. IV 5.2. 15, 
1. 2. — G. in 2. 62. 7, 19. 

9ravana G. Ill 3, 13. IV 8, 1. 
9ravanakarman A. 11 1,1. — P. 

II 14, 1. — G. Ill 7, 1. 
9ravanayat P. IH 2. 2. 

9ravas A. I 22,21. 

9ravi«thiya 9. IV 15, 1. 

} 9ra (cf. 9ita, 9rap). 
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9raddha A. IV 5, 10. 7, 1. — 
P. II 11,2. — g. IV 7,5. 
VI 1, 7. — G. IV 4, 2. 
^.raddhavat 9- IV 7, 12. 
9raddhika 9- IV 7, 55. 

^ravana A. Ill 5, 2. — P. II 
10, 2. — G. Ill 9, 2. 

(^ravani A. II 1, 1. — P. II 10, 
2. 14, 2. 6. — C. IV 15, 2. 

1 vri A. I 24, 29. — P. I 11, 
9. 16, 17. — C. m 3, 1. IV 

5, 8. — G. n 1, 7. 

c. adhi A. Ill 5, 7. — P. I 
1,2. — I 8,19. IV 5, 
8. — G. I 7, 27. 
c. abhi G. 11 4, 3. 
c. upa + a 9. IV 8,9. 
c. ud A. II 8, 16. — P. Ill 
4, 4. — 9. m 2, 6. 8. IV 
8,5. 

c. pari A. II 5, 2. — P. II 
6, 9. 

9ri A. I 24, 29. — P. II 6,11. 
12. 17,9. Ill 4, 10. — 9. II 

14.14. Ill 3, 7. 8,2. V 9,4. 
5, 2. 3. — G. lU 4, 25. 

IV 9, 4. 10. 15. 
i,-ristiipa P. Ill 4, 18. 
y 9ra A. Ill 10.9. 10. IV 7,26. 
— P. I 6,3. 11,9. 16.17. 
Ill 16, 1. — 9. II 11, 13. 

12.14. IV 7,10. — G. Ill 
2,6. 5,28. 

c. prati P. II 5, 29. — 9. I 
7, 1. 9, 19. V 10, 4. 
c. sam G. II 8, 21 (corr. sam- 
bhavasi). 

°9rut A. Ill 6, 7. 

9ruta A. HI 9. 1. 10. 10. IV 7, 
2. — P. m 16, 1. — 9. I 

2, 2. 3. 4. 5. 6. 

9nitatas G. Ill 5, 28. 

vruti P. I 2,6. 3,31. 8,13. 19. 

6. II 3. 7. 7, 6. 9, 15. 15, 3. 
8. 17,12. ni 10. .53. 14.15. 
15,16. — 9. II 7,15. IV 9, 

3. VI 6, 16. 


9reyas P. II 2. 9. Ill 1, 4. 4, 4. 

— 9. Ill 8,3. — G. 1118,16. 
9restha A. I 15, 3. IV 8, 3. — 

P. I 18, 6. — 9. I 4. 2. Ill 

I, 16. VI 4, 1. — G. Ill 4, 
6. 5,23. 

Qraisthya P. II 17.9. Ill 2,7. 

— C. Ill 7, 3. 

9raisthyatama 9- I 19, 6. 

9rotra A. Ill 8, 10. — P. I 3, 
25. 19. 4. II 6, 18. Ill 16, 1. 
9rotriya A. IV 4, 27. — P. I 

II, 6. — 9. II 14.19. IV 12, 
3.4. 

9lesman 9- IV 12,26. — G. Ill 
6, 3. 

9lesina.taka G. I 5, 15. 

9loka 9- I 10, 6. 

9van A. IV 3. 21. — P. I 
16,2. II 8,3. 11,6. 13,4.— 

— 9. II 14. 22. IV 7, 33. 
9vapaca 9- H H, -2- 
9vabhra G. IV 7. 14. 

9va9ura A. I 24, 4. — P. Ill 
10.46. — 9. I 13, 1. 

V'9vas 9- I 11, 1- 
c. ud G. IV 5, 8. 
c. upa A. Ill 12. 17. 

9vas (adv.) A. II 4, 7. — P. Ill 
3.10. — 9. Ill 13,7. — G. 
Ill 7. 22. IV 2,1. 

9Tasini A, IV 8, 27. 28. 

Cveta A. II 3. 3. 8, 6. — P. II 
14, 4. 5. 9. 12. 14. 16. 19. — 
C. I 22,8. IV 18.1. — G. 
II 7. 8. IV 7. 28. 

9vetapaksa P. Ill 6, 3. 
9vetapuspa P. I 13,1. 

9vobhuta A. 11 4. 7. — G. II 
.3, 19. Ill 2. 39. 

satpadi A. I 7, 19. — 9-1 14,6. 
sadaksara (sal®) 9- I '“4, 4. 
sadanga P. 11 6. 6. 
sadaha P. II 3. 6. 
sadahuti A. Ill 6. 3. 
satoa (sal®) 9. I 22, 13. 
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sarlratra P. I 8,21. II 1,25. 
siinclha P. II 7, 9. 
sanmAsya P. II 3, 6. 
sas A. I 3, 1. II 5,6. Ill 5,14. 
IV 8,20. — P. I 3,1. 8, 1. 

II 5. 6. Ill 9, 4. — 9. I 5, 
10. 21,2. II 15,1. IV 5,16. 
— G. II 1,24. 2,16. 3,6. 

III 2,2. IV 10,23. 

Hastha(i) A. I 16,1. Ill 12,8. 

■ — P. I 15,3. 19,1. II 11, 

10. — C. I 22,7. 27,1. 28, 
18. IV 6. 8. 7, 53. — G. n 
7, 2. IV 1, 16. 

sodaya A. I 18,2. 19,5. — P. 
il 5, 36. — q. 1 28. 20. II 
1.6. — G. II 10,4. Ill 1,1. 
soda9an P. II 1, 3. 

I sthiv 

c. ni C. IV 12, 17. 
sthivana P. II 8. 5. 

sao A. I 7. 5. 11,2, 20.4. II 3, 
7. 5,2. 7.5. 8,5. 9,3. HI 9, 

1. — P. I 6.3. II 1,12.18. 
23. 10. 13. 12. 2. Ill 4, 9. 
— q. I 13,6. 25.5. IV 3.4. 
— G. II 10,26. 

sai>ika A. Ill 9, 1. 
sarsirajanya A, III 9, 1. 
samyoga G. Ill 9, 22. 
samioki G. IV 7.21. 
samvatsara A, 18,11, 18,9.22, 
19. II 4. 14. — P. I 3. 2.31. 
8.21. II 1.25. 3.6. 12.2. m 

2 . 2. 10. 52. 12. 8. - q. I 
25. 11. 28. 1. II 5. 1. 11.10. 
11. 14.8. 15. 10. Ill 3,9. IV 
2. 7. 3.2. — G. II 8.8. 19. 
Ill 1.13.28. II 1,4. IV 7, 43. 

samvatsarina q. Ill 10.3, 
samvanana P. I 6. 2. 
samvegana q. IV 7. 45. — G. 
iv 9.17. 

samijava A. Ill 9. 6. — G. Ill 
2 . 26. 

samsad A. II 6.11. — P. HI 4,7. 


samsiddhi G. I 4,2. 6,17. 
satnskarana G. 1 7, 28. IV 4, 5. 
samskara P. II 5, 42. 43. — q. 

i 1, 10. 3, 13. 8, 22. 
samstupa G. I 4, 11. 
samstha A. 13,1. 10,17. 18,6. 

— q. 1 1, 14. 7, 6. 
samsrava A. IV 7, 15. — P. I 
h,4. 

samsrava q. I 16, 7. 20, 4. 
samhita C. VI 4, 7. 
saka^a A. I 18, 7. 
sakula P. II 7, 11. 
sakrt A. I 3, 3. IV 4, 10. 7, 14. 
— P. Ill 10, 21. — 9. I 2, 
6. 7, 12. — G. I 3, 4. 4, 6. 
23. 7, 3. 5. 25. 8. 10. 11. 18. 
II 2, 5. 8, 7. 9, 16. Ill 7, 7. 
13. 8.13. IV 2,9.11.20. 
sakrt-sakrt 9- ^ 2. 

sake9anakha G, II 5, 6. 
saktu A. II 1,2. 9. m 5,5.10. 
— P. II 14,8.11.13.18.22. 
m 2,4. — 9. IV 5.3. 15, 
1.3.19. — G. Ill 7,9.12. 
13. 22. 9, 4. IV 9, 12. 
sakthi P. m 3, 10. — G. IV 
1,4. 5. 2,12. 

sakhi A. I 7, 19. Ill 5, 7. 6, 6. 
— P. I 8,1. Ill 4,7.18. 10, 
47. — 9. I 14, 6. II 2, 1. 16, 
2. IV 5, 8. 

sakhya P. II 11,12. IH 4,7. 
7, 2. 

sagana 9- 3- 

sagandharvapsaraska A. Ill 9, 1. 
sagotra G. Ill 4. 4. 
saukarsa G. I 5, 7. 
sankrama 9- H' 7, 41. 
sankhva A. Ill 4, 1. — P. Ill 
3.3*. — 9. IV 9,3. 
safigamana 9. I 7, 9. Ill 4, 2. 
sangrahana G. Ill 6, 4. 
sangrama A. Ill 12, 1. 

I sac P. Ill 4.7. — 9. Ill 12,3. 
sacetana P. Ill 13.3. 
sacetas P. Ill 13, 3. 
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/saj 

c. anu P. I 5, 10. 8, 2. 
c. ava G. Ill 10, 31. 
sajata A. I 24, 8. — G. Ill 9, 17. 
sajus A. II 2, 4. 
sancayana A. IV 5, 1. 
sancara P. I 3, 24. — G. Ill 
7,10. 

saficiti A. IV 2, 22. 
safijiiapta G. Ill 10, 28. 
satalu P. I 15,4. 
sat P. II 5, 20. 
satanunaptrin P. 11 11, 8. 
satya A. I 5,4. 24,29. H 4,13. 
6 , 4. Ill 9, 1. — P. I 5, 10. 
16,24. II 8,8. Ill 3,5. 13, 
6 . — Q. I 6 , 5. Ill 3, 3. 
13,2. VI 4,7. 6,16. — G. I 
5,25. 

satyadharman 9- I 22, 7. 

“sad A. Ill 10,10. — G. IV 3,10. 
^sad A. II 4,14. — G. I 6, 
15. IV 3, 31. 

c. a A. I 10, 12. II 5, 2. — 
G. I 7, 19. 

c. Sam -|- a A. I 3, 10. 
c. ud P. n 6, 18. 
c. upa A. II 2, 3. — P. II 
3,3. — 9. IV 15,20. — 
G. I 7, 1. II 1, 15. 10,38. 
Ill 3, 27. 
c. ni P. I 8, 10. 
sadana G. I 6. 15. 
sadas G. IV 3.23. 
sadasaspati A. I 22, 13. Ill 5, 
4. — P. II 10,9.11. — 9. 
II 8,1. — G. II 7,21. Ill 
2,48- _ 

sadasya A. I 23. 5. 14. 
sada P. in 4, 7. — 9- 5, 3. 

sadapiispi 9- HI !> 6. 
sade9a G. II 6. 1. 
sadyahkri 9- HI Hi -• 
sadyas P. II 3, 7. 

I san P. Ill 9, 5. 

sani A. 11 6, 5. — P. II 6, 16. 

in 16. 1. 


sandar^ana A. IV 8, 12. 
sandeha P. II 17,4. 
saadha G. Ill 7,21. 
sandhi A. Ill 2,2. — P. I 16, 
23. II 7,6. 11,2.4. Ill 4,10. 
11. 12. 13. — 9. IV 11, 2. 
— G. II 3, 6. Ill 10, 19. 
sandhija 9- HI 13, 5. 
sandhivela G. IV 6,12.14. 
sandhya A. Ill 7, 3. — P. II 
7,6. — 9. II 9,1. IV 7,4. 
17. 9, 3. — G. I 5, 2. 10. 
sannahana A. I 10, 3. 
sannikarsa 9- I^" ^0. 

sapatna 9- ^ 2, 5. 
saparisatka G. Ill 2, 52. 4, 28. 
sapala^a A. IV 8, 15. 
sapayasa G. IV 7, 29. 
sapinda A. IV 4. 18.19.22. — 
G. Ill 4, 5. 

sapindikarana 9’ 3,1.8. V 

9,'i. . ■ 

sapitrka A. Ill 9, 1. 
sapitprajanya A. Ill 9, 1. 
•saputrika P. I 16,22. 
saptada9a A. I 23, 5. 
saptada9an 9- ^ 1®, 5, 
saptadhaman P. Ill 2, 14. 
saptan A. I 6, 4. 7, 19. 22. II 
3.3. — P. I 8,1. II 14,4. 
— 9. I 14, 5. 15, 22. IV 18, 
1. — G. II 9. 14. 
saptapadi A. 1 7, 19. — P. I 

8.1. — 9. I 14,6. 
saptaiTia(i) A. Ill 12,9. — P. 

II 11, 11. Ill 10, 16. — 9. 
I 18,4. 22.1. 28.4.18. IV 6, 
7. — G. IV 1, 16. 6, 6. 
saprajapatika A. Ill 9, 1. 
saphana G. I 2, 23. 
sabala 9- 

sabrahmacarin A. IV 4, 26. — 
P. II 11,8.9. — 9. IV 7,13. 
— G. m 2, 53. 3, 24. 
sabha A. II 7, 10. — P. Ill 13, 

1.2, 3. 

sam (?) A. ni 7, 9. 10. 
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sama A. 11 8,3.9. — P. 11 17, 
16. Ill 3,5. — 9- I 5,8. Ill 
10, 2. — G. I 1,9. II 1,6. 
IV 7,2. 

samacaturasra A. II 8, 9. 
samaiijaniya C. I 12, 5. 
samanas 9- 9; 

samantam G. I 5, 13. 7, 9. 
samantat 9- I 7, 11. 
samaya A. I 6, 5. 
samardhayitr A. I 10,23. 
samavattadhana A. IV 3,11. 
samavasrava A. II 7, 8. 
samavaya 9- IV 12, 9. — G. I 
1.13. 

sauia(;amya G. II 3, 19. 
satna9nuvi A. IV 8, 27. 28. 
samasta C. I 12, 12. — G. II 
1, 26. m 5, 1. 

sama 9- V 9, 4. 
samainsa G. Ill 10,5. 
samadhana G. I 1, 14. 
samana A. I 7, 2. II 6, 13. Ill 
5,8. 7.2. IV 4,6. 8.16. — 
P. I 3.8. Ill 3.5. 10.10.17. 
37. — 9. Ill 9. 1. IV 8. 6. 
4,15. V 9,4, 

sainanagramiya A. IV 4, 27. 
samanamurdlmi P. Ill 3. 5. 
samanai'a (ij G, III 5. 6. 
samamirseya 9- II 6. 7. 
samapana G. IV 6. 16. 
samapti A. I 22. 18. 
samalambhana G. II 7. 23. 
samavartsyamaiia 9- HI 1. 1- 
samavrtta G. Ill 5, 37. 
samabita 9- HI 12, 5. 
samiti P. Ill 13. 3. 
samitpani C. II 9, 1. 
samidh A. I 1. 3. 4. 20. 11. 21. 

1.2. 22. .5. Ill 6,9. 8.3.6.21. 
9. 2. — P, I 1.4. II 3.2. 4. 

1.3. 5,9. 6.9. 10.13. — C. 
I 1.2. 3.16. 9.16. II 4,5.6. 
10.4. 12.6. V 1,1.4. 10.2. 
5. — G, I 1, 7. 20. 3. 11. 8. 


26. II 4,11. 10,34.46. Ill 

1, 27. 2. 12. 3, 35. 

samipa P. Ill 4, 5. — C. I 28, 
23. IV 8,5. 12,26. — G. Ill 
10, 19. 

samuccaya A. I 4, 6. — P. II 
4,6. 

samudra A. II 4, 14. Ill 4, 1. 
— P. I 3. 14. 5, 10. 16,6. 

III 3.6. 5,2. — 9. Ill 3,10. 

IV 9,3. 14,2.5. 18,4. VI 6,13. 
samula G. Ill 7, 21. 
samuhana 9- I 7, 11. 
samrddhi P. I 6. 2. 

sampatti P. II 17, 9- 
sampata G. II 3. 7. 5, 5. 
samptda G. IV 7, 23. 
samprati P. Ill 14, 8. 
samprad,aya 9- H 10, 8. 
sampramana 9- VI 2. 6. 
sampvayoga A. I 23, 22. — P. 
II 17, 7. 

sampi-iya A. 17,6. — P. I 6, 3. 
sambandba P. Ill 10. 17. 
sambandhin P. Ill 10, 46. 
sambadba Q. VI 2, 6. 

•^ainbbava P. II 17,5. — 9. VI 
3, 3. — G. II .5, 7 8. 
sanibbara P. Ill 4, 9. — G. Ill 
9. 4. 5. IV 1. 18. 
sambbarya G. II 1, 5. 9. 
sainbbasa P. II 8, 3. 
sanibbuti 9- V 11.1. 
samniita G. IV 7. 9. 12. 13. 
sainnijfii 9- I 13. 1. 
saya(,as 9- VI 5. 3. 
sarana A. Ill 8. 15. 
savam,x P. I 16, 24. 
sarasa A. Ill 2, 2. 

Saras vati A. I 15. 2. — P. I 7 

2. 13. 1. II 4, 8. Ill 1. 6. 4, 
8. .5. 3. — 9. II 13.5. — G. 
I 3.3. 

sarapa A. I 13. 2. — 9. V 5.7. 
sarca G. Ill 9. 6. 
saqia A. II 1, 9. 10. 14. IV 8. 
27.28. — P. II 14.8.9. 11. 



109 


12. 13. 14. 16. 18. 19.22. Ill 
4, 8. — g. I 26, 7. IV 15,4. 

6. 7. 8. 9.10.11.12.13. 
sarpana P. II 7. 6. 
sarparaja G. Ill 7, 13. 
sarpirmadhuai g. I 24, 3. 
sarpis A. I 15.1. 24,6. II 1,3. 

IV 1,18. — C. I 15, 3. 24, 

3. IV 15.3. — G. I 5,26. 

7, 20. II 7, 20. IV 8, 14. 
sarva A. I 2,7. 5,5. 10,23. 11, 

12. 17,14. 20,1. 21,5. 23, 

4.15. 24.23.27. II 3,3. 4, 

13. 7,7. m 2,4. 4,1.4. 11, 

1. 12,15. IV 3,25. 7,4. 8, 
24.29.41. — P. I 2,4. 3. 
13.23. 4,11. 5,9. 7.5. 16, 

4.8. 19,5.9.12. II 1,4. 2, 
4.21. 3.5.10. 5,20.28. 7,18. 
10, 12. 22. 11, 1.3. 14,4. 10. 
17.9. Ill 1,2. 3.5. 10. 4.8. 
18. 9,6. 8. 10,16. 11,7. 15. 
16. — g, I 1, 13. 2, 3. 7. 3, 

2. 8,5. 10.2.5. 11,2. 12,13. 

24.8. II 1,14.24. 3,1. 10.8. 
12,10.16.17. 17,1. Ill 11, 
16. 12.5. 13,5. IV 9,3. 10, 

3. 14, 2.3. 18, 1. V 1,8. 10, 

4. VI 1.1. 3. 9. 6, 10. 16. — 
G. I 1. 5. 4. 20. 5, 15. 18. 7, 
15. 8, 18. II 1. 5. 7. 9. 7. 10, 

14. Ill 1,4.8. 2,33.42. 10, 
5.29. IV 1,3. 7,17. 

sarvakama G. IV 7. 17. 
sai-vagana P. Ill 4. 18. 
sarvatas A. I 3. 1. II 4. 14. 7. 
7. 12. m 8. 19.20. 11. 1. IV 

1.15. 5,7. — P. II 6.81. 

III 3.6. 4.18. — G. I 7,10. 

IV 7.14. 

sarvatomukhau) g. Ill 12. 5. VI 
3,3. 

sarvatra P. I' 5. 4. 10. 8. 2. II 

10.8. — g. I 8,22. 14.11. 
25,6. — G. I 1.10. m 2.50. 

sarvada g. I 10, 8. 
sarvaprayaccitta A. I 10, 23. — 


P. I 5,3.6. — g. I 9,12. 
V 1, 8. 8, 4. 6. 
sarvavrata A. Ill 9,1. 
sarvaiiga g. Ill 11, 11. 
sarvanc g. Ill 8. 4. 
sarvannabhuti g. II 14,15. 
saiTausadhi G. Ill 2,35. 4.11. 
8 , 6 .' 

sarsapa P. I 16,23. — g. Ill 

1.3. 

sarsaparuna P. I 16,23. 
saliia g. i 24, 10. 
sava A. IV 7,11. 
savana G. Ill 2,10. 
savastra g. IV 12,31. 
savitr A. I 3,3. 15.1.2. 17,10. 
20, 4. 5. 7. 22, 29. 24, 15. Ill 
6,5. 10,6. — P. I 5,10. 6, 
3. II 1,9. 11. 2,21. 4,8. Ill 
3. 5. — g. I 4, 2. 8, 21. 24. 
19. 6. 24. 4. 26. 11. 28, 15. 
II 2,12. 3.1. 5,12. 7,19. 18, 

3. VI 4,1.8. 6,1. — G. I 3, 

4. 7,25. II 2. 12. 13. 16. 9. 
10. 10,26.32. Ill 3,32. 

savirya g. VI 5. 3. 
savya A. I 24, 12. 15. IV 2, 8. 
3,3.4.21.26. 6.3. 7,12.13. 
— P. I 8. 10. 18. 18, 6. ni 

3.10. 10.19. — C. I 8,9.11. 

9.3. 13. 12.7. II 7,7. IV 18, 

8. 10. VI 3. 6. — G. I 2, 2. 
3 6. 14. II 10, 32. Ill 7, 15. 
IV 2, 27. 3, 2. 3. 6. 8. 13. 24. 
26. 10,10. 

savyantara G. IV 2, 30. 
savyavrt A. IV 4, 9. — g. I'l 

5. 6.’ 

savyottara G. IV 2, 9. 
savyottana G. IV 3, 19. 
sa9abdatn G. I 2. 18. 
sagarira G. II 1, 10. 
sagiraska g. I 11.2. — G. II 
1.17. 6,2. 10. 7,3. 8,1. 
sasya A. I 5, 5. 
sab A. I 7. 7. — P. I 13, 1. 
— g. I 13,12. 



110 


c. vi P. Ill 3, 5. 
saha A. I 6,3. 11,13. 17,11. 23, 
22. II 8, 16. 9, 5. Ill 9, 1. 
IV 4, 7. 8. 7, 27. — P. I 3, 
25. 6, 3. 7, 3. 11, 4. II 3. 5. 
10,22. 11,13. Ill 4,4.8.18. 
— g. I 22, 8. 24. 10. Ill 4, 
10. 14,2. IV 11,10. — G. 
n 3, 15. Ill 5, 34. IV 1, 12. 
sabadhanya g. Ill 4, 9. 
sahabhasnian A. IV 6, 2. 
sahavatsa G. Ill 8, 7. 
sahasa P. Ill 13, 4. 
sabasra A. II 6, 5. 8, 9. — P. 
I 8, 10. — G. I 9, 12. IV 9, 
12. 13. 

sabasrapo.sa g. Ill 10, 2. 
sahasrabahu G. IV 5, 18. 
sabasrasani A. 11 6, 5. — P. II 
6,16. 

sabasrasatama P. Ill 2, 7. 
sabasraksa g. IV 9,3. VI 6, 10. 
sahasrayus P. I 18,3. 
sabaya G. IV 9,11. 
sabiiyakama G. IV 8, 25. 
sabayatana A. IV 6. 2. 
sabodakumbba G. II 1, 13. 
samvatsarika P. II 1, 1. — G. 
il 8. 19. 

sakam A. II 9. 5. 
safigu.stba C. I 13,2. — G. II 
2, 16. 10. 26, 

.sanda P. Ill 8. 4. 
sati 9- I -3, 7. 

\ sadb P. Ill 8. 3. — C. I 19. 6. 
sadbika G. Ill 7. 6. 
sadbu P. I 3. 4. Ill 4. 18. — 
g. IV 11. 13. — G. Ill 2. 27. 
sadbva A. Ill 4. 1. — '9- IV 

9.3. 

sacnipatika G. IV 5, 13. 
saman A. I 7. 6. Ill 3. 1. 2. 3. — 
P. I 6.3. II 11,6. — 9- I 
13.4. 22,1.5. 24,2. IV 7.21. 
— G. Ill 2. 48. 9,22. 
samaveda P. II 10. 6. — C. I 

16.3. 24.8. 


samasavitri G. Ill 3, 3. 
samanyatama 9- H 15, 1. 
samrajya P. I 5, 10. 
sayaipyavan P. II 6, 16. 
sayam A. I 2,1. 9,7. 22,4.5, 
II 1, 14. in 7, 4. — P. I 9, 
3. — 9. I 3,14. 17,8. II 14, 
16. V 4, 4. — G. I 1, 25. 
3,9. 4,19. Ill 2,12. 5,32. 

7, 23. 8, 7. 

sayaina^a G. I 3, 16. 
sayamabuti 9- I 1,10. 3,8. — 
G. I 1,23. 27. 9, 14. 
sayampratar 9- I H 10, 2. 

14,3. 17, 4. — G. I 1,24. 
3,15. Ill 1.29. IV 8, 18. 9,15. 
sayanipratavbomau G. I 9, 13. 
saratva 9- 15. 

saratbi P. HI 14,9. 
sarameya A. IV 3, 21. 
saiTakala A. I 4, 2. 
savitra G. II 10, 48. Ill 9, 13. 
savitri A. I 19,8. 21,4.5. 22, 
14.29. Ill 2,4. 4, 1. 5,4.12. 
7,4. — P. II 3,3. 10,13.17. 
18. 12.3. — 9. II 5,1. 7.11. 
12. 7,8.9. 9.2. 11.3. IV 1. 

8. 5, 12. 8,20. 9,3. 17,5. VI 
3, 12. — G. II 10, 5. 38. Ill 
3, 2. 3. 

sahasra G. Ill 6, 5. 

^ si P. in 7, 3. 
simbi P. I 13,1. 
sikata A. 11 8, 6. 

J sic 9- 1 10, 6. 

c. abbi A. I 11, 10. IV 8. 7. 
— P. I 8.5. 11,4. 11 6, 
11.12. 13,6. — 9. I 14, 

9. Ill 1, 4. — G. 11 1, 10. 
Ill 4.11. 8,6. 

c. ava A. I 7, 20. — G. 11 2. 

15. 16. in 4,14. 10, 24. 
c. a A. I 20. 4. II 8, 15. 9, 
5. IV 7. 10. — P. I 13,1. 
11 1,6. Ill 5,3. 7,2. — 
9- I 28, 7. II 2. 10. Ill 2, 
4. IV 3, 6. — G. Ill 9, 7. 



Ill 


c. abhi 4- a G. I 4, 12. 
e. ava + a G. IV 1, 8. 
c. abhi + ud 9. Ill 8, 3. 
c. upa G. I 4, 3. 
c. ni P. II 6,19. — g. I 19, 
1. 20. 5. II 7, 28. 
c. pait p. I 3, 14. — 9. Ill 
4, 4. 

c. pari A. I 22,21. — P. II 
14, 19. Ill 7, 2. — 9. II 
7, 7. — G. I 4, 6. 7. IV 
3,26. 

c. pra P. Ill 10, 21. — G. 
I 3, 1.11. 

c. Sam P. Ill 12, 10. 
sic (f.) P. Ill 15, 17. 
siddba A. I 2,1. Ill 4,1. — 
9. II 14; 3. IV 9, 3. 
siddhi 9. II 16, 5. IV 5, 16. 
1/sidh 9. II 16, 5. — G. I 4, 
25. IV 5, 30. 
c. upa G. I 9, 4. 
c. prati A. IV 8, 33. — 9. 
I 3,11. 

e. sam 9. IV 11, 15. 

> siv 

c. sam P. II 14, 25. 
sita A. II 8, 9. — P. II 13, 2. 
7. 17, 1. 9. 10. 13. Ill 2, 7. 
IV 17,3. — G. II 1,4. IV 
4,29. 9,20. 
sitayajna G. IV 4, 30. 
sunanta A. I 14.4. — P. I 15, 
4. — 9. I 22.8. — G. II 

simantakarana G. II 7, 1. 
stmantonnayana A. I 14, 1. — 
P. I 4,2. 15, 1. — 9. I 5. 
2. 22, 1. V 7. 1. 

Sira P. II 13,3. — 9. IV 13.4. 
sirapati P. Ill 1,6. 
silamaTant 9. HI 3, 1. 
sisara P. I 16, 24. 
su P. II 13,4. Ill 9,4. — G. 
IV 2. 11. 

sukim9uka 9- I 13- — G. 
n 4,1. 


sukurkuru P. I 16, 24. 
sukrta 9. II 17,1. Ill 13,2. IV 
18, 1. — G. Ill 7, 9. 
suketa P. Ill 4, 14. 
sukha 9- IV 18, 13. 
suga P. I 5, 11. Ill 1, 3, 
sugrisma P. Ill 2,12. — 9- IV 
18,‘2. 

sucaksas A. Ill 6, 7. — P. II 

6 , i9. 

sujata 9- I 16, 8. 
sujatavaktra A. Ill 4, 4. 
sutraman A. II 6, 8. — P. Ill 
15, 11. -- 9. I 15, 17. IV 
15 , 22 . 

sudar^ana P. Ill 4, 8. 
sudanu P. Ill 1, 6. 
sudas G. I 9, 12. 
sudinatva P. I 18, 6. 
sudhanvan P. 11 17, 13. 
sunau P. Ill 15, 10. 
supatnt A. IV 6, 12. 
supathin A. II 1, 4. 4, 14. 
suparna P. I 14, 5. — 9- I 
22, 15. 

suputra 9- I 12. 6. 
supe9as A. I 17. 16. — P. II 
1, 19. 

suprajastva 9. H 3, 1- 
suprasu 9- I 19,6. 
subhaga P. I 7. 2. II 2, 8. Ill 
4, 4. — 9. I 12, 1. II 2, 1. 
subhagatva P. I 18, 6. 
subhara 9- V 8, 2. 
subbaga P. Ill 9, 6. 
subhumi G. I 4, 5. 
sumaugali A. I 8, 7. — P. I 8. 

9. Ill 2, 2. — G. II 2, 14. 
sumati P. Ill 2. 2. 3, 5. — 9. 

I 22,7. II 6,1. — G. II 7,8. 
sumanas A. II 3, 6. IV 6, 4. — 
P. I 4, 16. — 9. I 3, 3. 8, 7. 
Ill 5, 3. 7, 2. IV 15, 9. — 
G. II 6, 8. 

sumanas (f.) P. II 6, 23. 24. 
sumanasyamana A. I 7, 6. — P. 
I 6,3. 



112 


sumanamuklil 9- HI 12,5. 14,2. 
sumantu A. Ill 4, 4. — 9- I^ 

10,3. VI 6,11. 
sumrdika 9- H 

sumedhas P. Ill 13,5. — 9- HI 
7:2. , 

suyajna A. Ill 4, 4. — 9- 
10, 3. VI 1, 1. 
sura G. II 1, 10. 
suraksita P. Ill 3, 6. 
surabhi 9- I 11:2. — G. IV 3, 
16. 4, 13. 

sura A. II 5. 5. — P. II 6, 12. 

III 3,11. 4,9. — 9. I 11,5. 
suraraa 9- I; 2. 

sulabha A. Ill 4,4. — 9. IV 

10,3. 

suvarcas A. Ill 6. 7. — P. I 4, 
12. 16. II 6, 19. 
suvarna P. I 16, 4. 
suvarsa 9- 18,2. 

suvasanta P. HI 2, 12. — 9- 

IV 18,2. 

suvasas A. I 20, 9. — P. II 2, 
9. 6.25. in 4,4. 
suvita 9- I *5. 5. 
suvira 9. II 13, 5. Ill 5, 3. 
suvirva P. UI 2, 2. 7. 4, 4. — 
9.‘ll 3, 1. 

su^arui A. Ill 5, 7. — 9- H” 
5,8. 

su(;eva P. Ill 4, 7. 
sugravas A. I 22. 21. — P. II 
4. 2. — G. II 10. 41. 
su(,‘rat A. Ill 6. 7. — P. II 6. 19. 
surlokva A. I 17.12.13. — P. 

n 1, 16. — 9. II 3. 1, 
.^'Ustuta P. I 19, 2. 
susaiicita A. I^ 5. 7. 
susamiddba 9- HI 11,3. 

.‘^iisima A. I 13, 7. — P. I 11, 
9. — G. II 8,4. 
subuta A. I 10. 23. 
suhutahut A. I 10. 23. 
subrd G. II 1.10. 10,43. 
suhemanta P. Ill 2, 12. — 9- 
IV 18.2. 


sd (kvip) s. virasu 
]/ su 

sosyanti P. I 16, 1. 
c. pra A. I 15, 1. — P. II 
1,9. — 9. I 24,4. — G. 
I _3, 4. 

sukta A. n 10, 6. Ill 4, 2. 8, 
21. 10,9. 11,2. IV 8,23. — 
P. II 10,21. m 10,9. — 9. 
I 4,2. 16,12. II 7,21.23.25. 
26.28. 8,1. 17,2. Ill 9,5. 
IV 5, 4. 10, 3. 14, 5. 16, 3. 
17,5. V 5,9. 10,3. VI 5,6. 
suci 9- I 22, 8. 

sutaka P. II 8, 4. Ill 10, 6. — 
9. IV 7, 6. VI 1, 7. 
sutakavat P. Ill 10, 6. 
sutika P. I 16. 22. 23. — 9. II 
12, 10. IV 7, 47. 11, 6. VI 

I, 3. 

sutikagni 9- I 25, 4. 

sutra A. Ill 4. 4. — 9-1 24. 

II. — G. I 2, 1. 
sutratantu G. IV 3, 24. 
sunari 9- I 13. 11. 

suna A. TV 8,22.27. — G. IV 

2 , 12 . 

sunrta P. Ill 4, 13. 
sunrtavant P. II 17,9. Ill 4, 4. 
surya A. I 3, 3. 9, 7. 17, 13. 

21,4. 24,8. Ill 7,1. — P. 
I 3, 8. 5, 10. 8, 7. 9,4.5. 11, 
2. 17,6. II 1, 16. 2, 15. 8, .5. 

9. 6. 10, 6. Ill 3, 5. — 9. 
I 3.2.14. 8,21. 16,3. 18.3. 
IV 6, 4. 9, 3. VI 4, 1. 6, 10. 
— G. I 3. 10. 7, 25. II 5, 3. 

10, 27. m 3. 34. 

siirya A. I 8.12. — P. I 7,3. 

— 9. I 14. 12. 
suryacandramasau G. I 5, 7. 

I sr 

Caus. A. Ill 12, 12. 
c. pari 9. Ill 13, 5. 
c. pra 9. IV 8,7. — 

2, 27. in 6, 7. 


G. I 



113 


/s;j A. IV 7, 25. — P. I 16, 
24. Ill 15, 18. 

c. ati A. Ill 10, 8. — P. II 

6 , 10 . 

c. ava A. II 1. 6. Ill 12, 18. 
c. ud A. I 24,32. IV 4,10. 
8,36.37. — P. I 3,28. II 
11, 3. 10. 12, 1. Ill 2, 5. 
9,6. — G. II 8,7. 10,26. 
Ill 3, 14. 5, 29. 9, 5. IV 
10,19. 

c. api + ud G. I 7,26. 
c. upa p. Ill 11, 4. 
c. pra A. Ill 10, 1. — G. I 
5,21. 

c. vi A. I 7.22. 18,7. Ill 
12,18. IV 4, 10. 6,11. 7, 
30. — P. II 5.9. 11, 12. 
Ill 7, 2. — g. IV 8,17. 
c. sam A. Ill 10, 12. — P. 
I 3,15. II 16. .5. — g. IV 
16. 4. 

V^srp A. II 1,10. 

c. ud P. II 7,15. — G. I 2, 
5. II 9,25.29.30.3.5. Ill 
10, 2.5. 

c. upa A. IV 5, 7. — g. n 
16, 6. — G. m 2. 20. 

c. pari G. II 6, 6. 
c. vi A. IV 2, 10. 
srsta A. IV 7, 25. 
sena A. IV 8, 22. 29. — P. Ill 

8. 11. — g. IV 7, 49. 
sendra g. VI 5, 3. 
sainya g. Ill 9, 1. 

V so 

c. abhi P. Ill 1, 3. 
c. ava A. IV 1, 4. 
e. ud -|- ava A. IV 1, 1. 
c. upa + ava P. I 15,8. 
sodaka g. I 7.11. IV 15,19. 
sopanatka G. I 2. 24. 
soma A. I 2. 2. 5. 10, 13. 14, 6. 
7. 17,10. Ill 3.2.3. IV 1,4. 

7.11. — P. I 3,31. 4,16. 

5.10. 14,4. 15.8, 16,6. II 

1.11. 6.17. Ill 2.3. — g. 

Abhandl. d. DM6. IX. 1. 


I 1,14. 9,9. 11,4. 20,3. 25, 

7. 26.3. 27,7. 11 14,4.7. 15, 
10. 16, 1. IV 9, 3. — G. I 

8, 4. II 1. 19. 6, 7. Ill 3, 4. 
7,21. IV 2. 39. 7,41. 

somapravaka A. I 23,21. 
somya G. IV 3, 4. 
sosyanti (I^su) G. II 7,13. 
saujiimi A. Ill 4, 4. 
sauparna A. Ill 12. 13. 14. — 

g. ri 10, 8. 

saubhaga P. Ill 4. 4. 
saubhagatva A. I 7. 3. — P. I 
6,3. — g. I 13, 2. 
saubhagya P. I 8, 9. 
sauma (t) G, II 6, 7. 
sauniiinasa g. I 24,10. Ill 7,2, 
saumva A. I 10,14. — g. I 9, 
7. II 14, 7. 
sauyaini g. IV 10, 3. 
saurya A. II 3. 13. 4, 12. IV 6, 
18. — P. II 14.9.12.14.16. 
— g. IV 6,4. 
sauvasim Q. II 14, 21. 
sauvistakrta. ’’krt u. "krti A. I 
10,"l8.'21. 22,17. II 3,4. 4. 
15. Ill 5, 10. — g. I 18,5. 

III 4,8. — G. I 4.4. 8, 18. 

IV 1,17, 

sautji’avasa A. I 22.21. — - P. II 
4,2. 

Vskad g. II 13.5. 
skandha P. I 8, 3. — g. I 20, 
3. II 10, 8. 

stana P. I 16.20.21. — Gr. II 
7, 17. 22. 

stanay G. Ill 2. 23. 
stana vitnu P. Ill 15, 18. — g. 
IV' 7,4. 53. VI 1,12. - G. 
m 3. 17. 

]' stabh g. in 3. 1. 

c. ud A. IV 5, 10. 
stamba A. I 22,21. — G. II 
9.27. Ill 7, 21. 
stambba P. Ill 4. 4. 14. 13. 
stara (?) P. HI 14,12.13. 
.starana A. II 3, 3. — P. II 17.13. 
8 
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y stu A. Ill 10, 10. 
stuka A. I 7, 16. 
stuti G. Ill 5, 26. 
stupa P. Ill 4. 18. — 9. Ill 
0. 7. 10. 
y str (?) 

astrta A. I 15, 3. 

/str P. II 15,2. 17,8. — G. 
IV 2.20. 

c. a A. I 8, 9. 14, 3. II 3, 7. 

8, 15. IV 2,15. 6, 8. — P. 
I 1,2. Ill 2,6. 5,2. — 9. 
IV 18.5. — G. I 6,13. 7. 

1.13. II 3,3. Ill 9,12.15. 
IV 2,23. 10,6. 
c. upa A. I 7,8. Ill 2,2. — 
G. I 8. 3. 5. 11.12. II 2,6. 
Ill 8,13. 

c. pari A. I 3. 1. II 5. 2. — 
P. I 1, 2. — 9. I 8. 2. — 
G. I 7, 9. II 7, 14. 
stotriya 9- HI 4. 5. 
stotriya G. Ill 2, 31. 32. 
stoma A. I 23, 15. — P. II 5. 

43. — G. IV 5,5. 
stri A. I 7,4. 15. 7. 23,23. II 
.5, 5. 8. Ill 8, 14. 9, 6. IV 4. 
20.23. 5, 2. — P. I 5,11. 
7,2. 10. 1.2. 12,4. 17.3. 18, 
7. II 5,12. 8.3. 17.18. Ill 
3. 11. 10. 41. 14, 9. — 9. 

I 19.6. IV 11.1. — G. I 4, 
19. II 8. 16 25. 9. 22. Ill 4. 
18. 6.-5. 

strisuya 9- I 19; 6, 

"stb'a A. I 12.2. — P. Ill 9,7. 
— 9. Ill 11.15. IV 7,32. 
8,6. VI 2.9. — G. IV 7,25. 
sthatfara G. IV 2, 29. 
sthandila A. I 3,1. — P. II 14, 
11.18. — 9. I 7. 2. Ill 2.1. 
— G. I 5, 13. IV 8. 14. 
sthavira 9- 1 7.9. 11 1.30. 14, 
21. Ill 4. 2. 

I stha A. I 7.3. 18.7. 22.11. 

II 8.16. 9.5. Ill 4.6. 7.6. 
8.21. IV 7,16. — P. I 6.2. 


8,3. II 3,4. 5,8.30. 6,9.16. 

7,15. 15,4. Ill 4,4.5. 16,1. 
— 9. I 13,1.2. 14,1. II 1, 
28.29. 9,3. 12,4.7. Ill 3,1. 
13, 5. V 7, 3. — G. I 2, 12. 
6, 14. II 10,45. Ill 2,18.38. 
e. adhi A. I 24,8. — G. IV 
10 , 2 . 

c. anu 9- H 10, 8. 
c. abhi A. I 7, 7. — P. I 3, 
8. 7, 1. Ill 15, 3. — 9. I 

13. 12. 

e. ava A. I 11, 2. 17, 6. 20, 
2. m 11,2. 12,2.16. IV 

6.14. — P. I 16,10. II 2, 
6. Ill 8,13. — G. II 1,13. 

2.2.9. 6,3.11. 7,4. 8.3. 

9.9. 10,16.18. Ill 10,19. 
c. ft A. m 8. 19. — P. m 

14. 12. — 9. I 13, 12. — 
G. Ill 4,32. 

c. ud A. IV 2,18. — P. I 
13, 1. 17. 1. II 4,3. 5,29. 
— 9. I 4,1. 6,6. 13,11. 
VI 6, 3. 4. — G. II 4, 10. 
6 , 6 . 8 . 

c. upa -y ud P. Ill 2,14. — 
G. II 2, 1. 3, 8. Ill 4, 20. 
c. upa A. I 21.4. 24,2. II 
10,8. Ill 6,5. 7, 1. IV 8, 
23. — P. I 18,1. II 6,15. 
14,18. m 4,14. 8,13. 12, 
10. 13, 3. — 9. I 13. 10. 
28,6. 11 10,7.8. 16,3. Ill 

1.14. 7,3. 8.7. IV 2, ,5. 
VI 6. 1. — G. II 8, 1. 6. 
Ill 4,20. 10.19. IV 5,30. 
33. 34. 6. 10. 10, 1. 

c. ni P. Ill 4. 18. — G. I 

3, 16. 

c. pra A. II 10, 5. — 9 I 
15, 1. Ill 9, 1. 
e. vi + pra P. II 11, 13. 
c. prati A. I 3.1. .5,4. 7,3. 
II 5. 10. 9. 3. — P. I 11, 
1. Ill 4.5. — 9. I 8,6. 
HI 3.1. 4.3. IV 1,5, .5. 18, 



115 — 


7. 8. 9. 10. — G. I 2, 2. 3. 

3,12. 7,14. Ill 7,17.21. 
9,6.11.18. IV 5,3. 6,12. 
10 , 2 . 

c. auu + prati G. IV 6, 12 (?). 
c. vi -}* prati Q. VI 6, 16. 
c. Sam A. IV 1, 6. — P. II 
17, 19. — 9. I 20, 4. V 
0 , 1 . 

sthajiravati (!) corrupt. 9- HI 3, 1. 
sthana A. 1 7, 8. II 9. 5. Ill 6, 

1.8. — P. I 5,6. — 9. I 9, 
12. II 7, 29. 14.12. Ill 13, 

5. IV 2, 5. 4, 12. — G. I 8, 

8.13. II 5,3. Ill 2,30. IV 4, 

9. 7, 25. 

sthaniya A, IV 2. 18. 

sthali 9. I 8, 18. 9, 13. 14. V 8, 

3. — G. IV 2, 28. 
sthalipata A. I 10,1. 11.11.12. 

13,7. II 1.4. 2,2.4. 4.7.14. 

9.9. IV 7,27. 8,41. — P. I 

1.1. 2,7.9. 11,1.3.5. 12,1. 
15,4. 19,2.4. II 13.7. 14,3. 

6. 17,2.3.10. m 1.2.3. 2, 

2, 3. 3.5.6. 4,5.8. 8,6. 11, 
5. 8. — 9. I 3, 3. 4. 9, 14. 
14.11. 18,2. 21.2. 22.4. 25. 

4. 7. Ill 4,8. 13,4. 14,3. IV 

15.1. V 3,2. 8,2. — G. I 

7. 7. 19. 8, 1. 2. 22. 9, 12. 11 

3, 19.21. 7,9. 9,5. Ill 2,48. 
7, 20. 8, 4. 11. 9, 10. 10, 

10. 16. 17. 35. 36. IV 1, 10. 
19. 4,1.17.20.25.28.32.34. 

sthalipakiya G. I 5, 19. 
sthavara 9- 0,3. 14,4. 

sthira A. I 7. 7. II 6, 7. — P. 
I 7,1. — 9. I 13,12. — G. 
IV 7,8. 

sthiradhanvan A. IV 8, 23. 
sthuna A. II 8. 15. 9. 2. — P. 
Ili 4, 18. — 9. Ill 3, 1. 2. 

4, 8. V 8, 1. 
sthiinagarta 9- HI 2, 3. 
sthnnaraja Q. Ill 2.8. 3,1.7. 
stheya 9- I 10, 9. 14, 8. 


sna A. Ill 8, 9. 9, 6. — P. I 

13,1. H 6,1.18. 7,6. Ill 10, 
28. — 9. I 12, 1. 22, 2. — 
G. I 2, 32. Ill 4, 25. 
snata A. II 2, 2. IV 7, 2. — P. 

II 7,1. — 9.125,2. IV 9,1. 
snataka A. I 24. 2. Ill 9, 6. - 
P. I 3, 1. H 5, 31. 32. — 9. 

II 15, 9. — G. Ill 5, 21. 22. 
IV 9,17. 10,24. 

snana A. Ill 9, 4. — P. H 7, 
6. — 9. Ill 1, 1. IV 7,42. 
44. — G. HI 1, 20. 
y spand P. I 14, 2. 
spandana A. Ill 6, 7. 

Sparta G. Ill 3, 34. 
spar^in P. Ill 10,35. — 9- IV 
7,47. 11,5. 

V'sprc 9. I 10,9. IV 13.4. 
c. upa A. 1 11,2. 21,2. IV 

4.13. 5.10. 6.4. — P. HI 

14.13. — G. I 2,11. 6, 
15. Ill 2, 11.12.24.26.59. 
3. 15. 9. 28. IV 2, 36. 3, 7. 
9. 14. 25. 

0. prati + upa G. I 2. 28. 
c. sam 9- I -0> 10. — G. 1 
2, 7. 9. 

sphva A. IV 4, 3. 

sma 9. IV 5,6. — G. I 9, 17. 

III 2,8. 

y smr 9- 11^ 

c. anu P. HI 10, 17. 
smrta A. Ill 9, 1. 
srarti 9. 11 7, 16. 10, 6. IV 9. 

i VI 6, 16. 
y syand A. II 7,7. 
c. abhi A. IV 5, 7. 
c. a 9. HI 2, 8. 
c. pra A. II 7, 12. It 1, 15. 
svona A. II 3, 7. II 7, 15. 

" P. 1 4, 16. Ill 1. 4. 2. 13. 4, 
8 — 9. I 27,9. Ill 1,16. 

IV 18, 5. - G. Ill 9, 18. 
srai A. I 15.2. Ill 8.1.16.18. 

- P. II 4.8. 14, 17. in 3, 

11. — G. Ill 4.25. 5.15.16.18. 
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sravanti P. I 16, 6. — Q. IV 
14,4. — G. Ill 2,24. 
y sras 

c. Q. HI 8, 5. 
srastara P. Ill 2,6.9. — 9- IV 
18, 5. 12. 

srama G. II 6, 6. 
y sru P. I 16,18. (?) — <?. Ill 

13, 5. V 8, 3. 

c. ava A. IV 8, 28. 
c. upa A. II 4, 13. — Q. Ill 
13,2. 

c. pari P. Ill 4. 4. 
sruc A. I 7. 13. — g. I 9.14. 
sruva A. lY 3,6. — P. I 1,3. 
— g, I 8, 24. 9,1.3.4.13. 

14. 13. 1. V 10. 5. — G. I 
3,8. 7. 17. 8,21. IV 9.2. 

srotas G. II 6. 11. Ill 10,29. 
si'Otya P. I 5. 10. 
sva 'a. II 3, 7 (?). Ill 5. 7. IV 
8,3. — P. I 3,14. II 7,15. 
12, 2. Ill 7. 2. 12, 8. — g. 
I 19, 6. II 12, 10. IV 5. 8. 
11.17. — G. Ill 3,25. IV 
7. 25. 

4 svad 

c. sam G. Ill 8. 16. 20. 
svadita g. IV 2, 5. 
svadha A. I 2, 10. Ill 3, 3. IV 
7, 11. 14. 30. 31. — P. I 16, 

6. II 9. 9. — g. V 9, 4. — 
G. lY 2. 35. 3, 6. 8. 10. 13. 
20. 24. 

svadhiti A. I 17,9. — g. I 28, 
14. ~ G. II 9. 15. m 6,6. 
svadhrti g. Ill 11. 4. 
svadhvara A. I 1,4. 
svana P. II 11, 6. 

4 svap A. I 6, 7. 22. 2. Ill 7, 1. 
IV 6.17. — P. II 3.2. Ill 

7. 2. — g. II 4,5. — G. I 
2,32. II 10.34. 

svapatya P. Ill 5. 3. 
svapasyamana P. Ill 3, 5. 
svapna A. Ill 6,5. — g. I 4,2. 


svayam A. I 9. 1. HI 12, 6. — 
P. I 16,16. 11 7,16. — g. 

I 1, 5. — G. I 4, 15. 29. 9, 
9. Ill, 21. 7,11. Ill 1,26. 
4,12.24. 5.12.14. 8,5.6. IV 
7,14. 

svayambhn g. I 24, 10. 
svar A. I 14, 4. — P. I 15, 4. 

16.4. — g. I 8,6. 13,5. 22, 
8. 24,8. II 2,10. — G. I 1, 
11. H 7, 5. HI 2,41. 

svara P. Ill 16, 1, 
svarga A. IV 3, 27. 4, 7. 8. 
svargaloka A. IV 4, 2. 
svargya P. HI 8, 2. 
svasr P. I 3, 27. H 2, 8. HI 3, 
5. 7,2._ 

svastara A. II 3, 7. — G. HI 
9, 12. 18. IV 2, 23. 4, 11. 
svasti A. I 17,12.13. HI 10,7. 

11.2. — P. I 5,11. 12,4. 

H 1,16. HI 4,7. 15,3.5.6. 

7. 8. 9. 12. 13. 14. 15.21. — 
g. I 4,2. 15, 2. H 3, 1. 6, 2. 

18.4. YI 4,2. 6,16. — G. 

HI 8.8. lY 5,34. 

svastida g. YI 5, 6. 

svastivac (y vac) g. I 25, 9. H 

8.2. lY 5,13. — G. HI 9,4. 
svastvavana A. 1 8,14. H 3,13. 

IV o'. 18. 8. 34. — g. II 9, 
2. IV 5, 12. 14, 1. — G. I 
4,20. Ill 8.6. 9,21. lY 5, 
18.31.32. 6,12. 8, 6. 9,11.18. 
svastyayanatama g. I 3, 2. 
hvastyayani A. II 7, 12. 
svastyarthavant G. IV 5, 33 {?). 
svati' P. 1 4. 7. — g. I 26, 13. 
svatikari P. II 13, 2. 
svadiyas A. I 1, 4. 
svadman P. I 18, 6. 
svadhi P. H 2. 9. 
svadhvaya A. I 1. 4. HI 1, 3. 

2.1.2. 3,1. — P. HI 10,31. 
— g. I 4,1. H 7,27. 12, 
14. YI 1, 1. — G. Ill 5, 29. 

svamin P. HI 2, 6. 
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svayus P. Ill 2, 14. 

svara A. II 4, 14. 

svave^a P. Ill 4, 7. 

svaha A. I 2, 3. 3, 7. 7, 13. 9, 

7. 10, 12. 13. 23. 21, 1. II I 
4. 9. 14. 2, 2. 3. 4. 3, 3. 4, 13. 
14. 8,15. Ill 6,8. 9,1. 11, 
1. IV 3,26.27. 8,19.21. — 
P.I 5,9.10.11. 6,2. 7,5. 9,'3. 
4. 5. 11, 2. 3. 12, 3. 16, 23. 
19, 2. 4. II 4, 3. 9, 2. 16. 14, 

4.5.9.10. 16,3. 17,9.12. Ill 
1, 2. 3. 2, 2. 3, 5. 6. 7. 4, 3. 7. 

8. 12,9. — g. I 9,9.18. 14. 
1. 16,3.4. 17,8.9. 24,8. II 
10.4. 14,4. Ill 2,2. 8,1. 11, 

4.14. 12,3.5. 13,2.5. 14,2. 
IV 15,2.4. 16,2. 18,1. V 1, 
8. 3, 3. 4, 2. 4. 5. — G. I 3, 

9.10. 8,4.9.14.28. II 1,10. 
Ill 7,19. 10,16.35. IV 2.39. 

4. 19. 24. 5, 28. 6, 14. 9,15. 
sviiMkara g. I 9, 18. 16, 7. 19, 

1. 20, 5. Ill 8, 1. — G. I 9, 
25. IV 1, 15. 9, 10. 
svahakaianta G. II 1,10. 
svista A. I 10,23. — P. Ill 1,3. 
svistakrt A. I 3, 9. 10. 10, 23. 
12,1. — P. I 2, 10. 5,3. 5. 
12, 3. Ill 1, 3. 8, 8. — g. I 

9.10. 17,8. n 14,4. Ill 8, 
1. 12,4. — G. I 8,11.14. 
16. 9,26. m 10,35. IV 1,11. 

ha A. I 7,15. 13.6. 21,1. II 

1. 15. 4, 12. 7.9.10. 8,14. 9, 
4. Ill 4,6. IV 1,3. 4. 7.8. 
8. 29. 32. 38. — P. II 7, 6. 

14.19. — g. I 16,8.11. II 

12.7.17. IV .5.3.6. — G. I 
2,30. 4,19.28.30. 6.1.2. 9, 

3.12.17. II 9,27. Ill 2,8. 8, 
8. 9,9. 

hamsa g. I 4, 2. 

}' ban A. I 6. 8. 19, 10. II 3, 3. 
in 8.9. IV 6,16.19. — P. 
I 3,27.28. U 1,5. m 2,2. 


10,49. 11,1. — G. II 10,7. 

III 1, 11. 2, 35. 4, 25. 9, 15. 

IV 9,19. 10,19. 
hata A. I 24, 31. 

ahata A. I 19,10. Ill 8,9. IV 

6,16.19. — P. II 1,5. 6,20. 
Ill 2,2.6. — g. I 11,3. 22, 
2. 25,2. 28,21. II 1,14. 12, 
4. — G. II 1,18. 10,7. Ill 

1,11. 2,35. 4, 25. 9,15. 
c. apa A. II 3, 3. — P. II 
7.7. 14,4. Ill 3,6. — g. 

1 18,3. IV 17,5. 18,1. — 
G. IV 3,2. 

c. ava A. I 10, 8. II 4, 14. 
— G. I 7, 4. Ill 7, 8. IV 

2 9. 

c. a’ A. IV 6, 3. 
c. ud A. IV 2, 11. — P. I 
4,3. II 17,8. — g. I 5,3. 
V 1,7. 

c. upa A. Ill 6, 8. 7, 7. — 
P. 11 14, 13. 22. — G. I 
8,2. IV 2,39. 
c. prati P. II 1,2. 
c. sam P. I 6, 2. — G. I 1, 

9. 7,11. 

hanta P. I 19,6. II 9, 11. 
hantakara P. I 19, 6. 
hanty P. Ill 3, 5. 
hantrimukha P. I 16, 23. 
have G. IV 8, 2. 
hara A. IV 8, 19. 
barana A. I 2,3. IV 3.8. — P. 
I 12. 2. — G. I 4, 28. Ill 
9,1. 

harani A. II 1, 2. 
haras A. I 21, 4. 
harasvin jA. I 21, 4. 
ban A. Ill 10, 5. 
harita G. IV 8, 18. 
baryaksa P. I 16, 23. 
hala G. IV 4, 27. 
hava A. II 1.7. 
havani A. IV 3, 4. 
havirahuti G. Ill 8, 10. 
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havihya A. I 2,1. — G. I 3, 6. 
4, -3. II 3,18. 

havis A. I 1,4. 7,10. 10.12. 
17. 19.22,27. II 5,2. Ill 5. 
7. 6,4. — P. I 5,5. Ill 1, 
4. — <?. I 1, 14. 2, 8. 3, 10. 
9.13. 10,8. 25,6. II 13,5. 
IV 5, 8. 10. 14, 3. — G. I 
.5. 6. 7. 2. 8, 5. 27. 9, 1. 24. 
Ill 8, 12. 10, 24. IV 3, 29. 
4, 5. 

havya P. I 5. 9. — C. I 22, 7. 

— G. I 9, 13, 15. 

\ has G. I 2, 13. 

u. iijia P. II 7, 9. 
hasta A. I 7,3.5. 20,4. 5. 24, 

1 5. m 5, 3. IV 2, 20. 3, 2. 
— P. I 6,3. II 2,17. 10,2. 
Ill 14.6. — q. I 9,3. 13,2. 
26,11 II 2,12. 3,1. IV 5.2. 
— G. II 10, 26. Ill 2, 35. 

3,1. 

hastagi'hya A. I 8, 1. 
bastin P. Ill 15, 1. 2, 

I ha 

c. pavi Q. I 15, 22. II 11. 7. 
0. sam A. II 3,11.13. 
hanl 9- ^ 

haridra A. I 19, 11. 
hi A. I 1. 4. 21, 3. II 6, 5. 8, 
12. 9,8. IV 6,14. 7.11. 22. 
— P. I 8. 6. 11, 6. II 2, 14. 
6,13. 7,4. 14. 21. Ill 1,4. 
3.5. 5,3.4. 6.4. 7,3. 15.16. 
— q. I 4. 2. 10.8. 27.7. VI 
4,4. — G. I 9.17. Ill 2.28. 
4.31. 

V hi 

c. pra A. IV 6. 2. — P. I 
3, 1 4. 

( hims A. I 17.9. II 1.10. IV 
8.22.30. — P. II .5.9. Ill 
15. 17.21. — q. I 7.9. 28. 
14. Ill 4. 2. VI 4, 1. — G. 
I 8. 28. II 9, 15. 
himsya q. 11 16, 1. 


hinkani P. I 18,3.4. — G. II 

8 , 22 . 

hita 9. VI 5,1. — G. Ill 8,5. 
himavant P. Ill 4, 8. — 9-1 
9, 6. 

hiranya A. I 15, 1. 3. II 9, 7. 
IV 7, 15. — P. I 16,18. — 
9. I 6,5. 13,7. V 3, 5. — 
G. Ill 5,16. 

hiranyagarbha P. I 14, 3. 
hiranyaparna P. I 4,15. Ill 15,20. 
hiranyavant C. VI 2, 12. 

V^hu A. I i!2. 2,1. 3,1.7. 4, 

3. 7, 3. 13. 8, 9. 9, 7. 10, 11. 
13.23. 11.2.10.12. 13,7. 20, 
2. 22,13. 23,24. II 1,4. 9. 

2.2.3. 3,3. 4,6.13. 5,4. 9, 
9. 10,4. Ill 1,3. 5,4. .5. 10. 
20. 6,8. 7,7. 11,1. IV .3,26. 
6, 10. 18. 7,20. 8, 18.41. — 

• P. I 1,4. 2.7.9.12. 4.1. 6, 

2. 7,6. 10,1. 11,1.3.4. 12, 

1.3. 15. 4. 19,2.4. II 1,6. 

3.2. 9,2. 10,3.13.17. 14,3. 

6.8. 15.2. 16,2.3. 17.8.10. 
Ill 1. 2. 3. 2, 2. 3. 3, 5. 6. 9. 

4, 3. 7.8. 7,3. 8,6. 9,5. 11, 

3.6.8. 12.9. — 9. I 1,11. 

3, 3. 6. 7, 1. 8, 23. 9, 4. 5. 6. 
18. 10.7.8. 11.4. 12.11.13. 
13,1.17. 14,1. 16,2. 18,2. 

21.2. 22,3.7. 25,5.6.10.11. 
27.7. II 1.28. 8,1. 10,8. 12, 

2. 13.8. 14,3.4. 17,1. 2. Ill 

2. 1.2. 4. 5. 8. 1. 10.3.4. 11, 
3.5. 12,2. 13,1. 14.1. IV 5, 

3. 14,2. 15, 1.3. 16,2.3. 18, 
1. V 1,8.9. 2,5.6. 3,3. 4, 
6. 5,2.9. 6,2. 7,4. 8, 2.4.6. 
10, 2.-5. — G. I 1,20.22.27. 
28. 3. 6. 7. 13. 1.5. 4, 3. 13. 5, 
13. 6. 1. 3. 13. 8. 2. 3.4.9.14. 
18. 19. 9, 16. 17. 21. 22. 26. 
II 1. 24. 2, 1. 6. 9. 3. 6. 8. 4. 
3. 10. 5, 2. 7, 14. 21. 8. 12. 
10. 16. Ill 2,39.48. 3,2.31. 
34. 6, 4. 7, 19. 8. 2. 10. 9. 4. 
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9. 10,16. 19,20.28.35. IV 
1,13.14.17. 2,38.39. 4,18. 
19. 22. 24. 26. 28. 33. 5, 28. 
01. 6,14. 7,32.37. 8,2.11. 
14. 18.19. 9,4.12.13.15. 
c. abhi A. II 1, 6. — G. I 
8, 15. Ill 8, 10. 
e. pra A. 11,2. — P. I 4, 

1. — 9. I 10, 7. 
hut (kvip) A. I 10, 23. 

huta P. II 14, 10. 15. 3. — 9. 
I 5,1. 10,7.8. IV 5,10. — 
V 5, 10. — G. I 8,28. II 2,8. 
huti P. I 5,10. 

V hr A. I 6, 8. 11, 6. 10. 12, 1. 
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Praefatio. 


Ea mihi videtur nostra aetate litterarum Syriacarum con- 
dicio, ut paullatim procedendiun sit a descriptione codicum et 
collection e observationum singularum ad delineandam totius rei 
litterariae imaginem, quod ita tantum fieri potest, ut singularum 
partium accurate perlustratarum initia, incrementa, decrementa, 
extremae condiciones seorsum depingantur. Itaque historiographiae, 
poeseos, philosophiae, tbeologiae, medicinae, et si quae aliae sunt 
artes, historia describenda est, et quod majus et difficilius est, 
scriptorum vita, mores, indoles litteraria, consilia et proposita explo- 
randa sunt, ut pulsis nebulis eorum pemonae quasi vivae procedant, 
quibiiscum commercio quodam ingeniorum jungi, quorum gaudiis 
delectari, quorum doloribus affici possimus. Quod si non fit, nihil 
unquam habebimus nisi membra disjecta manibus doctis trita 
hominum oscitantium, e quorum laboribus operosis fiructus in 
usum publicum non redundabunt. Denique nisi historia litterarum 
cum historia cultus humani civilisque conjuncta componitur, verus 
philologiae Syriacae finis non attingitur, et qui ab adolescentibus 
de conscribenda dissertatione consuluntur nihil melius suadebunt, 
quam ut scriptoris cujusdam vitam , ingenium , consUium per- 
quirant, ut historia litterarum suo nomine digna ex singulis talibus 
lucubrationibus paullatim possit componi. Syrorum natio, quae 
reipublicae unitate nunquam coercita vitam htteranam tantum 
vixit et peculii graeci haeres per decern saecula locum medium 
inter graecas et arabicas litteras occupavit, partes gravissimas 
in historia litterarum humanarum ^it, quas accurate perquirere 
et describere opus est laborem utilitate compensans. 

Ex magno illo negotio partem parvam eligens hbro hoc 
historiam studiorum grammaticorum descripsi , quae propter 
materiae simplicitatem et propter r^trictum hbrorum grammati- 
corum numerum fecdlime tractanda videbantur. Quum vero ex 
libris grammaticis praeter Barhebraei et Eliae Tirhanensis et 
Ehae Nisibeni opera publici juris nihil sit factum, operae pretium 
visum est adicere ad historiam grammaticae etiam documenta 
inedita, Dionysii dico grammaticam et Severi dialogum, quern 
propter TnaYiTnam difficultatem, quam typothetae parasset punc- 
torum in Severe copia, manu mea describendum censui. Denique 
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Wrightio concedente ipsius editionem fragmentorum Jacobi 
Edesseni repetivi, cujus exemplaria quinquaginta a Wrightio 
distributa perpaucorum in manibus sunt, nec vero in Wrightii 
catalogo nianuscriptorum Syriacoram ii loci continentur, quos 
codex Oxoniensis exbibet. Itaque totam Wrightii editionem libro 
meo adscripsi sLmulque adjeci tabulam pbotolithographicam non 
sine difficultate paratam, in qua Jacobi vocales melius cemuntur 
quam in ipso codice. Josephi bar Malkon Rete punctorum et 
Johannis bar Zujbi librum prolixum edendos esse non censeo, 
quae scitu sunt necessaria excerptis meis exhibentur, E contrario 
dissertationes tres de accentibus Nestorianorum integras pro- 
posui, quarum auxilio Barhebraei compilatio illustratur simulque 
demonstratur, Barhebraei fontes ad varia pertinuisse systemata. 

Omissis erroribus typographicis minoribus, qui lectoribus 
difficultatem non parant, gi'aviores hoc loco recenseo: 

P. 13 Not. 6 leg. pro — Not. 7 JopQjk 

pro jopao. 

P. 15 Not. 1 leg. B pro BC. 

P. 20 L. 25 leg. A pro AB. — Ibidem Not. 2 jnxta P ^od 
corrigenda est. 

P. 21 L. 4 deest pro dust. 

P. 24 L. 10 d^luqe^al pro duq§bal, 

P. 38 Not. 1 Paranikas pro Paramisas. 

P. 51 L. 17 pro L. 22 appenderetur. 

P. 92 L. 12 L. 22 ^o. 

P. 94 L. 12 vaolV et .)pj. 

P. 99 et 100 in prima colurana scribe Josephus pro Paulus. 

P. 133 Ij. 10 in eanonibus nominis pro verbi. 

P. 188 Not. 1 in signo tenuius punctum baud bene 

expressum est. 

P. 215 L. 20 dele Hilgard . . . p. 8V3. 

C'etei-um P. 16 Not. 7 juxta ea emendanda est, quae P. 250 
exposita sunt. P. 27 L. 15 pro ccTtaQiatfarov scribas 
uooiGTOv. non eniin de Infinitivo praeposito agitur, sed 
de vei'bo finite. P. 44 Jacobi labores circa Pentateuchura 
(Martin La Masore P. 115) omisi. Denique Jvsrsn P. 87 
L. 10 uno puncto constare dixi, quod P. 95 L. 10 duobus 
punctis designari docetur. 

Scripsi Heidelbergae, d. XXL inensis Maji. 


Adalbertas Merx. 
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Caput L 

Prolegomena. 

0)1^ ^ \ul 

ylojLOi^i jL» lQqi\ jjo^ 

JJo opoos )axDj O)^/ .jlozsjs. jq2>od jily Jiu/ 

. jjto,2i!s. ^o) 0*30 . ^\>\^ JQ.JOJO — ofcooj 

Honain bar Isbaq. 

Ingenii graeci fertilitatem qui laudibus suis estoUimt poeseos 
suavitatem gravitate temperatam, signoram venustam pulcritndinem, 
rairam temploram atque aedificiorum publicomm majestatem, phi- 
losophiae denique res humanas et divinas perscratantis profondi- 
tatem solent commemorare ac praedicare, et quis est, qni insignem 
Graecorum gloriam hisce in rebus detractet! Attamen nisi aliam 
rem exeoluissent , quae tenuis quidem et jejuna videtur ei, qui 
oculis illarum artium splendore praestrictis contemnit id quod 
illis aequiparari nequit, nullo mode omnium populorum in bonis 
artibus fuissent magistii Graeci, quos totus eruditorum orbis 
celebrare solet. Inde enim a labentis imperii Bomani temporibus, 
per tot saecula quotus quisque per totum occidentem Homerum 
legit et Pindaruni et Sophoclem , quis signorum ac statuarum 
decorem est miratns, quas ipsos Bomanos loco movisse et neglectas 
projecisse constat? Quis temploram magnificentiam curavit, quorum 
columnas Christianorum greges diripuerunt et ad basilicas suas 
exstruendas adhibuerant? Denique quis in intimos recessus philo- 
sophiae penetravit et quae Graeci infecta reliquerunt perfecit? 
Attamen vero pMlosophiae studium prae ceteris viros ineuntis media 
aevi doctos cum eruditione graeca conjrmxit, cujus rara lumina 
intra tutos monasteriorum muros pingui Minerva conservabantur, 
ne penitus exstinguerentur. At non statim logices vel dialectices 
mysteriis adolescentuli poterant imbui, paranda erat via, qua in- 
cederent, et quae apud Graecos Stoicoram opera ex logica derivata 
est, grammatica medio in aevo aditum logices iteram reclusit. 
Cassiodoras et Isidoras Hispalensis studium granmiaticae com- 
Abhandl d. DMG. IX. 2. I 
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mendaverant, per quam ad philosophiam adseenditur, quae est 
porta theologiae, a studiis poetarum antiquorum abhorrebant, sui 
tempoi-is judicium secuti, quo Gregorius papa scripsit, uno ore 
cum Jovis laudibus Christi laudes non capi, nec debere episcopum 
canere, fuae laicum religiosum non deeerent. 

Quae saeculo sexto et septimo in Italia et Hispania inchoata 
est clericorum in monasteriis eruditio mox inter Hibemos ad 
magnam perfectionem est perducta. Theodoras Cantuariensis, Tarso 
oriundus primus in Britannia scholas instituit, cujus deinde vestigia 
prementes Beda venerabilis, Egbertus, Alcuinus, postea Hrabanus 
suorum temporum fuerunt lumina. Qui omnes litteris saecularibus 
adolescentes instituebant, ut melius exculti ad studium litterarum 
sacrarum accederent. Omnis vero saecularis instiiutio septem 
artibus liberalibus eomprehendi solebat, trivio scilicet, ad quod 
grammatica, metrica, dialectica cum rhetorica pertinebat, et quadrivio, 
quod arithmetica, geometria, mnsica et astronomia constabat. Artium 
omnium maxime necessaria et quasi fundamentum haberi solebat 
gi’ammatiea, sine qua ne libri quidem haberi recte scripti possent. 
(Btabanns de Clericorum institut. Ill, 18.) Itaque grammatica 
potissimum fuit, qua graecae eruditionis quaedam scintillae per 
tenebras ineuntis aevi medii sunt dispersae, et grammatici Grae- 
corum totius occidentis fuerunt magistri per ea saecula, quibus 
bonarum artium studia frigebant. 

Baud ita res cessit populo Syroram, quorum in scholis tirones 
non a grammatica verum a lectione psalmorum incipere solebant, 
quod earn ob causam fieri potmt, quod Syri libros sacros sua 
lingua expresses legebant, in Occidents vero apud Germanos, Gallos, 
Anglos, Hibernenses interpretationes vei'naculae in ecclesiis non 
recitabantur. Ea enim fuit methodus studiorum , quum apud 
Jacobitas Q turn apud Nestorianos , ut psalmis perlectis primum 
novTun tiun vetus testamentum, deinde doctores ecclesiastici deni- 
que commentarii evolverentur. 

Doctores qui apud Jacobitas legebantur erant Dionysius Atheni- 
ensis , Basilius , Gregorius Kazianzenus , Severus , Ephremus , Mar 
Isaacus, Jacobus Serugensis, Chrysostomus , Cjrillus, Theodotus, 
Architheus (Arcadius). Quorum operibus accedunt historiae patrum, 
doctorum et martyram, Palladii paradisus, Basilii Hexaemeron, 
Jacobi Edesseni orationes septem, ejus de Theologia oratio cum 
multis epistolis. Ex commentatoribus legebantur Ephraemus, Chty- 
sostomus, Moses bar Cephas et Barsalibi. 

Doctores quorum libros liestoriani lectitabant sunt Theodoras 
Mopsuestenus, HanansisoS cujus homilias totius anni legebant, I§oS 
bar Nun, Paulus, Barsauma. Libri mystici et ascetici viris maturae 
aetatis reseivabantur. 


I t Cf. Assemani Bibliotbeoa orieut. III. II p. 937 sq. 
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Ex libris profanis in usum scholarum apud Jacobitas selegi 
solebant, Antonii Tagritensis liber, qni est ejus liber de Ebetorica 
ni fallor (Wright Catalog. II p. 614) Aristotelis Organon (Categ. 
Peri berm. Analyt. et Apodictica! Top. Sophist, elench.) cui ad- 
jungebant ejus Poeticam et Bbetoricam et Physicam acroasin, a 
Metaphysica vero abstinebant, cujus argumentum tantum discebant*). 
Quos libros profanes Nestoriani evolverint ab Assemanio non tra- 
ditur, ceterum Aristoteli eos operam navasse constat. Ass. III. I. 85. 
Hoflinann de hermeneuticis apud Syros Aristotelis Lips. 1869 
p. 141. 

Non igitur studii grammatici vestigia in hisce regulis in- 
stituendae eruditionis clericorum invenimus et quod Assemanius 
deinde addit III, II 941, Babaeum Nisibenum in scholis gram- 
maticam et musicam restituisse, non est comprobatum, nam in 
vita Babaei HI, I 178 de musica et ordine canticorum quidem 
agitur, gi-ammaticae vero mentio non 6t. Quae qui secum re- 
putaverit non mirabitur in oecidente quidem grammaticas in usum 
tironum semper esse compositas, non vero apud Syros, quibus 
aliena lingua non erat neeessaiia, quum sua lingua libros sacros 
redditos legerent. 

Ex universa igitur scholarum natura explicatur, cur Syri 
antiqui grammaticam neglexerint, simulque intellegitur cur ea ratio 
tractandae grammaticae apud Syros invaluerit, quam in libris eomm 
invenimus. 

Studium fundamentale apud iUos fnit lectio librorum sacrorum, 
in qua ut discipuli bene proficerent opus erat primum institutione 
rectam pronuntiationem ineulcante, deinde explicatione vociun 
ignotarum vel etiam litteris simUium, pronuntiatione et sensu 
distinctarum. Ex prima institutione processit doctrina de punctis, 
voeum deinde explicationes in unum volumen congestae glossaria 
produxerunt , itaque studii grammatici radices fuerunt curae in 
libros sacros orthoepicae et glossographicae. Quodsi quis singu- 
larum observationum et explicationum farraginem certo quodam 
ordine disponere conabatur, Grammaticorum graecorum aderant 
lucubrationes , quarum ad exemplum etiam Syri sicut Latini et 
Armenii grammaticas suas poterant delineare. Id quod re vera 
factum est, ea enim sunt grammatices apud Syros initia, ut quae 
in lingua habebantur vocum genera et formae ad normam gram- 
maticae graecae disponerentur, praemissis regulis orthoepicis, quibus 
docebatur, quem sonum puncta vocalismum indicantia exprimerent. 
Quodsi hoc loco etiam voeum difficilium explicationem, quam nos 
lexicis tribuimus ad grammaticam retuli. Graecorum meutem se- 
cutus feci, qui Syrorum erant magistri, nam secundum Graecos 


1) Locus As,s 1.1. 938 turbatus est, vox ma t e m atlqaj e videtar delenda, 
et pro men semSa ;^gjanaya l^endum est wg^en semSa etc. 


1 
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grammatices partes sunt 1 avdyvaxiig ivTQi^rjg xard ngoambiav^) 
2 lir/yr]aig xard rovg ivvndgyovtag noir/Tixovg rgonovg, 3 yXtoff- 
Gwv xt Xtti iaxogiMv ngoyeigog dnodoaig 4 ixvfiokoytag svgsatg, 
5 dva).oyiag hxXoyiGfiog , 6 xgiaig jioiriudxMV. Ceterum deinde 
ex glossarum collectionibus paullatim lexica sunt composita, quo 
facto grammatica liberata est a materia seorsum traetanda. Doctrina 
de punctomm usu et signifieatione pertinet ad partem primam 
(dvdyviugiv) , et quia recta membrorum orationis distinctio , quae 
punctis quae accentus dicuntur effieitur, ad dvdyvuaiv pertinet, 
antiqui grammatici prlmo loco egernnt de signis vocalium , de 
aspiratione, de aecentibus vel potius de interpunctione , seriores 
deinde ab hae ratione recesserunt, ita ut post alios Barhebraeus 
leges de punctis ultimo loco posuerit, ita prorsus a theoria prima 
alienus, quam etiam Graeeos rejecisse ex appendicibus Grammaticae 
Dionysianae intellegitur. 

Quae hucusque e eausis ad educationem puerorum pertin- 
entibus coneludere conati sumus, testimoniis ex historia petitis jam 
nunc demonstranda sunt , itaque in unam seriem congests pro- 
ponimus ea quae de antiquis Syrorum grammaticis colligere contigit. 

Quod supra diximus, Graecorum grammaticos a Syris esse 
lectitatos, eorumque normam Syris fuisse exemplum quod se- 
querentur in eomponenda grammatica linguae syriacae, facile sibi 
persuadebit, qui memoria tenet quae de antiquissimis Syrorum 
conatibus eondendae grammaticae traduntur. Quidquid enim ten- 
tatum est, a viris gi'aeca philosophia imbutis, interpretandis Graec- 
orum libris omni studio deditis, factum videmus. Ad quod eo 
magis est adtendendum, quia hoc interpretandi officium simul 
causa esse debebat, cur collectiones vocabulorum seu vocabularia 
syro-graeca. quibus termini techniei philosophorum continebantur 
condereiitur. 

Quomodo interpretes illi egerint, quod intellexisse jurat ad 
dijudicandam condicionem textus syriaci Dionysii Thracis , quern 
mox proposituri sumus, ex fragmento memoratu dignissimo cognos- 
citur, quod in fine Dionysii sjuiaci in Codice Musei Britt. Add. 

14620 fol. 25 b legitur hunc in modum 

• jjootj . j ANao'O jjoojj .Jlojp 

,cscd)jo 3p.ro;aao/ 

❖ Jx)Oijp 'gp^oa^pagoo) .oV/ ❖jaoo*.!. .3D0V. 

Quae babes nihil est nisi inteiqmetatio syriaca inter lineas 
servato ordine veiborum syriacoram interposita , deinde turbato 
ordine deseripta. quae turbatio inde est exorta , quod Syri verba 


1 1 Hue pc-rtineiit Syrorum leges 



5 


aliter disposuerunt quam Graeci InitiTiin est definitio Tulgata ho- 
minis : av&QWTtog hoTi — ^alov Xoyixov d’VJitov vov xal iniGtri- 

uv/g dsxTixov. Sequuntur singula vocabula graece et syriace. 

3 2 1 

Hanc definitionem Syrus quidam recte vertit J) o ) |.\>n j) f>-.. 
654 

|jOO(J qnae verba deinde discipiilus quidam 

cum graecis secundum numeros contubt 1 J^mov 2 koyixov 3 &vi}- 
Tov 4 voii Xtti 5 iniGTrjfitjg 6 dsxTixov. Quo facto haee exorta 
esl series 1 gwov = 2 i.oyix6v = Jij-.\v> 3 d-vrjTov ~ 

|lajO, 4 roi; xa'i = 5 IniaT^fjirig — |joO)y , 6 Sbxti- 

xov = Haec deinde litteris syriacis scripta postquam 

^vrjxov =■ in corruptum est, bunc efficiunt textura : 

ifojj .JLOJO .jLou^ .,5Jj 

.)J0C3)J 3a.»^oo>9)<^ . . Similem 

contusiouem hie illic etiain in Dionysio observabimus. Quae se- 
quuntur nomina graeca primae declinationis accusativi forma es- 
bibent, scilicet ,5^/ = aTcdxriV ^ ^a^CPyaSlo/ ' — 

vnoxQiotg, ^isQdJs): = H-Wav, ^OD = 

XQiXiav , |jaD^ ; deinde ^X-onO) = ipiXog, j^wjt2>; ^oV “ 
OQog, oV/ = oqoi, J_X>aLA.l sic!; ffi«cn^rD2>00) = 

i^oataaig J jaaoxo. Habes igitur specimen vocabularii antiquis- 
simi graeco - syri , in quo eodem modo accusativus graecorum 
nominum primae decUnationis , et pluialis secundae in u exstat, 
uti in posterioribus libris scribi solet. 

Verbum igitur primura verbo reddentes. ordinem vero deinde 
verborum ad indolem linguae syriacae disponentes antiqui Syrorum 
doctores libios Graecos syriace expresserunt ; quodsi ordo verborum 
mansit graecus , quern in prima inteiqjretatione habuerant ac se- 
cunda vice interpretatioiiem expolieutes demum mutabant, confusio 
exoritur, cujus exempla infra in piaradigmate verbi Tvnrw. Ex 
hac ratione verbum verbo reddendi exorti sunt non solum Grae- 
cismi sed etiam eae inteqiretationes , quae sine auxilio vocum 
graecarum intelligi non possunt uti )xt«. mO*. == ouwvvua et 
< o.\-s jaojtj = wr 6vofA.ee ftovov xoivov. Hofimann de 
Hermeneuticis apud Syros Arist. P. 17. 
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lis qui primi libros graecos ad philosophiatn pertinentes 
syriace interpretati esse dicuntur, accensendus est Sergius Eesain- 
ensis ^), Agapeto papae anno 536 defuncto coaevus et pauUo ante 
eum mortuus -) , qui ab Ephremo Antiochenorum patriarcha 527 
— 545 Monophysitas impugnante Eomam missus cum Agapeto 
papa Eoma Constantinopolin profectus est. Vir doctus sed moribus 
corruptus, mulieribus et pecuniae conquirendae deditus perhibetiu’, 
qui inter Syros medicinae peritissimus archiatros solet dici, et 
dignitate sacerdotali idem omatus erat. 

Exstant in codice Mus. Britt. 14658 saeculi VII lucubrationes 
Sergii de logica, de causis universi, de genere, specie et singulari- 
tate , de effectu quern producit luna secundum mentem astronom- 
orum eum appendiee de solis actione, quarum nonnullae Theodoro 
episcopo Mara (Assem. B. 0. Ill, I, 147) dedieatae sunt. His 
accedit scholion de notione vocis schema (Wright Catal. 1162) et 
inteipretatio lihri Aristotelis de mundo (ib. 1157) et interpretatio 
partis ad plantas pertinentis ex Galeni libro de simplicium medica- 
mentorum temperamentis quae amplectitur librum VI, VII, VIH 
quam eodem ut videtur Theodoro presbytero rogante composuit ^). 

Quibus libris ad philosophiam et medicinam pertinentibus 
accedit opus theologicum, introductio in opera Dionysii Areopagitae, 
quae et in linguam syriacam transtulit (Wright 1. 1. 500, 494). 
Quo opere aeque ac sermone de fide pietatem suam demonstravit, 
quam vitae moribus eum polluisse Zacharias Rhetor (Land Anecdot. 
HI 289) dixit, quum alii eum pium et castum fuisse tradant 
(Wright Cat. 494). Quo vario de Sergii vita judicio comprobari 
videtur, virum eum fuisse sua aetate egregium, parti orthodoxorum 
(Agapeto , Ephremo) aestimatissimum , Monopbysitis vero exosum, 
qui tamen tam gravem eum habuerunt, ut in codice monophysiticam 
doctrinam proponente et defendente mortem ejus enarrare non 
omiserint (Wright Catal. P. 983, Land Anecd. Ill 289). 

Eixis igitur orthodoxorum contra Monophysitas occupatum 
quum Sergium nostrum videamus baud inepte coniciendum est, 
eundem eum fuisse , quocum Severus Antiochenus Patriarcha de 
duabus Christi naturis litteris datis disputavit, quarum fragmenta 
graeca inedita latent in Bibliotheca Coisliniensi (Montefalconius 


1) Ita Barhebraens apud Ass. B. O. II 315. Sed libros theologicos jam 
Diodoras circa annum 470 transtulit Martin DMZ. 30, 224 et jam ante eum 
Theodori Mopsnesteni libri translati sunt Hoffmann de Herm. P. 142. 

2) Zachaijae Khetoris hist apud Land Anecdot orr. HI 289 sq. quocum 
conferendus est Barhebraeus Chron eccics I 207 sq Barhebraeus Zachaijam 
secutns est sed Zachaijae teatns mendis laborat. 

3t Severum patriarcbam anno 518 Antiochia pulsum (Bhbr. Chron. eccl. 
193) secutns est Paulus annum unnra, deinde Euplirasius 521 — 527 deniqne 
Ephraemus Amidensis 527 — 545. Blibr Chron. eccl 195 sq. 

41 Totam hanc interpretationem perlegi et quae edenda videntur edidi 
in DMZ XXXiX, P. 237. Codicem descripsit Wright Catal. P. 1187. 



Bibl. Coisl. P. 44, 55, 56, 57) et quarum fragmentum apud Photium 
(Bibliotheca P. 283 b, 28 Bekker) exstat. Eaedem vevo epistolae 
et syriace servatae sunt in eodice Musei Britannici (Wright Catal. 
P. 557), in quarum inscriptione se ipsum dicit grammaticum, quo 
nomine etiam apud Photium insignitur. Grammaticus vero Sergius 
citatur a Choerobosco et in Etymologico magno P. 223, 1 , quod 
Zonaras sub voce Faia repetit. Quod si recte disputatum est 
Sergium presbytemm et archiatrum eundem esse hominem, quem 
alibi grammaticum dictum invenimus , a veri specie est alienum 
tractatum grammaticum a Wrightio Uli licet dubitanter attributum, 
quod Dionysii Thracis opusculum esse statini videbimus , ab illo 
esse compositum vel potius syriace translatum. 

Continet enim codex Musei Britt. Add. 14658 praeter Sergii 
opera modo enumerata complures dissertationes ad philosophiam 
pertinentes et interpretationes librorum graecorum de philosopbia 
quas Eenanum secutus ‘) Wrigbtins fortasse Sergio cum specie 
veritatis attribuendas esse coniecit. Quem banc ob cansam Por- 
pbyrii Isagogen, Aristotelis categorias et librura de anima Aristoteli 
male adscriptum syriace edidisse ac de partibus orationis et de 
negatione et affirmatione tractatum composuisse Wrightius dixit. 
Sed obstare videtur quod in codice sex opuscula Sei’gio disertis 
verbis tribuuntur, scil. 1 logica, 2 de universe, 3 de mundo, 4 de 
genere , specie et singularitate , 5 de effectu lunae , 6 de effectu 
solis , unde concludendum est reliqua non ad eum pertinere , in 
quorum inscriptione nomen ejus non legitur, quod si de inter- 
pretatione librorum pbilosopborum nunc probare non possumus in 
opusculo grammatieo probari facili negotio potest. 

Bis enim idem tractates exstat in Museo Britannico in codice 
Add. 14658, Wright Catal. P. 1156, 5, et in codice Add. 14620, 
Wright P. 802, 9. Sed in Add. 14658, quem jam B dicturi 
sumus, in quo Sergii lucubrationes inveniuntur, ea pars tantum 
exstat tractates, quae de nomine agit, totum opusculum imo in 
Add. 14620, quem A dicimus, servatum est. 

Horum codicum haec est condicio, ut A = 14620, quamvis 
saeculo IX tribuendus , textum antiqniorem praebeat quam B , in 
quo perpolita sunt ea , quae in A leguntur. Textus in A is est, 
quem ex prima interpretatione , in qua non omnia ad finem erant 
perducta, sed quae schediasma potius erat quam opus elaboratum 
et limatum , homo descripsit , qui voces interdum turbato ordine 
in charta positas non recte collegit, ita ut modo lacunae modo 
malae vocum consecutiones sint exortae. Amplissima exempla 
dabunt formae verbi Tvnttu in fine positae, alia in adnotatione 
ad interpretationem adjecta sunt proposita. 


1) Henan in Journal asiatique 1852, Tom. XIX P. 320. 
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E contraiio codex B = 14658, saeculi VII, licet antiquior 
quam A, textum praebet, qni ex scbediasmate in A servato con- 
fectus est, qua in re tamen redactor nihil nisi partem de nomine 
instauravit et limavit, reliqua prorsus omisit. 

Unde intellegitur, ubi de interpretationis origine quaeratur red- 
eundum esse ad cod. A, cujus in subscriptione, quid sibi voluerit, 
scriptor dixit, quamvis hodie in cod. A lacnnis foedetur subscriptio. 
Omnia quae [graece] de re grammatica invenit succincte in usum 
discipulorum uno libro comprehendit, nihil vero invenit nisi partem 
Dionysii secundam. Talia Syrus in civitate a commercio litterarum 
longinqua degens dixit, Sergius vero Alexandriae studiis deditus 
dicere non potuit, quern Zacharias Ehetor multis Graecorum libris 
perlectis perpolitum et Theologia Originis eraditum confirmat. 
Accedit quod Sergius se ipse gi-ammatieum dixit, siquidem Sergius 
grammaticus idem est qui archiatros , et graminaticum eum , qui 
a Choerobosco dignus babetur, cujus opiniones proferat, Dionysio 
excepto alia non invenisse Graeconim de re grammatica scripta, 
statui oninino non potest. Itaque quid sit censendum de inter- 
pretationibus et luuubrationibus philosopbis anonymis in codice 
B servatis, si in dubio relinquimus, id dici potest, Dionysii 
interpretationem anonymo cuidam deberi neque tribuendam esse 
Sergio. 

Haec omnia scripseram, quum clarissimus Ricardus Gottheil mihi 
dono dedit apogi-aphum codicis Berolinensis Sachau 226 anni 1881, 
qui Dionysii interpretationem continet nostram, quae in hoc codice 
Josephi Huzitae esse dicitur. Codicis hujus lectiones gravissimas 
in caput secundum recepi, omnes in textu syriaco adnotavi. Josephum 
scripsisse opusculum mihi non constat, quamvis nihil in eo insit, 
quod obstet. At quaero cur ejus nomen in codicibus Londinensibus 
saec. Vn et IX non legatur? In codice Seven Berolinensi anni 
1825 Jacobus Tagritensis mutatus est in Jacobum Edessenum. 
Fortasse nomen celeberrimum a scriba recenti opusculo anonymo 
inscriptum est. Codex textum praebet limatum, in quo posterioris 
redactoris manus facile deprehenditurj cui redactio B non ignota fuit. 

Sed jam tempus est ipsum opus proponendi, quod ex codice A 
exscriptum edimus, varia lectione codicis B adjecta, qui opusculum 
secundis curis correctum et limatum continet, qua in re non con- 
stat utrum ipse interpres :in alius quidam eiuendator fuerit. 

Interpretatio nostra, quam comraentani loco addere placet, 
quia hoc mode difficultate.s plurimae simplicissima ratione expediri 
videntur, ita confecta est, ut quae ex Graeco desumsit graece, 
quae vero mutavit et idiomati syriaco adaptavit latine redderentur. 
Uno conspectu tali ratione dijudicatur, quam viam iniverit scriptor, 
qni eadem ratione uti Armenius Dionysii interpres primam armenia- 
cam gramniatieam ita syriacam primam ex graeca grammatica 
exaravit. 
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Caput IL 

Interpretatio antiqiiissimae grammaticae syriacae 
ex graeco Dionysii libro confect a e. 

Add. 14620 fol. 23 a = A. Add. 14658 fol. 92 a = B. 
Cod. Berolinensi.s Sachau 226 = C. 

A Item sermo grammaticorum de partibus orationis. B Item 
oratio. philosopha. C Kabban Mar Joseph! Huzitae de arguniento 
grammaticae.- 

Dicunt ergo philosophi Graecoram, quod toi'i fiigog 

parvum (gr. kXd'/^inrov) compositionis **) Xoyov. Aoyog Si iaii 
cursus compositionis^) X^mg bidvoiav avrortXi, SijXovace. Tov 
Se Xoyov iax'iv oxrw, hoc vero est dvouft, ofifia*), usroytj, 

uod-gov, dvrwvvuia, TCQo&taig “), iniQo>}fta, avvSerffiog. [A in- 
serit nomina graeca litteris syriacis et graecis, distincta numeris, 
qui respondent vocibus syriacis.] 

Graeci vero sicut dicunt [t} yuo jrooatjyooia ®) deest apud 
ABC] wg slSog oiouctri vTio^i^XijTai. 'Ovoficc (igitur ut 
dicunt) iOTi fiigog Xoyov [om. AB ^rwrixoi’] z; awfict rj ngayua 
otjucdvov, G(Zf.ia jitev [om. AB otov] homo, equus Xi&og, ngdyiiu 
Si [om. AB otov] naiSsi'ct, sapientia, prudentia [A repetit sapientia] 
xoivMg’’) re xa't ISitug XEyofttvov, xotvwg fiiv [om. AB olov] 

1) AC niliil habent uisi |LQJV^|hOO, qua voce Ae'lis in opusculo solet 
reddi, quum J6i^ sit koyot. B eoiijuDgit jLQj-,io)N»y Jliijoy hie et infra, 
quod ex compositioUB duarum iuterpretationum fluxisse videtur. 

2) AG jaOOW, quod in B O^ZiOOW expolitum cst 

7 ) 

3) ABC it®*’ uti legitur cursnna de>ignat, bed quum gruece logatur ne^rjs 
ovvif'eaii, dubito an texlus syriacus ex piima iiiteri>retatione, qua TTfgos 

I 0 0 7 . . 

voce ULO)^ exprimebatur, in earn tbrniam sit immutatus, quae jam senbiiin satis 

perspicuum praebere videtur a Graeco vero sine eaiisa jiista recedit. 

4) Pfifia redditur pro quo posteriores dicere consueverunt 

quod apud nostrum est Xoyos. Frimi iuterpretes Ubrorum philosophorum 

tenninologiain usu receptain non inveiiientes vario inodo interju'etati sunt. 
Kxempla praebet Hoffmannus De hcrmeneuUcis P. 18 — Punctura post 
rectum e&t^ ueroyx enim redditur JLoSLojtj ita ut non peudeat de 

5) A pro 7 iQC»eais habet ]X)-OD L QS I^I XO . B puncto distinxit duo 

vocabula ]>» cvx , quod rectum essc non potest C )xv . ~PO 

6) Deest in ABC vox, quae respondet graeco nooar;yo§in, in quo reddendo 

haerens interpres finem tantura enuntiati expressit. C 

7) B addit quo facto phrasis melius currit, A omittit = He quod 
Craecus non habet Itaque B secundis curis limatus est, quod etiam nominibns 
modo sequentibus Paulus, Petrus, Johannes comprofaatnr. C turbatus 
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av&^oiJtog, innog, bos, iStmg Si [om. A.B oiov^ Plato, Aristoteles’ 
^MXgdriig. [B pro his nominibus praebet Paulus, Petrus, Jo- 
hannes, C Petrus, Paulus Johannes.] 

IluginsTai [proprie adhaerent] de rw ovofiari haec nivxf 
yivt], s'iSi], uoid-fidi, nrwatig [BC mwmg\ 

rivri [om. ABC jMsy] ovv siai in lingua [add. BC quidem] 
graeca rpi«, uoasvixov et thjlvxdv et aliud praeter haec, id quod 
neque femininum est, tainquam proprietas linguae graecae. In lingua 
vero syriaea genera sunt duo, masculinum et femininum. "Eviot 
Si figoari^iani rovrotg dXXa Svo et unum quidem dicunt nomen 
commune (xotvov) illud vero alterum ad-commune (inixotvov = Sal 
gawwanlyS). Nomen igitur commune est sicut id quod camelum 
et aquilam, mares nempe et feminas, masculine dicimus. Ad-com- 
mune {inixotvov) vero est id quod hirundines et passeres et ea 
quae similia sunt his, enim feminine appellamus ')■ C limatus. 

EiSti Si sunt Svo, graece et syriace, ngtoroTvnov xai na- 
gdymyov. UgojTOTvnov est to xtxTU rrjv ngcoTrjV (fiiv add. AB) 
iHtSiv key&iv , olov coelum et (A om. et) ytj et ignis et aer 
[BC om. et aer 2)], id vero quod a typo primo constituitur et dicitur 
(= naodytoyov) sicut coelestis yatryiog, ignitus. [C in coelo, pro 
coelum !] 

Et (B om. et) dtStj nctgayuyutv ®) int'iv inxu et dicuntur a 
patribus (= nargcovvitixov), a possessione ^) (= xrtjrixov) et a 
comparatione (= ovyxgirixov) et a positions {vntg&tT ixov) et 
a diminutione (= inoxogtarixov'^)) et ab extra a nomine (= na~ 
gotvvfiov '*) et a verbo = grjuarixov. 


1) B praebet: id quod hirundo et ea quae sicut haec mares vero et 
feminas feminine dicimus — Ceterum aquila est mscl., camelos 

cum. jSs^CUCD hirundo et '■fj passer fem Graece duo vocabula cpicoena 
apud Dionysinm leguntur xeXidmv^ aezos^ duo xoivd y scil. tTtTfoe, xvcav^ 
quibus substituit Syrus camelum et passerem 

2 » A addit aer. sed in paragogis nihil respondet, itaque uno alterove loco 
aliquid turbatum est Voces graecae axt^ov rijv yivsotv ioyrixo^ omissae 
sunt, nam ^ jQ-JOfcOOJ OOJ respondet voci nn^dymyov. — Hinc 

exortae sunt posteriorum doctrinae de et 

denique de 


vero: 


3) A proprie: et ea quae a typo primo exsistentiam 
e'ldfj eomra quae re!. 

4) A male a namero meDyana pro qenyanL 


adquirunt. 


BC 


5> A J].oij32D quod in BC mutatum est in jLcui Jl20, 




6) ABC men le,5ar men sema, le,Snr men = jtnpa. Qui sibi videntur 


ex Syriaco fecili negotio restitoere textus graeeos, ad has voces adtendant, quia 
enim sine Graeco hasce voces recognoveritl 
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^ TJaxQwvvfiixov (proprie: a nomine palrum) (iiv ovv koxi 
xo xvQiwg^) uno nctxigwv (graece tiaxgdi;) Iff^tjftaxia^i^pov (ad 
litteram ; positum sicut Levita, Judaeus, xaxaygrjdxixias §e xcci 
{to om. AB) and ngoycvuv oiov Israelitae, Animonitae, Idumaei. 

Graece 'vero hoc nomen (om. A) tres typos recipit, syiiace 
autem unum ut IhudayS, sAmaliq^ya, Mesraya. Ita vero etiam 
nomen femininum graece tres typos recipit, syriace autem unum 
tantum sicut Isarlaytii, Ihud§,yta, 3 E/?rSyta (om. B) ^). A nominibus 
autem feminaimm non ponitur hoc nomen. [C turbatus et limatus.] 
A nomine possessionis dieitur to vno xtjv xxrjGiv TttnxM- 
xog et comprehendit (conjungit, vincit) possessionem cum possessore 
sicut pallium Josephi et (om. A) virga Aharonis et (om. A) gladius 
Goliathi**). [C a nominibus possessionis cet.] 

■Svyxgixixov Ss iaxiv, quando unus cum altero in genere 
comparatur (= xo xi]v avyxgiGiv tyov ivdg ngog %vtt bfioioyEvrj) 
(og ecee plus quam Salomo heic (Matth. 12, 42) — 17 ii'd^ Tigdg 
noXXoiig ixtgoysvsig (ad litt. extra genus) oig Salomo sapiens fuit 
nempe (B om.) plus quam omnes filii orientis (1 Reg. 5, 10). 
Ivjv §s Gvyxgixixfdv xvnoi^) qui graece et syriace elci xggig 
uti magis quam aliquis, bene ante aliquem, plus quam omnes. 

Ynsg&axixov (vero) iaxi quando unus quidem (om. B) ponitur 
et cum multis comparatur®). (Graece xo xax’ tnixaCiv ivdg 
ngog jioXXovg nagakafi^avofisvov iv avyxgiati) xvnot SX avrov 
(B om.) siai dvo graece et syriace unus oIov vanitas vanitatum 
et canticum canticorum, alius vero sicut magnus ex magnis, laudatus 
ex laudatis ®). 


1) Kv^iarg ad litteram redditur 

2) Cogitavi de looooNaa pro 

3) A express!, qui pro npoyovo* posuit patres patrum B habet sicut 
quod a patribus patrum. B deiiide inver&o ordine Israel. Idum. Amm. 

4) i. e. Israelita, Judaea. Kbraea. 

5> B A |jot ^ , quod rectum est, sed iatine 

vix potest rqddi. Graece esset /ztzo rov t^s xTfjoecos, A habet: jjot ^ 
OO) h..U3? = ab eo possessionis dieitur tahtaya == inferior 

is qui rell. Nescio num sit halluctDatio scribae an interpretatio quaedam 

male feriata. 

6) A inepte in hoc enuntiato habet negationem: et non comprehendit. 

7) B Typus rero comparationis male. Tres Graecorum formas in repo?, 

itov et coy Syms imitator tribus formulis ^ . ^ ^ iNjo. 

8) B unum ponitur super multa cum multis comparatur. 

9) Syri sibi non constant, unum typom dicentes sed duo afferentes, soil, 
genetivum in statu constructo et per Particulam 1 formatum, quo imitantur 
graecas formas in taros et ros. 
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‘YnoxoQidTixov^) Si kari ro fiemaiv xov TiQOitOTvnov davy- 
xgiTtDg = AC praeter comparationem cum alio, B praeter com- 
parationem alius) dijXoi v oiov fisigaxvXhov , dv&gomiaxoQ. 

flagtovvfiov (ad litt. extra nomen) ds tariv [deest to nag’ 
di'oucc noirj&e.v] oiov Judas Maccabaeus et Antiochus Epiphanes-). 

‘Ftj^iaTixov di kart to ccnb gr/fiarog ®) assumens deno- 
minationem (= nagyyukvov) oiov sapiens et sciolus et amatus. 

^yJmctTu di ovouuTiov taxi xgia, dnlovv , avv&txov et 
plus quam compositum (= nagacvv&ixov). ’AnXovv ftev oiov 
a/? (pater) avv&exov dt oiov A/?-ram, nagaavvifexov de oiov A/3- 
ra-liam^). — Twv Si ovvSexuiv (A Singul.) Siacfogai aiai tres 
(gi-aece xiaaagsg) u ^tiv [ydg om. AB] avxwv siatv lx 8vo xi- 
ksiojv ita ut fiat [B fiant] unuin ®) d Si lx Svo dnof.emovxuv 
(ad litt. ex duabus jDartibus imperfectis) oiov — Moyses, a Ss l^ 
dnoXiinovTog xai xeksiov oiov'’) — mele;y malke (rex regum) a SI 
composita lx xikstov xai dnoksinovxog oiov Bar-dilJeh (i. e. 
patruelis Levit. 25, 49, Jud. 10, 1 sed AC praebent Bar-bad&J i. e. 
Beiihadad 1 Reg. 15, 18) ’). 


1 ) A reddit = diminutiouis, BC jicyiDJ = blanditiarum 

quod a btridit, modulatiis cst processit. Sic et Tocem usicaatv A reddit 
^ rero U ueioiaiv nt 


A 


‘Ji Quae unciiiib iiicluba sunt aiit propter humoeoteleiiton in Syriaco e.x- 
eideruiit. aut iutorpres rem non ad dnem perduxit 

3; B lioc loco vcrtit JJAiO a quod contra usum hujus 

iuterpretis . ciii est kayos. Kecte AB praebent Sed in ana 

ovuftxos etiam A sibi non con&tat . scribens JJl.\x>x> c 

(4raece excinpla s.unt et fpikijucov quae Sjtus suo modo est imitatus. 

4i Biblieo exemplo rem e.xpHeat , <juae ceterum Semitis est innsitata 
Graeciim exenipluin est iMeurtov^ ‘Aya-fiifivwv y l-lyauxfAvoviSr,s. — AB male 
habent A priina vice iara praebet jocxvu/ ubi recte BC 


;>> Dee>t esempium pust haec verba jooM? -o> quae B 

muta\it in ^ ^OOpI — Secundum eseinpliim Moyse ex duabus im- 

peiieciis secundum uotain etymoloj;iain a r»w?- et Z'72 intellcgendum est 

b) A omittil omnia ind»- a xMoyses us^iue ad banc vocem Si habe- 

tur imperfectum. intelleiiitiir cur / status eniphatici dici possit 
Severus P. 'I'j Textus syr 

7> Siriacus textus imperfectus et contusus ex autofrrapho in libro liturario' 
processit Primum tria t'lntum genera voluit disringuere sed quatuor recepit 
i duo perfecta membra, '1 duo imperfecta 3 impt?rfGetum cum perfecto, 4 per- 
fectum cum impcrfecto. ad quae efficienda deinde duobus exemplis mele^ malke 
et Bar-hatbid sive Bar-da^eh utitur, quae ex imperfecto cum perfecto constant. 
Quodsi in A Moyses rell. desuiit et tria genera revera proponimtor , lectio 
perversa est, Moyses enim solum duobus imperfectis constat 
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’AQi&fioi vero in lingua (B linguae) [graecae sunt TQStg, 
evixog et Sv'ixog et ni.tjd'vvTixog in lingua vero A omittit] syriaca 
sunt duo singularis et pluralis (om. B sing, et plur.) uti homo 
et homines. Sunt vero etiam nomina alia, quae singularia quidem 
sunt et de multis indicant, uti populus, turha, turma. Iterum 
vero sunt etiam nomina alia, quae pluraliter quidem dicuntur, de 
uno vero vel de duobus indicant, uti s§mayya (coelum) et mayya 
(aqua) et ra;^sJ (equi AC, at B praebet rahsS, i. e. reptilia) *). Itenim 
vero sunt nomina alia quae singulariter quidem dicuntur et de 
duobus (B de duobus vero) indicant, uti par (zaug^) jugum 
(paddani). 

Quae praecedrmt ex graeco desumta sunt, qui haec habet: 
Hol §i Tivsg ivixo'i ^agaXT^psg xal xaia jroAiwn %v/6^j.voi, 
oiov S^fj.og , j^opcg, o^Xog' xal nkrj&vvTixol xaxu svtxuiv te 
xal Svixtav , ivixdav (.lEV (hg .A&rjvai^ Svixwv dk wg 

a/x(fQTEgoi.] , , 

UttoGEig vero cvofiotTUV secundum linguam graecam eksl 
STsnre, hoc est ogd"^, yevix^, doTixvi, aiTiaxixrj , xXyxtxr]'^. 

Rectus nempe est tanquam nominatus sicut quis dicit : h o m o. 
[Respondet graeco XiyExai de i} uev og&r] ovoi-iaax ixi] , deest 
>!«i Evd-E'ia} , 

M yEviXT} est xxxixixi] xe xal [om. B] Ttargtxt] hoc est 
[B homo] hominis, equi *). 

x] Si Soxixij est dativus (eandem vocem qua uoxixr/v de- 
signavit pro intoxaX.xiXfj repetit), hoc est homini, 

j) de aixiaxtxri est causalis, hoc est per hominem (sic !) Q 

V Sk xXrixixtj est vocatus, sicut o homo. 

Syriace vero haec species confusa est nee distincta. [C limatus.] 

Tuojreurwxe de xS 6v6fxaxi-) xaixa, k xal avxa E'idp 
TigoaayogEVExai''), \ xvgiov, 2 ngoGryyogtxov, B ini&Exov. ingog 
XI s^ov, 5 ujg Ttgog xi tyov, 6 ofiMVVffov, i gvvmvvuov, 8 (fE- 
gtuvvfiov, 9 Siwvvfiov'), 10 kTiuvvfiov, 11 lAvixov, 12 iguxxj- 

1) In A ]»3V habet puncta, quae posterioribus grammaticis materiam 
regulae dederunt. 

2) In testu syriaco nomina haec adverhialiter expressa sunt y^- 

i liccos etc. Sic et in sequentihus. 

3j Post , hominis' rasura in A 

4) Interpres sequitur seholiastam aliquem. Cf. Chligii editio P 32. 

3) Plur. in B temerario scribae tribuendus, .ic et Signum Pluralis quod 
in A deest. 

C) uti hie ,^1/ = sic infra nooonyoQ.^ov = 

c pro . hie et infra 

1 ''“"I 

7 1 Syr B )aaut - .--M sensu caret A pr.aebet conjicio 

Jojaajc. eJopao^L. 
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fiarixov, 13 aoQiarov, 14 . o xai ofiOKOficeTixcv, dv- 

TanodoTixov xai Stixtixov est, 15 ntgtkrjjittxov, 16 kntfitQi^o- 
fiavov, 17 nsQuxTixov, 18 nanoitjfiavov, 19 ytvixov, 20 IStxov, 
21 raxTixov. 22 aQi&firjTixov, 23 dnoXaXv(.iivov ^). 

1. Kigiov fihv Qvv (A xvo. bt) iari to jr}v iSiav oldiav 
Gi'ifiacvov, olov Joseph, Benjamin, Jacob (Jacob, Joseph, Ben- 
jamin BC). 

2 . IlgoGrjyogiy.ov Ss tan to t^v xoivrjv ovaiav ar/uaivov 
olov dv&g(t)7iog, i'nnog, bos (BC hoc tantum praebent: ngooriyog. 
Sk tffTiv olov iTiTiog, dv&giunog — C av&g., innoq, bos.) 

3. ‘Enidavov 8a ion to kni (ovo/iarog) xvgiov et ngoari- 
yogixov Tt&kfiavov xai dtjXovv (-(-j} A) anaivov rj ipoyov. Aa(i- 
ficcvaTai 8a Tgiywg vel dno ifjvytig, vel citto atofiaTog, vel dno 
Tuv kxTog. And fiav tpt'xlis dg amfguiv vel contemptus, ano 
8a cdfiuTog dg gravis, levis, dfto 8a tiov kxTcg, dg nXovaiog, 
navr^g. [A pro levis habet masl§yS, reprobatus.] 

4. Ilgog Ti 8a koTiv dg naTi]g versus filinm, viog versus 
patrem ^), et (piXog versus ainicnm, 8a^i6g versus simistmm. 

5. Sig Ttgog ti k'^ov 8a koTiv dg vv^ et rjfiaga. 

6. 'Ofidvvfiov 8a kGTiv to xard noXXdv ofiuvvfiwg (om. B) 
Ti&a/xavov, olov Joseph filius Jacobi et (B om. et) Josephus filius 
sEli et (B om. et) Joseph Ramatbensis. AC deinde addont. : Homo- 
nymia vero est sicut eanis maris (pboca) et canis aridi (canis 
domesticus) et canis d’gr^ C dfsurt^®). C limatus. 

7. 2vv(uvvfiov 8a kart tcc kv ovofiaoi uav diaapogoig ttiv 
ttvrfjv ngoGtjyogiav 8tiXovvTa olov ensis, mucro, gladius (B vero 
habet: 2vvdv. 8a koTi Ttt ovOfiaTL (sic!) fikv diacpagovTa to 
aVTO 8k at]uaivovTa}. C pro ngoariyogiav actum habet. 

8. ^Dagojvvfia ®) 8a kari sicut id, quod ab iis quae accidunt 
posita B , cui respondet graece tu dno tivuv avfi^a^i]X 0 Twv 
ra&avTa) dg Benjamin et Jokebar (et Zerah add. A). 


1) Graece est apafo^txdv^ o xai xrX, Unde sequitur in Syriaco voca* 

imlum deesse , nam j ^ «.3j? oo) respondet graeco o xai oftoimftaTtxov. 

2) Ex hoc catalogo discitor qaam diflScile voces graecae e Syriacis inter- 
dum recognoscantur. Qais sine Graeco haec intellexerit ! 

3 ) AC praebent sicut pater versus filium, B vero, sicut filius versus patrem. 

Ex graeco: TiaiTj^ vlos sequitur in utroque codice dimidiam partem 

textus originalis esse servatam. 

4) In B deest cos! 

5) Imitatur graecum exemplom avc d'akdooiog et fits yvyBvfIs* Cf. 
Wright Catal. of Syr. Mspts. 1019 a et Payne-Smith Thesaurum 1742. 

6) Syriace jo^Soji i. e. afferentes nomina. 
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9. /iiawpia 1) 8i leriv (B om. kariv) quando duo nomina 
ponuntur principaliter super unum (graece esset: orav Svo ovo- 
Liara TiO'wvrai sive Tid'rjTai xvgiaig xad-’ ivog), sicut Azaija et 
Uzzia (B qui dicitur TJzzia). Hoc vero nomen non redit ad se 
ipsum (graece legitur ovx uvaaTQs'rfovTog tov 'koyov) quia non 
(A non vero) omnis qui Azaija etiam TJzzia est (A qui TJzzia 
dicitur Azaija est) Graece exstat: ov yag ti rig’AXi'^avSiiog ovrog 
y.al ndgig 

10. ’Enwvvfiov ds kart to k(f irigov (ad verbum 

super nomen aliud) xvgiov (A xvgltog) Xiycfitvop, sicut secundum 
unum nomen belluae Pharao et Aegyptus appellantur *) (deest 6 
xa'i diawfiov xaXiixai). 

11. E&vixqv 8i katLV to ntgl t'&vovg (ad verbum de gente) 
Srjlovv ug Canaanaei, Pherezitae, Jebusitae. 

12. EguiTV/uaTixov Si kati id quod erotematice dicitur 
(== TO xax’ kgutTyjaiv Xsyog.tvov, sed B id quod interrogat) dlov 
Tig, nolog, noaog, nriXlxog. A post noiog = ’aini inserit aikS 
ex dittograpbia exortum, Me enim vocis ’aiki. i. e. u b i locus non est. 

13. ’Aogiaxov Si kaxi to Tig kgitiTTiftaTixS kvavriiog Xeyo- 
givov, oiov oGTig, onotog, bnoaog, bnrjXixog. 

14. 'OfioiiufittTixbv *) Si kOTiv o xccl dvTcenoSoTi- 

xov xaXuTtti (B koTiv) to bfioiioGiv cr/gaivov (ad verbum et 
de similitudine quadam indicans), oIov toiovrog et Tot- 
afrij et rrjXixovTog (ad litt. sicut hoc omne). 

15. flsgilijTtTixov °) kCTi sicut quantum ohv 

St'i/xog oyXog, yogog. Textus syr. baud dubie a Graeco recedit. 
Graece est; nsgtXrjnTixbv Si koTt to tw ivix^ dgi&gi^ nXPj&og 
GTifiaivov oiov Sr/fi. xtX. 

16. ' Enifiegtgofisvov Si kovi to kx Svo r {xai om.) nXuo- 
viav ini ev iyov ttjv dvaipogdv ®) oiov ixartgog ixaOTog. 

iJ'iii 

1) BC nti in catalogo jo^^ojL A cam rasura wA.1.. Supra conjeci 

JopQJt wOaVL. 

2) Graeco exemplo dionymi substitut nomen regis Judaei Uzziae qui alio 
nomine Azaija dicitur. 

3) AUudit ad Ezechielem (29, 3; 32, 2) qui Pharaonem dicit belluam, 
qua voce Jes:j. 51, 9 designatur Aegyptus. 

4) A recte ) t unde in B exortum quod esset xvoiov. 

Animadvertendum est ^ infra 18 esse utur,xixidg , quum { t » VVlV> 

Sit ouoiwjuaxtxoy. 

5) Syiiace j i, e. includens, contineDS unde summa. 

6) Cum AC legendnm i. e. efferens, causativum vocis .0 \C D. 

Quod redactor in B non intellegens sciipat = deeisum, t^uia 
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17 . IIsQisxTixov Si iSTt TO ifKfaivov tv to neQtfxOfitvov 
iv uvTW olov nuQ&tVuv, %t]gsia *). 

18 . Umoitifiivov Si iOTi to naga Tag twv iixtvv ISioTtj- 
Tag (.iifirjTiyMg sigr/ftivov, olov rpXoia^og (ad verbum rugitus 
inaris) Sovnog (?ad verb, clamor terrae). 

19 . Fevcxov Si iOTi to slg 7io?.ka tiSrj Siaigs&iv, olov 
gwov cpvTOV. 

20. 'ISixov Si iOTi TO ix tov yivovg Siaiged-iv, oiov fiovg 
et innog (A add. et leo) et ufinsXog et iXaia. C glossa auetus. 

21 . TaxTtxov^) Si iari to tu^iv Sr/Xovv, olov nguTog 
SiVTsgog TgiTog. 

22 . ‘Agi&ufiTixov Si kari to dgt&fiov aTjfiaJvov, oiov eig, 
Svo, Tgstg. 

23 . AnoksXvfiivov 2) Si tariv oiov ■&t6g Xoyog. 

Eationabilium (BC Xoyov)*) Sia&iaetg slai Svo, ivigysia xal 

ndtiXog, ivigyua fiav est wg xgiTijg 6 xgiviov, Tta&og Si est tog 
xgirog o xgiv6fi.tvog. 

Et haec quidem dicta sunt de nomine, quae est pars prima 
orationis ^). Loquamur veto deinde etiam de verbo, quae est pars 
secunda orationis 

Ilag'i gijfittTog. 

’P?ifia vero ian Xiiig driKuTog, iniSsxTixrj vero ygcvov^ 
(r«) x«i ngoOMjtaiv xai dgid'jUtZv et (om. 6r.) ivigyttav et 
(graece /';) Tict&og Tiagiardoa. Uaginstcu Ss gi^uuTi oxrto' 
lectiones (gr. iyxkiffag , Sta&iaatg, e'iSrj, aytifiara, dgt&fioi, 

Cd cum sensu dispertiendi comparandum esse inepte putavit. 

Deinde est exdreoos et est txaarog, 

1) Cum AC legendum est et vertendum virginitatis , viduitatis. Quorum 
prills quum sit .TnpcfsrfJ*', alterum est doinus viduarum. ;^7]oeia dicta Didascalia 
Apoatol ed Lagarde G2, 2 C in hac paragrapho liraatus. 

2 1 Ita cum A legendum B j i*>-N.nQ>C> inepte. Sic et cum A 

rectum ost, rasura deletum hue non pertiuet. C o6) . 

3» Syr. i- e solutio respondet graeco djtOf-eAvfisvov s= absolutum. 

— Desuut verba o y.aO' laiju roeiTat. 

4 I Graocum rov vTOuaios in BC redditur quod esset tov Xoyov, 

nine in A factum est JJLs\.X 5» = ratiouabilium (sunt duae dispositiones). 

0 1 Add 14,658 = B hie babet: Explicit oratio philosopha. Quae se- 
quuii'ur in A et C ieguntur. 

Gi Sic Cod sed emendandum est. 

7 1 Cur tiexiunes dieantur inde explicatur , quod varia pronun- 

ti'itiono punctis insignita variae verbonim formae oriuntur. llinc factum est 
lit apiid posterinres gramroaticos flexio cum punctorum positione simol doceretur. 
Ct quae de Jost-pho bar Malkon Cap VIII sub dnem docuimus 
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TiQoaana , %p6vot , ev^vyiai (leg. ^Sj). Secundum linguam 
graecam octo sunt, in lingua veto syriaea septem sunt. 

{Kai om. Syr.) iyxkiaug uiv tiai jiivrs, ogiartxr, ngoaxa- 
XTixr, svxTixjj, vnoxaxxtxij (ad litteram: recipiens), vox ex verboi), 
(gr. ctnagifKftttos). 

/Iia&kaug Si siai xgeig, ivioytia et nd&og et fieaoxrjg. 
Evigyua vero (Graee. uh) est olov tujitw, facio, seribo, nd&og 
Si est oiov xvnTOfiai, fio, seribor, fitaot^g Si est r] noxi (jiip 
om.) ab energia nagaaxad-eJaa (sic ad litteram, gr. legitur ivigyuav 
nagiaxdaa), noxi a passione, olov descendi, meavi, sedi, cucurri, 
transit ^). 

MSt] Si sunt Sito, ngoDxoxvnov (ad litter, tjrpus primus) xal 
nagayiayov (ad litt. id quod a typo primo compositnm est), ngw- 
xoxvnov fiiv est oiov gamarna (perficio), nagdyioyov Si est olov 
me5'-ggmam§, (perficior) ^). 

■^yrjfiaxa Si xgia sunt, ctnXovv, ovv&sxov, nagaavv&exov 
(ad litter, plus quam eompositum); dnXovv fiiv est, olov raSenS 
(pasco gr. tfgoviS), avv&txov Si est olov mei9--ra3en§, (cogitavi 
gr. xaxa-ifgovdi), nagaavv&sxov Si olov mei9Ta3§.yu mei^’-raSenS. 
(cogitando cogitavi, gr. dvxt-yov-i^ta, rpiX-mn-iCut). 

'Agi&fiol quidem secundum linguam graecam xgiig, id est 
vero ivixog, Svixog (om. xat) nXri&vvxtxog*), secundum linguam 
vero syriacam duo, singularis et pluralis. Et ivixog uiv est olov 
Tvnxtu, facio, seribo, [omittitur: Svixog Si olov xvnxtxov'] nXtj- 
S-vvxixog Si est olov xvnxofiev, facimus, scribimus. 

Itgoauna Si sunt xgia, ngiaxov, Seviegov, rgixov, ngtoxov 
flip est is, d(f’ ov est 6 Adyog, Sivxegov Si est is, ngog ov est 
d Xoyog, xgixov Si est is, neg'i ov fit 6 Xoyog. 

Xgovoi Si sunt xgsig, iveaxiog, nageXrjXvd’iog, fiiXXmv {Tov- 
Tiuv om.) 6 nageXriXv&iog igitur sxu Siatpogdg xiaaagag et 
dicnntur dalqublS, (i. e. oppositus == nagaxaxixov), qarrij^ (i. e. 
propinqnus = nagaxsifievov) mesamleyd (i. e. perfectus = vntg- 
<^vvxiXixov), la nigtahhemand (i. e. indefinitus == dogiaxov). 

Affines ®) vero sunt tres (ita pro graeco uv avyyiveiai eiisi 


1) In fine dicitnr mo^’amranu^a men mimra. Itaque etiam hoc loco 
ita legendum est = Xi^ts o^uazos. Cf. p. 28. 

2) Medii exempla corrupta snnt , pro et hand dnbie le- 
gendum est et et sic voces reddidi Sed graece legitur iTioirjod- 

ftriv, iyQaifdfiTiv! 

■3) Cf quae P. 33 de doctrina grammatici Almdemeh exposita sunt, quae 
ad schemata aeque quadrant atque ad species 

4) Hie et deinde Syrus habet Adverbia evixtSi, 8vix£s, nlrt^'vvzixws. 

5) Voces J VI JJ hue non pertinent et ex praecedentibns inepte 

repetitae sunt, aut ad doQtOTOv in fine pbra^s pertinent. 

Abhandl. d. DMG. IX. 2. 2 
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TQSig), ivsariuTog ngog nagaraTixov (dalqTibl8.yi.), nagaxaifiivov 
ngog vnBgavvrthxov (hau dgmen kadu cgbar i. e. qni jam prae- 
teriit >)), aogierov^) ngog uiXi-ovta. 

Et haec dicta stmt®) de parte tertia orationis: 

/7«p< fitTO^vg. 

MiTO][i] veto kOTi Xi^tg, quae composita est ex proprietatibus 
verborum et nominum (gr. usTt^ovaa tijg twv gr/udriuv xal Tijg 
Twv 6vo/A.drwv iSioTrjTog). IlagentTtti etiam (gr. de) avtfi ravTcc 
d {xal om.) tw grifiart xal roig ovofiaai di^a ngoaoonuv re 
xal iyxXi'ffewv *). 

flegi dg&gov. 

"jigd-gov (add. d«) ion u4gog quartum Xoyov, ngoraaao- 
ftevov TWV xXioewv twv ovofiaruv. Et ab initio quidem ponitur 
sicut in lingua syriaea , in fine vero sicut (in) lingua graeea ®). 
[Desunt nonnulla] sicut id factor, factio, factum (factoris®)) = 
otov 6 noitirr/g, ij noir^otg, to noit]^a. ’Agi&fioi Se sunt duo, 
ivixog (om. Svixog) xal nXijtXvvnxog, ivixog fiev oiov (ad litter, 
sicut ad dieendum) homo, nXij&vvrtxog Si homines. /Zrwfftg 
(secunda manus e.t rasura plur. IlTWOeig) Si vel perfectio ’’) sicut 
in lingua syriaea pleruraque est, in lingua vero graeea aliter est. 
Etiam hoc de articulo, in quantum dici potuit. 

Loquamur vero etiam (de om. Codex) pronomine, quae est 
pars quinta orationis 

Pronomen. 

AvTwvvfiia Si ion, vox (qfila), Xihg aliqua®), «VTt 6v6- 
garog nagaXufi^avonivT} , et est ngoawnwv wgiofiivow SijXa- 
Tixi'j. Uaginerai Si avr^ ravra (gr. ??*))> ngoaoma, yivt], 


1) Termini technici non sunt iidem, res nondum ad finem est perdneta. 

2) In Syr. JJ restituendum. 

3) Ilaec est inscripHo paragraphi sequentis. Omnia quae ad av^vyiay 
pertinent omittere deLuit Syrus. 

Iterum pro graeco syxXtois, uti mox pro 

5) P.atet legendum esse ab initio in lingua graeea, a fine in lingua 

o 

syriaea, Noster igitur grammaticus primus Alay status determinati artieulura 
esse odoratus est. 

6) Haec vox delenda est. 

7i Perfectio | ad Alay status determinati et ad suffixa pertinet 

cf. Severum P. 26. Notio perfectionis mihi non originalis videtur. 

8) Syr. diipUci vocabulo utitur JJLo — vox. et jLQ_i ^ 

Fortasse legendum est ILo l\=> pro simpliei Mo. 

9) Quinqne tantum res enumerantur, itaque mutatum est. 
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uot&fioi, nrcoaug, positiones (gr. ex^ifiaTa, syriacnm {vteCip hand 
(lubie corraptum est ex jaoKnOD/), ^tSr}. 

tlgoaoina TtgunroTVJiav (ad litter, typi primi) sunt haec iyio, 
(>i’, i, Tcagaycoyfov Ss snnt haec iuog, ffdg, dg. Genus person- 
aram primarum (sed corrigendum est : genera prototypomm 8ia 
usv TTiS cpmvijg (ad litt. per filiam vocis i. e. per Tocabulam) 01 / 
omnia SiaxglvSTCci , per scriptionem vero distinguuntnr oiov syw 
et tn 2). Ex iis Tero (snnt) quae et per vocabulnm (filiam vocis) 
et per scriptionem secundum linguam syriacam distmguuntnr nti 
li (mihi), le;^ (tibi femin.), Sglai (super me) sglaik (super te femin.), 
ban (iUe) hu (conjicio hai, ilia), l^h (illi fem.), leh (illi mscL), et 
quae his similia. Ea vero quae a typo primo composite sunt 
b. e. Ttaoayuiya), sunt sicut hau dil (mens) hau dilejj^ (tuns fem.) 
hau dilSh (suns fem.). 

Aoid/xoi de nguiTOtVTioiV sunt, ivixog iy(o, cfv I (omit- 
titur dualis) Tthj&vvTixog Si r]fitig, Vfistg, acftig, nagayayiov 
(ad litter, ea vero , qui a primo typo composite snnt) Si kvixog 
fodg, adg, dg ^) (dualis deest) TtXij&vvTtxog Si noster, vester, il- 
lorum (ergo Tjftitsgog, vtiingog, G(fiTegog pro ifioi, aoi, 01 Gr. 
expressit aut legit). 

Hxtuaug sive perfectio*) (om. ds) ngioroTvnojv sunt, opi^ijg®) 
uiv (gr. flip ogd'.) kyw, cv, t, ysvixrjg Si mei (nostri) ®) tui ejus 
(pro graeco ifiov, gov, ov) Sotixr.g Si ifioi, goi, 01, alxictrixftg 
ds per me, per te, per ilium ^). [Omittit Syrus xXTjxtxijg Si oy] 
^ctguywyatv Si ifiog , Gog, 6g, [ifiov, gov, ov\, ifim ^ 
ifiov, GOV, ov. [.2’^tjfioexa Si Svo, Gvv^fxov ' ajtAodv.j 
fiK flip ccTikovv est ifiov, gov, ov, gvv&sxov Si est iuctvxov, 
Gavxov, iavxov (ad litteram meum, animae meae; tuum, animae 
tuae; suum, animae ejus). , , , . 

£iSt] Si (om. drt) at fiiv EiGi agwxoxvnoi (og iytv , Gv, 
G at Si, sicut dicitur , a typis (adde primis derivatae) = 


1) la Syr. legendum ^xuobJO }cd2>q^ 

2) Quae syriaee de primis personis dicuntur recta sunt, sed 

seeundum textum graecum nihilo setius ©raendandum est , qma infra vocem 
jomnes' textm inseruit, et quae de seriptione dixit, ad et referendum 

est. Hinc sequi videtur pro W? legendum esse ,,0( ^ 

“Mo M?- 

3) Legendum est 00)J. 

4) Cf. supra P. 12 Not. 6; 18, 7. 

5) Iterum Syrus adverbia posuit. 

C) S}T. ^ rtfiiXb^ov facile emendatnr in possessiva 

^ero pto personalibus expressit Syr. 

7) Cf. supra P. 13 Nota 4. Deinde non omnes formas Dativi et Gene- 
fivi distinxit. 


2 * 
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naQd'/myoi ihg ndaai at XTijrixai, at xa'i Sinooatona ') xaXovv- 
rai Quae sequuntor apud S3miin corrupta sunt®). 

Tmv dh dvTuvvfiiuv (leg- sgmSlie) ai fiiv slat avvag&Qoi, 
al Ss davvttQ&gof avvagd-goi fiev sunt olov 6 ifiog, tuus®) 
davvagd'QOi da sunt olov iyou, tu, is. (Gr. ordinera inversum 
praebet.) Et haec dicta sunt de (om. textus) pronomine ; loquamur 
vero etiam de praepositione, quae est pars sexta orationis. 

riagi ngo&iaatag. 

rigo&aatg Sa (om. Gr.) iari Xi^tg aliqua ngoTi&afiivt] ab 
initio ndvTmv twv tov Xoyov fiaguv, iv ra avvd’iaai eorum 
(rukabben) xai avvTatat eorum (tekshen). Eial Sa ai nccGai 
(om. Tigo&iaaig) secundum linguam graecam dxrw xai Saxa, sim- 
plices (pro graeco wv fiovoCvXXa^oi fiiv) a^ [desunt praepositiones 
Iv, aig etc.], compositae (sic pro StavXXa^oi) Si Svo xai Sixa. 
In lingua vero syriaca non potest servari ordo earum, et propterea 
confusae sunt. Itaque quantum possum, eas propono, ut sententia 
earum diligenGbus innotescat. 

Simplices igitur sunt hae"*) (deest earum catalogus 

una cum his verbis: Compositae sunt hae:) IfSel, Iftaht, beb, 
iammeh, Igbar, hgl^(jc, Sal (hue non pertinent) Salauhi, bainSt, tf^et, 
yattir meneh. Etiam de his dictum est quantum potuit. 

Dicatur vero etiam de adverbio ®) , quae est pars septima 
orationis. 

’Eniggt}fia^) conrigendum nagl kniggijfittTog. 

Eniggtjfid (vero dicunt philosophi, quod) ion uagog Xoyov 
axXixov'^ (xatd g/juarog Xayoftavov in Ms. AB deest, sed facile 
suppletur) r, imXayofiavov gijfian. Tuiv {Sa om.) imggijfidTutv 
rd uav tonv djiXa, rd Si ovv&aza, et ex iis sunt mediae. Of. infra. 


1) Syr ) iN^OV) recipientes habet pro xrrjtixat, Deinde legendum 

est 1 enim postulat vox St7io6aa>7ta, 

2) Primum quod dicit ad nomina pertiaet et non hujus est loci: Sunt 
vero quidem alia, quae unam vocem designant uti vetus (sive veteris), compo- 
sita vero sunt vetus veterum tsive veteris veterum). Sequitur locus de pos- 
sessivis: Ex Us sunt quidem sicut: mei (Genet )tui, sui; pluraliter quidem, sicut 
a multb, velut fj/ielSj rjue'ieoos. — Ultima graece exstant. 

3i Syr coirigendus est. pro o6} scribas 00?J OOJ. 

4) Hoc loco adparet scriptoris Syri opus ad dnem non esse perductum. 
Lacuna enim non scribae neglegentia sed inde exona videtur, quod Ubrum 
imperfectum descripsit. Cod Berol. cum Graeco facit. 

5) Legend J-,20)20 

G t Legendum 


Hie axkiTOi est 




itaque xknci 
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‘Ania (Asv sunt (deest apud Syram olov ndkai, cvv~ 

&ixa Sk olov ngouaXai Cod. 0 praebet haec). 

1. Td Si )(q6vuv (sic!) djjktorixcc, olov vvv tots (hayden) 

av&ig (hlydai;f). Tovroig Si log [dust ti’Sfi] ponimus eas subter 
tempora: Temporum proponentes (= xaiQOV naQaararixa) sunt 
olov erj/iegov, avQiov (ftSTUVQiov add. Syr. et 

omittit TOtpQa, riwg, nijvixa). 

2. Td Si usaortjTog, oiov xaktog, perspicue, 0 O(pdjg. 

3. Td Si actionum (sed cogitandnm noiortjrog’')) oloV nv^ 
(syr. qgphah i. e. pugnis cecidit Cureton Anc. Docum. p. 2) Xa% 
(syr. bgSat calcitravit) ^otqvSov (syr. sggula’it), dytXtjSov (syr. 
kgnisa’it), ^robrose (syr. Sedill'it, C. gfMSait = tortuose, ■yvv'^Tji. 

4. Tcc Si noaoxijTog, olov noXXdxig, oXiydxig (om. fiVQid- 
xig recte ut videtur). 

5. Td Si dQi&fiov StjXcoTi/xd (ad litter, quaedam indicantia 
sunt nominum numerorum) olov unus, duo, tres. 

6. Ex iis sunt indicantia locos sicnt in loco , ad locum ^). 
Td Si TOjrixd sunt, olov dvo), xutta, (ov ffysostg (ad btter. sen- 
tentiae) sia'i rgalg sicut (gi'. «) slg xonov, (r]) iv x6n(p (gr. in- 
vertit) (fj) ix xonov, olov olxaSt, otxoi (gr. invertit) oixo&$v. 

7. Td Si sixfjg atjfiavxixd olov miserere mei, exaudias me 
adjuves me 3), 

8. Ex iis vero declarantia sunt stuporis = xa Si cxsxXia- 
axixd olov ’uh, way (= iov, (fBV). Deest netnai. 

9. Td Si d^avfimrixd (ad litt. ad admirationem incitantia) 
oiov babai (= 

10. Td Si dgvtjamg (kgfurya) f dnocpdamg (kelyana i. e. 
prohibitionis) SrjXtaxtxd (om. Gr.), oiov ov = la, ovyi = lau, 
ovdr,xa ~ IS hawe, ovSi ^ la den (Gr. om. ovSi), ovSafiiZg 
= kul kuleh (sed deest la). 

11. Td Si avyxaxa&iomg (ad litter, declarantia confessionem, 
adsensum*)) oiov ’en — si, ’in = vai, enger = nam si, enden 
= si vero ®). 

12. Td Si dnayooEvosoig (ad litter, declarantia non-persua- 
sionem) oiov l^gmSr = omnino, sap^ = finis. [Verum patet deesse 


1) Cf. scholia ad hunc locnm in ediHone Uhligii in quibus TioiOTrjs cum 

noielv incpte componitur. Ita Syr. e.xplicatur, — SimpUcius ad 

Aristot. Categ. P. 8 b, 26 ed. Berolin. addidit: eioi fiiv ai notdrtiTig Swa/teie, 
y-ai Sta rovTO TiOiTjTixaty scrZ, Cod. C, habet jLcu^lj. 

2) Haec verba prorsus superflua demonstraut scriptorem opus suum non 
ad tinem perduxisse. 

3) Kxempla biblica sive ex hymnis petita sunt. 

4) Duplex interpretatio scriptoris oscitantiam docet. 

5) En cum compositis hue non pertinere patet, locus igitur turbatus est 
An de formula juramenti hebraici cogitandom? 
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ter repetitam particulam negationis; legendum est 18., la laggmar, 
la s8;^ = fii], /itjdr/Ta, 

14. Ta Si nagn^oXrg ^ ojuoiwaeug (ad litt. ex iis vero 
sicnt comparatio et parabola sunt) oiov ’a;fzen8 = mg, 'a;|fz§n8 
ger = waneg, ’a;^zgn8 den — sicut vero. Keliqua tjvts, xa&a, 
xa&aneg desunt. 

15. Ta Si eixadfiov (niasbgranui9'8) oiov . . . reliqua in A desunt. 

16 (deest ra Si rd^emg oiov sed proponitur exemplum, 

quod ad banc classem pertinet, scilicet Igbar i. e. Alterum 

exemplum ta;^ — ta^a praecedenti class! adnumerandum est; 
tertium kgm8 zabnin = jioadxig ex loco biblico (C babet 15), 
desumtum esse conicio) ^). Haec in C desunt, qui sub 15 ditior. 

17. Td Si d-&gotGEa>g (collectionis cujusdam) oiov dgSrjV 
(= ggmir8’it, universe), dfia (’a;^bgd8), ijXit^'a {— qallUa 'ajjfhad 
i. e. paullum simul!). C babet malylit a;^ha^ = plene simul. 

18. Ex iis vero sunt indicantia typomm (sed patet cogi- 
tandum esse de tonixoig, quod litteris syriacis tups’ scriptum 
cum tupse confusum est) sicut Ighal = ultra, vnig, meneh walghal 
= ab eo et ultra, noggto et meneh walg;^8 = ab eo et amplius, 
inixEiva 

19. Td Si nagaxEXavGtwg (ad litt. nagaxeXsvotixd) oiov 
sine (= 4« syr. ’aiq)!), dye (’aubel), (pegs (’ait8), i (zel), veni (t8) 
fac (Sgbed). 

20. Td Si avyxgiaemg (ad litt. avyxgirixd) sunt, oiov ftdX- 
XOV, f/TTOV. 

21. Td Si igcuTtjafojg (ad litt. igiortjfiatixd) , oiov nd&ev 
(aimp;^8), quando (’emat, 7ir/vixa ?), Tidig (aikan), ’aik8 = ubi, Jiov, 
’aikana = quomodo. C pro aimg;^& babet a;yma. 

22. Td Si iniTceoewg (ad litt. vim exprimentia) oiov multum 
bonum, valde bonum. 

23. Ex iis quaedam de juramento docent sicut : Ita cujusdam 
[scil. affirmatio est. Sic enimtiatum complendum esse censeo]. 

24. Td Si ^ie^atuiaewg (ad btt. confirmantia) oiov StjXaSr, 
(galy8i) notum est (idisli). 

25. Ex iis vero viarum sunt uti abeat (nerde), abeant (nerdon). 

26. Ex iis vero significationem laudationis babent sic egregie, 
magnifice, mire. 

Etiam de hac septima orationis parte brevi dictum est a 
nobis. Loquamiu: vero etiam de Conjunctione , octava orationis 
parte et finiamus verbum ne excedat modum epistolae, neve moveatur 
nausea lectori. 


1) Quae loci condicio non ex scribarum incuria proceasit sed inde, quod 
opus iiondum limatum ct secundis curis perfectum descripserunt explicanda est. 

2) In erotematis Dionysianis adjiciuutur ndppoi et enixeiva ad exempla 

opicorum ai‘o> , xdio). Inde hue tralata haec exempla classem peculiarem 
effeceruut C = xoTitxd in corruptum praebet. 



23 


IIsqI avvSiouav. 

^vvSso/^og igitur iUTi Xi^iS aliqua, awdeovact diccvoiav 
fiiTu Tcc^sojg et colligens effiisionem et dispersionem orationis ex- 
plicationis (gr. nihil nisi xa'i to rfjg kQfirp/iiag X£);r 3 Vog nXriQOVGa). 

Tiov dk <jvv8sg/a.oi)v oi fiiv slot ovfinkBxrixoi , oi St anio- 
Xoyixoi (SellgS-anaye), oi Sk avXkoyiartxoi (mei^-’amrane^). [Syrus 
laceratus est. C octo genera Graeci recenset.] 

1. (Kai om. Syr.) avfinXtXTixoi fikv eiaiv, oaoi rrjv iQfirj- 

vEiav (Syr. habet Pluralem) Iti* antigov kxfftQOfikvrjv (ad litt. 
citra modnm dispersas) ovvSiovotv (ad litter, colligunt et con- 
jungunt) oiov (gr. legitur tiai Sk otSt) man = utv, den = Se, 
ay == xat, ’eM = dXXd, au-man = rjui}/, au-den (sic legendum) 
— T/Ss, au-’enden = ? [Omittuntur ri, drag, airdg, rivot, nisi 
forte unum ex nltimis respondet syriaco au-enden.] ^ 

2. Jitt^EvxTixoi Si eiaiv, oaot t^v (tikv om. S.) (foccGiv 
(mamM) tniGvvSiovaiv, et dno (Sk om. S.) ngdy^uTog £<£ nguyfia 
SiiaraGiv (mgsannen ^)), olov (gr. tiGi Se oiSs’) au = au-kai 
= ? ’aukit = r/Tot, ’au-’en — i]i. 

3. SvvcenTixol (mgbany^ne) Si EiGiv oGoi consensnm (^auyuta) 
quidem aliqnam indicant. (Sic pro vnag^iv ftEV ov SrjXovGi, sed 
puto corrigendum esse dgSal hgw§.yuta man medem IE maud^sin 
quod cum graeco concinit) , ar/uaivovGi Se axoXov&iav otov 
(gr. siffi Sk oiSe ) ’en = e'i, ’en-hu = eineg, en-den = eiSt/ 
(deest vox pro eiSi^neg posita). C pro mgbanyEne babet maqqefine. 

4. flagaGvvamixoi (yattir mgbanyEne) Si eiGty oGoi ued' 
vndggeug (leg. bgwEyutE pro ’auyuta, quod si non vis vertendum 
est: qui cum consensu etiam ordinem indicant) xcci xu^iv St]- 
X.ovaiv, oiov (gr. eIgI Sk o'iSe') Sal = inti, sal-kul dgbu = inti- 
ntg*), Sal dto = intiSjj, sal kul den dgbu = knuSi]7iEg. 

5. AitioIm'/ixoI St tiGiv oGoi in dnoSoGU propter odium 

(mgtul sene’ta = ahiag tvextv^)) declarant (gr. esset StiXovGi) 
et propter hoc causative nagaXccfifiavovTat ... . . [Lacuna 

in textu syriaco est. Desunt haec : eicl Se oiSe ' iva, otpga, onwg, 


1) Graecum avXXoytorixds modo alibi inaudito redditur. 

2) Haec vox in novo Testamento est ued’iarvut. De = V^ 0 ‘ 

cf. Payne-Smith. Cetenim de his particuJis consulenda ent mterpretatio Phi- 
loxeniana, quam non contuli. 

3) Syr. jLoSUCU proprie cohaereutiam designat. 

4) Bestitnendnin est = insi, deinde 001J 
<luod bequitur ex ultimo exemplo. 

5) Textum graecum comiptum Syr. ea ratione videtur tractasse ut airiar 

culpam censeret de^ignare. Ex culpa coUato verbo deinde finxit 

odium, ad quod retributio = ccnoSoo,, quadrabat. Latini ah,aTixr,v dixerunt 

Accusativum. 
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h>{xa, ovvsxa, Sto, diori, xa&o, xa&ozi, xa&o<sov. AnoQfj- 
(laTixoi. — Ex exemplis duo Syras servavit, ’aikan et ’aikana, 
quae cum xa&o, xa&oTt vel xa&oaov componenda videntur.] 

6. \^AnogrifiaTtxoi\ Si elaiv ii, quos cum neglegimus con- 
versionem (mhyu cujus littera una deest in mahmen emendmidum 
censeo; C mgliappg;^inan hgfa;^a«9^8.) consuevimus conectere. [Exempla 
desuni] 6r. est . . slaiv, o(foig inajiogovvres eld&afisv avvSstv 
doi Si o’iSs, dga, xdta, (iwv. 

6. ^vU-oytarixoi Si siaiv oaoi ngog rag initpogdg re xai 
cyX^T^tpsig (duqgbal Mgce wgkunase ad litt. contra impetus et 
collectiones) raiv dnoSsi^sojv (ev om. Syr.) Siaxuvrai, olov (dffl Si 
oi'Ss gr.) dga, dXXd . . . [Lacuna in textu syr. usque ad 7ta- 
ganXrjoufi arixoL] 

7. [IlagajtktigtofAaTixot (liv sioiv, oaoi — . . . it man, quod 
in itaihun man emendandum] (lirgov i] xoGfiov tvBXEV nagaXafx- 
(idvQvrai, oiov (gr. tlal Si oiSa) ’in’) — Si], ella — dga (nisi 

in ’r’ emendandum est) hallu;^ ^) = vv, ai;^ den = sicut vero, 
ai;^ la man = sicut non nempe, ai;^ man = sicut quidem, ai;|; 
ger = sicut enim. [Quibus particulis hae voces respondeant de- 
finire non ausim.] 

PoiTO sunt quidam qui addunt illis (gi’. Tivig Si ngoari- 
&iaoi xai ivavzaufiatixovg (hanon dalqubl&ye) olov ’ifinrjg (bgram) 
Ofiong (bgram den). 

Haec quoque dicta sunt a nobis de conjunctions ®). 


Hucusque Syrus textum Dionysii graecum secutus est, textus 
syiiaci vero sequentis condicio quum ea sit, ut omnismodi lacunis 
sit foedatus, reliqua non ad littei’am intoiqiretanda esse censemus. 
Liberius procedentes , quae addenda sunt uncinis inclusa inter- 
ponimus , quae emendanda syriace corrigimus. Haud pauca inter- 
cideiTint. Itaque haec est subscriptio grammatici, cui debetur haec 
Dionysii mterpi-etatio, quam graece reddimus, quia scriptor graece 
doctus erat, cujus verba in C specie emendationis adultei’ata sunt : 

Uagi izigov ztvog ov^ avgov (ovSiv) iv zy [rwi' 'Elkijinov] 
ykiaaai), oGa Si avgov, (bg oioftai, Gvvzofiwg iG dxgi^tbg) zi&aixa 


1) Syriace legendum e»t ^,6) Ceteruin Jacobus Edessenns 

(Wright. Catal, 541b) graecum di) reddit fckO. De voce conferendus est 
Severus P. 31 ubi eraeudavi. Sed respondere graeco haec monstrat 

pbrasb ^OOfO ^ y/ = el tooviai Ass. B. O. Ill, I, 135a. 

2) Cf. Payne-Smith v. 

3j Hujus catiilegi condlciune maxizne ad earn sententiam perdncti sumus 
ut censeamu^ lotum opusculum ab auctore non ultimis curis esse perfectum et 
coinpletum. In cod C omnia aequabilius currant, est liber refectus 
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sig SiaTgifirjv re xcti natSsiav ruv avayiyvuoxeiv fisXXovTOJv. 
EIq Si nkiiova yvoSoiv inoirfia (pelhet) tqv Xoyov X^h xal 
SiStofii atriav rolg TrjV yv<iifii]v Siivoiig, otav (figoiVTui ivTSV- 

&iv ctltiav xaxK Tryv Sivafiiv airtuv *), xaXojg biOQ&ta- 

oaai^a(f&6vb)g Si’ vov ivnornwg evveygatpav . . Sia rijg ofioXoytag 
ctVTwv xaTa^ijSaitSoi xai rro cvvayayovti avta unoSwei tov 
(AiG&ov Twv ngoaivywv* avrutv, tva 6 xvgiog Sia tuv avTtov 
ngooivyaiv ccvdyrj fis ngog tov xXgovov rJJg ydgirog, xal d(p^ 
fiov TK vaxigrjgttxa , xai ditday tjgdg xov iXtovg aixov tov 
ngooxvveJv roig noa'iv vfiuv totg ecyioig .... xai iv(pgavd"fj 
bfiiXia i.xiivr,g xi^g ■d'iiag irwaytoyijg.i Pro iv xjj [roJv ’EX- 
Xt,va)v'\ yiadGy, Cod. C praebet iv ry svgiaxy yXcoGar], quod 
meptmn. Inde ab *avTMv omnia in C desunt. 


Quae sequuntur nihil sunt nisi laciniae quaedam paradigraatis 
verbi Tvnxtu , quae servatae sunt ex uberioribus formarum cata- 
logis, qui in Codice Monacensi graeco 310 graece '^) et in Dionysii 
versione armeniaca armeniace exstant. Quaedam verba loco mota 
sunt, nec pauca in textu syriaco desunt, quae aut earn ob causam 
interciderant, quod librarius ex liturariis ea quae babemus descripsit, 
quos recte legere non poterat, aut quia interpres ille, qui para- 
digmata graeca syriace exprimere conatus est, rem ipse ad finem 
non perduxit. Id tamen editionis armeniacae cum syriaca consensu 
procul dubio confirmatum eensemns, saeculo p. Chr. quinto gram- 
maticae Dionysianae appendicem fuisse additam, qua paradigmata 
verborum, et nisi fallor etiam nominum — exstat enim eomm 
fragmentuni apud Armenium — proponebantur discentibus. Graeca 
haec paradigmata imitati sunt Latini, Armenii, Syri; recentioram 
grammaticoiTim qui linguas hodiemas excoluenint in occidente 
doctores Latini fuerunt , in oriente vero Syri christiani primi 
flexionis schemata a Graecis mutuo accepts ad suae linguae in- 
dolem adaptaverunt et tali modo reliquis populis orientalibus 
exemplar proposuerunt, quod sequerentur. Graecorum grammaticos 
jure oixovjuivixu/v SiSaffxdXiov titulo honoratos esse, jam nemo 
erit, qui neget, quorum doctrinas inde ab Eupbrate et Tigride, 
nam de Indis tacei'e satius duco, Gaditanas oras et ultimam Thulen 
transgressas per terras extremas occidentis dispersas videmus, 
quarum ne nomen quidem Graecis ipsis innotuit. 

Ipsius vero denique paradigmatis fragments quorum disjecta 
membra secundum ordinem textus graeci reposuimus haec sunt: 


1) Sensns loci lacerati non potest esse nisi is ut lectoribus suadeat cor- 
rigere et emendare in quibus ipse crraverit. Quam conjectaram cod. C confirmat 

2) Cf. Uhlig Dionysii Thracis ars gramniaticu Lipsiae 1884 P 125 
et XVI, 
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Pr/ua oQiarixov ivsgyijTixov, anXovv av^vyiaq ngdr^g 

Mimra metahhema maudeSSna . 

[dgmaSbgdanuta*) 

twv ^agVTOvaiv grjfiaruv, iyxXiascog bgtetix^ 


ygovov 

ivaarwTog 

est 

cf. infia 

dgzabna 

[dgqayem^)] 

’itauhi 

demenyana ^ 

Tiav Tgitov ngoaoinaiv 

re xa'i 

dgi&fidiv 

datgl^tg, 

dgq^yem Not. 2 dgi 

meny8,n§, Not. 3 

ivixa 

TVTITO) 

TVTiTeig 

Tvnru 

hgdana’it 

mahe’en^ 

mahe’at 

mahe 

nXri&vvTixa 

rCnrofiBV 

TVTITETB 

Tvnrovai 

saggi’ait 

mahenan 

maheton 

mahen. 

‘Evegyr^Tixov 




— Nota 1 — 

[ygovov 

nagskijXvdoTog *] 

dgmaibedanuta. 

Deza/?n§, 

daSgbar 

ivixa 

iTvntov 

irvmeg 

JkVTlTS 

bgdana’it 

mahe hgwit 

mahe bgwait 

m8,he hgw^ 

nXtjO'VVTixd 

itvnTO^tv 

iTvnraia 

hvnrov 

saggi’a’it 

mihe nan *) 

m§,hen hgwaiton 

m§,ljen hewau. 

['Evegyijrixovl 

uiXXovTog 

ivixa Tvxpu) Tvrpeig 

Dgmaibgdanuta 

dgzabna dastid 

hedanait emhe temhe 

rvxpu TtXrj&v 

VTi‘Aa 

TllpOjLUV 

Tvivers 

nemhe saggi’a'it [excidit propter praecedens nemhe] temhon 

tvipovai. 




nemhon. 





ogiarixd 

naO'rjTixd 


Mimra 


maadeS^a 

deparsope 

Verbum 


dghassa 

personamm 


ivtarwrog? 


\nagaxel/nivov^ 

tglata trium 

de zabna daq^dum *’) j 



1) Hoc vocabulum loco motum infra traditum est. Exempla talis con- 
fosionis cf. supra P. 4 — 5. 

2) Loco motum in fine exstat. 

3) Loco motum. 

4) Proprie naparartyov et P. 17 sub 

5) Restituendum mahen h^^wain 

6) Ita codes , ubi deqayem (sic C; esspectatur. Sed designare potest hoe 
nomen etiam Perfectnm, cujus exempla sequentur, quod admitterem nisi post 
tres perfecti formas statim positae essent tres personae plusquamperfecti. 
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TETVfifiai rixmpcti tirvTitai y 

'etmghlt ’etmghit 'etmghi I 

tTSTVfified-a iriTvtf^e ttTVfiuivoi r/Oav 

etmgMn hgwain etmghiw hgwau 

xai iaxmg tzEXtKfaTO. MiXXovrog 

. . . .... etmghiw hewaiton *). DgzabnS, daSgtid 

ivixa Tvqj-d-riaofiai TV(pd-r,ey tv(f&^atTai 

hgdanSi’it etmghe tetmghe netmghe 

nXtj&vvTixa TV(fdi^<f6fte&a Tvq)^r}Ctd-z Tvtp&rjdovrai 
saggi’a’lt tetmghon netmghon *) 


Sequuntur formae in quibus Infinitivus cum verbo finite con- 
jnnetus est, qnarum titulus mimrfi la metabhgmanS. mihi quidem 
gr^fia anagifi^arov designate videtur i. e. Infinitivum, cui accedit 
zabn§. 18, mgtabbgmS i. e. aagiatog. Itaque : 

\_Piifia anagifitparov] ^govov aagierov 

Mimra la mgtahh§ni§,n8 dgzabnS, 18. metahbgm8 

"Verbmn non definitum 


ivegytjTixov 
maudeSinl 
de maSbgdanuta 


ivixa 

hed8n8’it 

i'zviptt 
memb8 
mahe ’en8 

iTVxfjctg 
memh8 
m8he ’at 

ezvxija 

memh8 

m8he 

nXri&vvzixu 

saggi’a’it 

izvipttftsv 

memhS 

m8henan 

trvxpaza 
memha 
mahen atton 

izvxjjav. 
memha. 
mahen ^). 

' Pi) fin 
Mimra 

ccogiazov 
la mgtahh§m8 

na^rjzixov 

maudgSana 

dghars8 

kvixa 

hgd8n8’it 

kzv(f&r)v 
memha 
mghe ’en8 

irii<f>&f)g 
memha 
mghe ’att 


1) De secunda persona hallucinatus est. Quodsi hoc pro forma ioniea 
fictnm esse eonicio, Armenios est qui ad hauc opinionem me perdu^it. De quo 
conf. dissertatao mea in Uhligii artis Dionysianae editione. In C omnia plana. 

2) Ordo turbatus est propter similitndinem formarum netmghe [quae ex- 
cidit] et netmehon. 

3) Dane propter vocem deinde activuro scribendum esset. Si vero 

lacuna admittitur passivum iTvtp^fjv ponenduni est, cui favet scriptio formarum 
in codice. Sed quum eaedem formae repetantur sensu passive apparet puncta in 
textu syiiaco male esse applets. 

4) Ita corrigendum in codice. 
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nlfj&vvTixa iTV<f^r}fisv iTV(pi)-r]r£ kTvcp0^r)aav 

[C raemha saggi’&’it memhi. memha niemh& 

mehe] mghenan *) mghen atton mghen *) 

Quae sequuntur ad Infinitives , quoram de nomine As|/e kx 
Q-^ftttTog cf. supra P. 17 Not. 1, pertinent, sed non ex arte Dionysiana 
sunt desumpta. Graece ita fere reddenda sunt: Ak^ig Sk tj kx rov 
Qrjfiarog ov drjXoi oirrt ^oovovg ovre nooGwna ovts agi&fiovg, 
ovrs kvkygsiav ovtb nd&og, ctXX’ dXtiik'wg ktyerai ovTwg rvmuv, 
noiBiv, ygdcfHv, iivaf xai rd rovroig ofioiu dvvaifir/v dv 
ngotpigHV . . . Reliqua in C sunt servata. 

Subscriptio in eodice A: Explicit epistola gi’ammaticorum. In 
cod. C praecedit paradigmata brevis praefatiuncula , et sequitur 
subscriptio qua Josephus Huzita libelli auctor nominatur. 


Caput III. 

De studiis Syrorum ad rectam lectionem 
p e rti nentibus. 

Dionysiani compendii paiiem primam de litteris et syllabis 
tractantem interpres omisit, cujus lingua et seriptura hac in 
re cum graeca baud facile potuit eomparari. Sed banc quoque 
rem, de qua pendet institutio de lectione recta, dvceyvwGig Graecis 
dicta, et de glossaram prompta explicatione idem aggressus est 
Josephus Huzita presbyter, Narsetem (f post 500) magistrum in 
regenda schola Nisibena secutus, si modo Josephus libelli est auctor. 

Josepho a Barhebraeo-) tribuitur lectionis mutatio, de qua 
quid sit sentienduui jam videamus. Non agi de vocalium pro- 
nuntiatione , quae unius viri negotio toti populo non potuisset 
obtrudi, jam Assemanius docuit, agitur potius de distinctione 
membrorum orationis, quae punctis appositis designator, quae 
puncta accentus dicere ex usu Grammaticorum Hebraeomm con- 
suevimus. Haec enim docet codex Masorethicus, quern Wrightius 
descripsit (Catalog. I 107b) in fine, ubi inter traditiones ma- 
gistrorum schola rum (masleniunwaiJ’a Jgrabbane Jeskole) hoc 
legitur: ,Pono scias, accentus sanike et 3esyane et zauge et pa- 
qode et mpnihiine et mgsayyelane, et eum, qui compositus 
est ex duobus zauga, et ^ellaye ettahtaye, qui in Seriptura 
insunt, omnes appositos esse a Josepho Huzita, novem enim sunt. 
Ita vero hos accentus (seyame) fecit, (ut) secundum mentem inter- 
pretationis litteralis (sint). Quoniam sanctus dominus Theodorus 


It Ita conigendam 

2i Chron. Ecclea III P, 78. Assemani Bibl. Or. II 407. Hoffmann Aus- 
ziige aus syriachen Acten persischer Martyrer Leipzig 1880 P. 117. 
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(Mopsnestenns) graece exposiiit Seripturam et ex graeco in syriacum 
sermonem traduxit Mar Ibas, episcopus Edessenus, cnm aliis viris 
librorom divinorum bene peritis Haec aecentuum appositio, 
illo tempore qnidem nova, erat lectionis immntatio, cujus Bar- 
hebraeus mentionem fecit, lectiones enim sive qgrdyi.»9^ii, ea legendi 
praecepta dicebantur, quae in usum discentium a magistris tra- 
debantur, unde liber masorethicus inscribitur: Collectio vocum 
difficilium et lectionum , quae exstant in Genesi , in Exodo etc. 
Inter explicationes vocum difficilium referendum est si vox ’oraytS, 
explicatur nuhrS, ’ei^-a i. e. SnN niN, si Gihon esse Nilus fluvius, 
perhibetur (Wright 104 a),^ ad lectiones pertinent ea quae de pro- 
ferendo aut occultando ’Alagp et Hei?-, vel de mutando Kay in 
Gomal, Taw in Dalai?’ urbanae pronuntiationis causa docentur. 
Ex. c. kay in ’a;^barteh ut g proferendum est ’agbarteh, 
taw in Igmei^-bar legendum est ut d, ergo Igmedbar. Hanc 
proferendi elegantiam ad Graecorum regulas Syros finxisse puto, 
et hue pertinet tota ilia de mediis , aspiratis et tenuibus doctrina 
quam in textu syriaco p. 43 ex Severe dedimus, in qua nihil 
habemus nisi observationes masorethicas in canonis formam redactas. 
Recta vero lectio sine bona membrorum orationis destinctione 
non est, itaque etiam punctorum positio ad lectionem sive q§- 
r^ytS pertinet, quam immutasse Josephus Huzita perhibetur, ante 
quern Nestoriani per omne tempus , quo Narses scholae Nisibenae 
praefuit eodem modo legerant uti ,nos occidentales“ pro ut dixit 
Barhebraeus*). In apponendis punctis enim Josephus interpretationem 
Theodori Mopsuesteni secutus rem non modo grammaticam verum 
etiam theologicam egit, ita ut vel in lectione scholae Nisibenae 


1) Haec sunt verba; . JjaioSo Js^Jo '\j ooLo 

M? 1^0 ^ <:ao;x>y o6) 

yXucg |,joo) .q>rooA .oNo 

InjtoSJj .{xtaDD\ iioojo .^o<^ 

3P0TOJ0JL -•«.» .opa,,^k2i=> 

)OX .wOjrojj J 2 >QQCXU 2 )/ Ia-o)-/ ^ 

Quum novem fuisse accentus a 
Josepbo appositos disertis verbis doceatur. non possam quin OOf 




.VL tanqaam iiomen 


accentus iiitelle^m 


2) Locus Barhebraei hie est; w’e}»a5 dukteh (scil. dg Narsi f post 500) ba 

Xgsi/Sm Yosip Huzaya iJ-almi^'eh, wghu sahley qerayta 'orhayta IghaJe ma^'ne- 

hayta ^a’hiSin Nestoriane, w’ella be^alleh za/ina Je Narsi ’a;|;wS»an majre/Jaye 

qaren hewau. 
o 
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ejus Nestorianismtis perciperetur, a quo Edesseni abhorrebant. Tali 
mode exorta est eerta quaedam legendi traditio Nisibena, cujus 
in libris masorethicis fit mentio (Wright. Catal. 104 b). Hujus- 
modi libri, quos kgi9'ii/5e 5g maqrgyine Syri dicunt inde a 
tempore Narsis et discipulorum ejus Abrahami et Johannis Beth- 
Eabbanensium compositi et in scholis lecti sunt. Primae huic 
apparatus masorethici coUectioni deinde accesserunt lectiones doctoris 
RamisoS, qui paullo post exstitit, nam inter diseipulos Mar Abae 
catbolici Nestorianorum f 552 refertur (Ass. B. 0. II 412) et 
scholae Seleuciensi praefuit (ib. in. I. 86). Duo tali modo genera 
lectionum distinguuntur , antiquiores erant lectiones magistrorum, 
reeentiores lectiones a RamisoS profectae , id quod luce clarius ex 
inscriptione partis codieis masorethici sequitur, quam Wrightius 
edidit Catal. 105 b, in qua distinguuntur accentns, qui inveniuntur 
in libris dgmaqreyane , ab iis qui exstant in libro dg Rabban 
RSmisoS ^). 

Antiquiori doetorum classi accensendus est Josephus Huzita, 
qui punctis suis exegesin Mopsuesteni, quoad fieri potuit, expressit. 
Hie est auctor scholae masorethicae Nisibenae, quam deinde ii qui 
maqrgyane dieuntur excoluerunt. Josephus Narsetem in re- 
genda schola secutus est, libri doetorum , qui maqrgy&ne appel- 
lantur inde a tempore Narsetis , Abrahami et Johannis , qui ejus 
discipuli fuerunt componi coepti sunt, omnia igitur haec circa lecti- 
onem textus sacri studia Nisibi ineunte saeculo sexto floruemnt®). 

Jam si intei’pretes philosophorum graecorum Dionysium Thra- 
cem secuti theoriam grammaticam Graecorum in scholas syriacas 
traduxerunt, cujus opera indigesta observationum materies di- 
sponeretur et secundum analogiam certis canonibus et regulis 
circumscriberetur, ipsa ilia materies congesta est ab iis qui maqrg- 
yane dieuntur magistris. Unde facile explicatur cur totam materiam 
apud Grammaticos seriores ex libris Theologorum et Philosophorum 
neque ex lingua vulgi collectam inveniamus , ita ut linguam lit- 
terariam potius quam vulgarem descripserint , deinde Tero et hoc 
inteUegitur, jam magistros illos masorethicos ipsos initium fecisse 
observationes suas in formam canonum generalium redigendi. Dupli- 
cem igitur grammatices syriacae scribendae habemus radicem, ma- 
terialem, observationes doetorum in sacris libris, formalem, theoriam 
grammaticam ex Graecorum libris haustam. 

Exempla schediasmatum grammaticalium apud Masorethicos 
doctores idem ille praebet codex Musei Britannici Add. 12,138, ex 


1) Hoc^ est libri magistrorum lectionem docentinm. Deinde brevius dicitur 
bgmaqreyane apud magistros sive in hisce libris 

2) Haec sunt verba inscriptionis : bgja^ ’Allaha ga»binan nisa 8e- 

yn'.nima dgmaqrgyane sra^erabban RamisoS. ° 

3) Scholae Nisibenae quasdam proprietates commemoravit Barhebraeus in 
grammatica majore P. 133 1, 9; 154 1. 13; 199 1. 11; 200 1. 2. 
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quo quae praeeednnt hausimus. Continet enim quatuor tractatus 
grammaticos perbreves, quos a magistris in usum tironum collectos 
ipsa subscriptio testatur^). Agitur hie primum de compositione 
partieularam b. d. w. I. cum nominibus et verbis, et vestigia hujus 
rationis tractandi particulas illas, in qua id potissimum quaeritur, 
utrum vocali a instructae esse debeant an non, apud grammaticos 
posteriores etiam recognoscuntur. Nam qnum de recta pronuntia- 
tione tantum ageretur neque de significatione harum vocum, pro- 
poni potuit lex de earum usu sive ante nomina sive ante verba 
ponuntur, et ex hae consuetudine expbcatur, quomodo deinde 
Severus (text. syr. p. 17, 6) duas quaestiones potuerit distinguere, 
scilicet primum, quomodo hae particulae. Severe mappgli.i^'ii i- e. 
casus appellatae, praefigantur nominibus, deinde quomodo verbis 
p. 18, 18. Praeterea haec quoque Severi verba 17, 7 ,dicimus, 
mappglS^S esse litteras, quae ante nomina ponuntur etprimam 
litteram nominis ruka^^a afficiunt si ad litteras 
pertinet, quae aspirationem ferunt“, demonstrant, haec 
ex libris masorethicis hausta esse, nam quis , quaeso , ubi de par- 
ticulis illis loquitur, nihil amplius habebit, quam de eamm vi 
aspirationis verba facere, nisi pertinet ad magistros lectionis accu- 
ratae et urbanae? Et re vera secunda in codice 12,138 disser- 
tatiuncula agit de traetandis consonantibus , quae aspirationem 
patiuntur bgdkpt, si praecedunt particulae bdwl. 

Eodem modo, quae de litteris perfectionis dgsum- 

liySi) ’hwyntk dicuntur, qua in re iterum nomina et verba pari 
modo tractantur cf. text. syr. p. 26 *), ex libris masorethicis pro- 
cessisse patet, nam eaedem litterae in quarta dissertatione cod. 
12,138 conjunctae proponuntur, qua in re id potissimum notione 
dignum est , quod etiam ’Alaijp nominatur , terminatio status de- 
terminati. Denique quum in tertia dissertatione codicis de con- 
sonantibus ’, m, n, t agatur, quibus tempora et personae de- 
signentur, mirum non est, etiam apud Sevemm p. 8 1. 3 sermonem 
esse de vocalismo consonantium, j,quae futumm designant, t, n, m, 
quo in loco quarta consonans ’Alaqp propter rei naturam com- 
memorari non potuit. Nam hoc loco de m littera verba fieri 
Omni modo memoratn dignum est, quum m non ad fntnrum za/^nfi 
dasgtid sed ad participium pertineat, quod hoc loco za/?n& dg 
qa’em i. e. ivioxwg dici debuisset. Jacobus de fiituro agere con- 
stitiiens, antiques illos doctores incaute secutus m adjecit, quod 
Uli jure addidemnt, quia non de future sed de omnibus tem- 
poribus agebant. 


1) Verba subseriptionis haec sunt: Sglem . . tukasa medem dgSappir 

’eJtakkas men maUeo-ane rabbanain dg yalojpe hgnan bgnaihon i. e 

expiicit compositio quaedam, qnae pulchre composita est a doctoribus, magistris 
uostris, in usuiu discentium, nostrum, qui filii eorum sumus. 

2) Littera w quae post h in p. 26 L 1 deest a codiee Londinensi praebetar. 
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Quae praecedunt satis demonstrare videntur, grammatiGOS ex 
libris masorethicis observationes doetoram antiquorum hausisse, 
quorum tamen adnotationes non libris biblicis tantum verum etiam 
seriptis recte pronuntiandis patrum in scholis legendorum appone- 
bantur. Librum talem , qui editionem bibliorum sacrorum et 
scriptorum patrum in usum scholarum comparatam continet, de- 
scripsit Wrightius in Catal. 114. Post libros novi testament! 
positi sunt catalog! librorum et excerpta eonim ecclesiae graecae 
doetorum, quos in sebolis Monophysitae legebant, Dionysii Areo- 
pagitae, Basilii Caesariensis, Gregorii Nazianzeni, Sever! Antiocheni, 
quibus alia interspersa sunt cf. Assem. B. 0. III. II 937 et 
supra P. 2 infra. 

Hinc perspicitur denique ratio locorum probantium, quos pro- 
fert Barhebraeus in grammatica majore, desumpti enim sunt fere 
o m n e s ex iis scriptoribus , quos in scholis legi P. 2 diximus. 
Quorum ex numero tres tantum non citantur Severus, Theodotus, 
Architheus, quod easu factum esse videtur, nam reliqui omnes 
citantur, quemadmodum in indice editionis recensentur a Martino : 
Dionysius , Basilius , Gregorius Nazianzenus , Ephraem , Mar Isaac, 
Jacobus Serugensis, Chrysostomus , qui sub nomine Mar Iwannis 
latet, Cyrillus, Palladius libri Paradisi auctor'). Jacobus Edessenus, 
Antonius Rhetor, Aristoteles. Praeter hos scriptores, si gram- 
maticos non curamus, nullum fere nisi Narsetem et Theodorum 
Mopsuestenum eommemoratum invenimus. Jure igitur observationes 
in grammaticas receptas ex studiis in scholis theologicis profectas 
esse contendere nobis videinur. 

Post Josephum Huzitam, in schola Nisibena niasorethicae 
artis fundatorem Celebris grammaticus exstitit Ahudemmeh, metro- 
polita Orientis, Jacobita, qui a Jacobo Bnrd§3&ni anno 559 con- 
secratus est, postquam jam antea a Christophoro Armenorum 
Catholico episcopus regionis BaSarbdye ordinatus est, inter Nisibin 
et Tigridem sitae. Duo coenobia instituit, quorum de nominibus 


,.Duo opera sunt, quae Paradisi nomen apud Syros Ohaldaeos potds- 
simum praeferunt: Historia niniirum monastica Palla^o et Hieronymo inscripta, 
quae Paradisus absolute dicitur, et liber Davidis es monacho Episcopi 
cui Paradisi minoris titulum auctor praefixit. Ceterum tarn Palladii, Hieronymi 
et Davidis historia quam Joannis Moschi et Anastasii Synaitae Pratum com- 
muni Paradisi nomine apud Orientales appellantur: quin etiam plures hujos- 
modi coUectiones cernere est turn Syriacas turn Arabicas easque ab hisce quae 
modo memoravi plane diversas. quae tamen Paradisi titulo praenotantor: 
Ejnsmodi sunt I Paradisus Monacborum sen Patrum dicta et gesta liber 
in capita ,313 divisus, quo continentur Apophthegmata fere omnia quae Cote- 
lerius edidit Cod. Arab Amid 17 Tom. I Bibl. Or. p. 584. II Apophthegmata 
patrum in capita 8117 quae a Cotelerianis parum differunt Arab. Cod. Beroeensis 
2. Tom. cit p. 580 III E.vcerpta ex Paradiso Patrum nostrorum monacborum 
Cod Arab Vat. 152". Ita de variis Paradisis Assemanius III. I. 287. Ceterum 
de Paradiso eonsulendus est Wrightius Catal. 1070—1080 ubi de in 

librum Paradisi curis. cf Ass. B. O. DI. I 145, disseritur. 
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non constat*) et qaorom alteram prope Tagritnm fait. Denique 
prope Tagritnm mnltos magos doctrina Christiana imbnit, inter 
quos erat regiae stirpis adolescens, qnem baptizatnm Georgium 
appellavit. Qnod nbi rex Chosran I AnoSirewan cognovit caput 
Metropolitae ampntari jussit, cujus cadaver Christiani in ecclesia 
Mahuzae sepeliverunt. Mortuns est Abnhdemmeh feria sexta, se- 
cundo mensis Ab. 886 6r. = 575 p. Chr. 

Ahubdemmehum phUosopbia Graecorum imbutnm fnisse ex 
inscriptionibus librorum ab eo compositoram intellegitor, scripsit 
enim adversus philosophos, et adversus magos, deinde omnis modi 
definitiones (tuhame 5e;^l se/Swan) et librum de logica, et orationes 
de compositione personarum, qui liber exstat in Masco Brittanico 
Wright. Catal. 802 b. Praeterea editis Ubris de libero arbitrio, 
de anima, de homine microcosmo, deque aliis rebus, quos eleganti 
stylo composuisse perhibetur, inter snos claruit. Ass. B. 0. 111. 
I 192 sq. 

Ejus vitam exhibere videtur*) codex Mus. Brit. Wright. 1113; 
ecclesia ei dedicata in monasterio Beth Qube prope Harranum, 
in quo Tagritensium congregatio erat, inter quos quondam apostolus 
et martyr exstitit, commemoratur Wright. Catal. 151 b. 153 a. 147 b. 
Patet praecipue inter Tagritenses memoriam Abnhdemmehi esse 
cultam. 

Ex libris Abohdemmehi unus tantum tractatus hodie innotuit, 
mi’mrl deSal rakl/9eh d§/5amaE, cujus initium Wrightius 802 b 
edidit, simul conjiciens convenire hunc librum cum eo, cujus 
titulum Ebedjesu dicit mi’mro dgSal ruka/9 qgnume. Libellum in 
manuscripto legi, scriptorem hominem doctum et bene cordatum 
ftiisse vidi. 

Grammaticam ab eo compositam affert Joannes bar ZuSbi Ass. 
B. 0. in. 1. 256. 308, quam ad exemplum grammaticae graecae 
compositam esse locus docet de derivatione verborum, quem Bar 
ZnSbi servavit®). Notum est Graecos verbis tribuisse schemata 
tria, tcnXovv ftiv oJov tfQOVut, Gw&ttov olov xocxcttpQOva , nct- 
QctOvv&tTOV olov avTiyovi^w , Dionys. supra P. 17. 

Hanc distribuendi rationem secutus est 'Ahuhdemmeh, de quo 

haec dicit Bar Zuibi: •.opojv 6»au*/ -*t»j ,Jp ]xv . '*vy> / 


1) Barhebr. Cbron. eccl. IH, 101 et Ass. lU. I. 192 inter se non con- 
veniont. 

2) Praecedit enim vita Maruthae a Denha urgenbbus Tagritensibns Bde- 
Ubus conscripta. Mamtha Metropolita Tagritensis mortuus est ao. 649 Uenba 
ejns snccossor 659. His dnobus Tagritensibus accedit tertius Ahuhdemmeh, 
tertius ante Hamtbam metropolita. 

3) Cod. Mbs. Britt. Add. 258T6 fol. 107 b. 

Abhandl. d. DMO. IX. 2. 


3 
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ji'A , 4.-K<p>o Tiia haec schemata deinde Ahnbdemmeh ita distiimt; 

Simplex est |j/ i. e. Partieipium .activum cum 

pronomine, quae conjuneta efficiunt ivi0T&Ta vel za/9n§, dg q^yem 

i. e. praesens; compositum est |j/ J|Cifcoo, jj/ ^ylA^ i. e. parti- 

cipium passivum, cujus fcoo pro composite membro habetur; de- 

eompositum jj/ )P^20 ojpfcoo, |j/ jjojJiJD a.joijSaB i. e, con- 
«• •• » ♦ • » • 

junctio Infinitivi cum praesenti. Quae de Elia dicuntur infra 
explicanda sunt. 

Haec de grammatiea ’Ahuhdemmehi protulit Bar ZuSbi, qui 
praeterea grammaticum appellat IsoSdgnahum episcopum, quod 
tradidit Assem. B. 0. IIL I 308 e Cod. EcchelL 17, equidem e 
codice Londinensi ejus nomen non exscripsi, itaque ibi deesse pttto. 
Hujus Grammatici nullam aliam inveni notitiam, quum vero unum 
tantum illius nominis scriptorem inter tot scriptores Syros com- 
memoratum videam, nostrum eundem esse conjecerim, quern Ebed- 
jep in catalogo (B. 0. III. I 195) Mar IsoSdgnah dg Q^srl appellat 
Q&sil mbs episcopalis erat, nescio an Mita dg Q&sr& prope Zabum, 
quam Badgerus visitavit '). IsoSdgna^ post 695 p. Cbr. vixit 


Caput IV. 

De Jacobi Edesseni vita et studiis. 

Omnes qui praecedunt grammaticos celeberrimus superavit 
Jacobus Edessenus, quern mgqp^sgqana dajj'gi^a/Je, librorum inter- 
pretem nuncupant. Ordinatus est episcopus Edessenus 679 p. Chr. 
(alii 677) mortuus est 708 p. Chr. = 1019 Gr., vel 710 quod ex 
Dionysio Telmahrensi et Barhebraeo protulit Assemanius B. 0. 
II 336, 104 ^t quod non ab omni parte certum videtur. Ib. I 426'^). 


1) Badger. The Nestorians and their Rituak I 394. 38. 

2) Etiam de ejus suceessore Habibo auctores lock laudatis sibi non con- 
stant, Dionysius enim ao Gr. 1021 Habibnm successisse tradit, quum Barhehraeus 
post quartum annum Jacobi, qui Edessam reiiqnerit, in ejus locum Habibum 
suffectum esse doceat Viginti deinde annis elapsis post Habibi mortem Jacobus 
Edessam revocatus est et per qnatnor menses usque ad mortem epkeopatu 
funetus est teste Barhebraeo Chr. Eecl. I. 290 Ass. B. O. 336. Si vero recta 
est Pohlmanni conjectura de libro generali ad omnes gentes a Jacobo conscripto^ 
cujus auctor triginta annos Edeusenum episcopatum gessisse et cum maximis 
calamtatibus sese conflixkse tradit, quae ex Barhebraeo et Dionysio proferuntur 
maximam partem recta esse non possunt. Nam qnomodo se triginta annos «i- 
scopnm Edessenum faisse dicere potest, qui sedem post quatnor annos ulteo 
reliquerit? Ceterum Pohlmanni eonjecturae adstipulamur quum Jacobus plus 
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Nat^ est Jacobus in oppido olndljSa (fons Inpi) regionis 
Gnmiae^ in agro Antiocheno, in coenobio deinde Aphthonii in nrbe 
Kinnesrin graeeam lingnam didicit, nnde Alexandriam profectus 
philosophiae (he;|'mai9’§,) operam navavit, quo facto in Syriam rediit. 
Iter ejns Alexandrinum non ante annum 640 potuit perfici, nam 
qui 708 mortuus est, si quod raram est integros octaginta annos 
in yivis fait anno 628 natus est, itaque puer duodecim annomm 
Alexandrine philosophiae studuisset. Ad veri speciem potius accedit 
eum post annum 640 Alexandriam adiisse, quod earn ob causam 
memoria dignum yidetur, quia tali modo eomprobatur etiam post 
eaptam a Mohammedams urbem scholam illic floruisse, eamque 
juvenes e longinquis regionibus venientes frequentasse. HoC'yero 
factum esse, postquam a Mubammedanis bibliotheca Alexandrina 
combnsta sit, non credibile est, locum eujus thesauri ante breye 
tempos eonflagrati sunt nemo adibit litterarum causa. Itaque etiam 
haec Jacobi yita contra historiam de combusta ab Omare biblio- 
theca Alexandrina testimonium est amplissimum sed bucusque non 
in censum yocatum ^). 

_ Alexandriae qui litteris operam nayabat, a studio quum gram- 
maticae turn philosophiae alienus esse non poterat, itaque mimm 
non est Jacobum Porphyrii Isagogen syriace expressam commentario 
mstruxisse et Aristotelis Categorias, Perihennenias et Analytics 
praemissa vita Philosophi, syriace translata edidisse. Assemani 
B. 0. I 493. Neque omnino aberat a methodo scribendi philo- 
sopha, qua singulam de qua agitur quaestionem altius repetere 
conatur , quemadmodum ubi de Graecorum HIIIl disserit de 
pnma origine yocura quaerit et disciplinarum graecarum , quae 
inter se oppositae originem linguae aut xaru fpvaiv aut x«ra 
li'katy asserunt, peritissimum sese praestitit. DMZ. 32, 481 sq. 
Alibi quoque in epistobs meditationibus philosopbis deditum eum 
yidemus, ubi de yariis in creatione partibus agit, quae Deo, naturae 
et ration! competunt Wright. Catal. 592 a, yel de discrimine inter 
animam , spiritum et rationem disserit ; ib. 604 b. Tali modo 
philosophia imbutus yitae asceticae temeritati inimicum se praebet, 
ingenue scribens : Quum corpora praeditus sim et simul spiritu, 
sensibus et ratione, quum spiritus sim cum luto in unum con- 
coctus , simulque angelus factus et homo , et ita creatus ut, dum 
ratione nihil quodammodo circumscribe , ipse hac came in qua 
habito et loco cireumscriptus sim , quum actionibus mundanis yel 

tnginta annis 677 — 709 episcopos fixerit, vel at ipse dicit: kattgre^ bgi^esm^ita 
haJe ^gris 'amma 'aijj tgla^in sgnayya. Cf. Pohlmannum in DMZ. X\ 
655. sq. et Ass. B. O. I 462. Qaodsi Jacobns non Edessae sed prope An- 
tiochiam natus est, in Ubro general! rero se ipsum scriptor appellat ’n^ mghila 
Jg men 'Orhay etc., id ad rem nostrum nihil facere puto, non de loco natali 
«mm loquitur, sed de loco ubi degit. 

1) Krehl in Atti del IV Congresso intemazionale degli Orientalisti a 
Firenze 1880 p. 433. 


3 * 
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mea sponte vel etiam coactus afficiar, quomodo mihi earn imponere 
possum legem, ut alterutram ex illis viis sequar, quas coelestem 
et terrestrem nuncupant? Longus etiam est in disserendo de 
termino vitae, quern a Deo praefinitum esse non concedit Wr. 
599 b, qua in re etiam testimonium Porphyrii, philosophi pagani, 
non repudiat. Lepido deniqne fuit ingenio, quum amico, qui ut 
sese viseret eum invitaverat, formam suam describeret miseram imber- 
bem, magnis dentibus, vultu tristi, statura brevi, capite calvo, quam 
Elisae ignominiam vocat, quae sibi jam anno aetatis quadragesimo 
secundo caput deformaret. Neque superbe verum modeste de suis 
in litteras mentis judieat, quum amicum aquilam, sese vero pieam 
(gyula) nominet pennis alienis omatam 1. 1. 593 b. 

Inique verum de se judicavit vir doctrina eximius, qui quod 
jam Barhebraeus in prooemio Chronici ecelesiastici laudibus suis 
extulit, praeter syriacam et graeeam linguam etiam hebraeam didi- 
cerat, eujus cum aramaea similitudinem recte docet, cujus vocalium 
sonos bene distinguit, ubi seripsit “i3y = ffl-'N = w, 

nos = w, immo in qua recte distinguit inN ab ■'ins DMZ. 
32, 479 sq. 491 infr. Neque ignorat particulam n: quaeso^), 
quam a suffixo distinguit Wright. 544 b et ubi de Behemot agit 
formam pluralis bene novit. DMZ. 24, 290 infr. Haec si probant, 
Jacobum linguae hebraicae studuisse, etiam res Samaritanomm eum 
cognitas habuisse constat, in scholio enim ad Jos. 8, 33 editionis 
Samaritanae mentionem fecit, quae in loco Denter. 27, 4 pro Ebal 
(apud Syros G§bel) potius Gerizim montem prabet. Assemani 
B. 0. I 489. 

Varia igitur doctrina Jacobum sua aetate exceUuisse non potest 
in dubium vocari, ita ut facile intellegamus , cur in epistolarum 
commercio amici de tot rebus admodum diversis interrogare eum 
consueverint. Sed non in acquirenda doctrina studium ejos princi- 
pale positum esse videmus, verum in regenda ecclesia, quam quo 
animo rexerit ex responsis ad Adaeum datis cognoscimus in La- 
gardii Reliquiis juris ecelesiastici pag. 117 syriace editis. Of. 
Wright. Catal. 223 a, 388 b, 815 a, alii enim ejus canones ib. 221a 
inediti latent. Cf. Assem. B. 0. 476. Singula perquirere non 
hujus est loci, verum lenitatem viri severitate sapienter temperatam 
responsa ejus ubique monstrant, quibus superstitionibus vulgaribus 
de usu hostiae consecratae, de reliquiis martyrum, de incanta- 
tionibus et artibus magieis strenue adversatur, de commercio cle- 
ricomm cum haereticis, Judaeis, Muhammedanis praecepta edit. 


1) Haec snnt ipsios verba: ..Edam si na (in Hosianna) simile est con- 
janctioni ( esara) n a apnd Hebraeos tamen non est idem“. Antea varias voces a 
.. w derivatas protuUt. Etiam vocem ^30 Genesis 

22. 13 commemorat, et de nodone vocis Q tfit, quam colleetivam esse docet disserit. 
Epbraemi Syri Opp. I 131, 172. Varia radicis yiE derivata affert ib. II 211. 
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qiiibus dignitatis ecclesiae omnino non oblitus caritatem ante omnia 
servandam juhet, qnibus denique confessionem coram presbytero 
utilem quidem dicit medicinam, nec tamen earn ob causam peccata 
a Deo non remitti doeet, qnod peccator non confessns sit. Nnllum 
enim dicit esse peccatnm, quod poenitentiam adeo superet, ut 
homo salute privetur, dummodo peccata fugiat et poenitentiam 
quia Deus nolit interitum hominis ab ipso creati. Lagarde 
1. 1. 143, 9. 

Cutis ecclesiasticis commotus Jacobus deinde baud paucas 
epistolas amicis rogantibus composuit, quibus de vaiiis ecclesiae 
ritibus disseruit. Hisce adnumeranda est epistola ad Adaeum data 
Assem. B. 0. I 486, in qua de benedictione aquae egit, cujus et 
ordinem novum et sollemnem composuit. Cf. Wright. Catal. 224 b, 
et epistola ad Johannem Stylitam de festo inventionis crucis die 
XIV mensis Bui celebrando, cujus originem se ignorare confitetur 
Wr. 597 a. Eidem etiam de benedictione aquae scripsit Ass. 
1. 1. 486. Peritissimum deinde rituum indagatorem se praestitit 
epistola ad Thomam presbyterum data, qua ritum missae Syrorum 
ejusque ab aliarum ecclesiarum ritibus discrepantiam proposuit 
Ass. 1. 1. 479, Wr. 224 a, ipse denique et ordinem baptismi ex- 
aravit, qui a Maronitis, Jacobitis et Melehitis receptus est. Ass. 

1- 1. 477. Mysticam rituum sacrorum explanationem in libro 
thesaurorum e^buit Ass. 1. L 487. 

Imo epistolam criticam de authentia homiliarum duarum, quae 
Jacobo Sarugensi tribui solebant, composuit et amico Johanni Estu- 
n^y^ inscripsit, quam edidit Schroeter in DMZ. 24, 261. 

Qui disciplinae et ritibus ecclesiae tantas impendit curas etiam 
cantum ecclesiasticum neglegere non potuit. Itaque non est quod 
miremm’, Jacobum maximo negotio de recte servandis et intel- 
legendis bymnis sollicitum fuisse, cujus rei testimonium amplis- 
simum exstat in codice Musei Britannici a Wrightio p. 330 de- 
scripto. Eandem hymnorum coUectionem etiam alius continet 
codex ib. p. 339, neque omisit Assemanius B. 0. I 487, 11 47 
Jacobi de hymnis studia. Quorum rationem, ut recte intellegant 
leetores, haec monenda videntur: 

Carmina ecclesiastica Graecorum nec metro nec rythmo neque 
homoeoteleuto adstricta, ea tantum lege componi solebant, ut caique 
versui certus syllabarum numerus competeret. Tali modo factum 
6st, ut singuli in prima stropha versus tot syllabas et accentus 
haberent quot iidem versus in sequentibus strophis, itaque ubi 
in prima stropha versiculus primus duodecim, versiculus secundus 
quindecim , tertius sex syllabas continet et sic porro , in reli- 
quis strophis versus eodem numero distincti totidem syllabas 
habent, quot in prima servato accentu. Hanc poeseos ecclesiasticae 
apud recentiores Graecos legem diu ignoratam Pitra recognovit 
et exposuit, exempla deinde permulta dederunt Christ et Para- 
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nikas ^). Hymni tali modo compositi , ubi ctun modis cantandi 
a Syris recipiebantnr ita debebant syriace enarrari, ut quot syllabae 
in singulo versiculo graeco inerant, totidem etiam syriace effiee- 
rentur. Tales sunt hymni Severi Alexandrini, Johannis bar Aphthn- 
naya abbatis Kinnesrinensis , alius Johannis et anonymorum quo- 
rondum poetarum, quibus in codicibus supra nominatis Jacobus 
curas criticas impendit. et jam audiamus quid de opere suo Ja- 
cobus ipse dixerit, ad quod conferenda in Wright. Gatal. Ill, 
Tab. V; 

jTranslati sunt (hymni) ex lingua graeca in sermonem Edes- 
senum id est syriacnm a sancto Mar Paulo, qui fait episcopus 
urbis Edessae, quum Persarum persecutionem fugiens in insula 
Cypro degeret. Adomati et cum exemplaribus graecis collati sunt 
deinde maxima diligentia et labore et omni qua fieri potuit sub- 
tUitate a me ipso misero et peccatore , Jacobo (fikonova anno 
nongentesimo octagesimo sexto Graecorum (= 675 p. Chr.) se- 
cundum computationem ab initio regni Seleuci Nicatoris regis 
Syriae, Indictione tertia, qua in re omni industria distinxi ea quae 
sunt verba ipsius poetae (doctoris) ab iis quae addita sunt a Mar 
Paulo eo consilio, ut eadem procederet vocum summa 
(quantitas) in carmine (qMa) propter brevitatem et 
cpncisionem (q§(fisud-a) vocum dictionis hujus sy- 
riacae cum graeca comparatae. Quae poetae sunt atra- 
mento scripsi, quae addita sunt, colore rubro, denique quae 
interpres immutavit, eandem ob causam alia pro 
aliis ponens, ut aequalis mensura exsisteret verborum 
syriacorum et graecorum, subtUiter et emendate membris 
intra versiculos tibi superscripsi, ut facile cognosceres , ubicunque 
veUes, quaenam verba in textu graeco haberentur". Locos biblicos ad 
quos hymnorum scriptores respexissent diligentissime sese addidisse 
sub finem Jacobus monet. Ex his omnibus vero intellegitur, 
Jacobum hymnos ex graeco syriace enarratos reeensuisse et omni 
diligentia id expetivisse, ut graeca ab additamentis syriacis quam 
facUlime segregarentur . quo facto Jacobi circa textum stadium 
turn demum vere inteUegetur, si syriacis graecos hymnos appo- 
suerimus, qui tamen fere omnes deperditi sunt, aut certe mihi non 
innotuerunt. Continet tamen codex etiam hymnum angelicum Gloria 
in excelsis. quem secundum traditionem Cinnesrinensem Mar Paulus 
transtulit et cujus certe versiculi quidam cum graecis possunt 
comparari , in quibus vocabula rubricata lineola superducta di- 
stinximus, ea vero quae intra versiculos Jacobus scripsit suo loco 
reliquimus. Itaque hunc proponimus textum, cujus pars graeca 
ex Lagardii editione constitutionum Apostolorum et ex Anthologia 
graeca, quam Christ et Paranikas ediderunt desumta est: 

It Pitra Hymnographie de I’Eglise frrecque Rome 1867; Christ et Para- 
misas Anthologia Graec. Lipsiae 1871, Hi legem acceutos constitueruut. 
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.jx»o‘*»3 Joiikjil 1-00* 
.JxiSjL jxV 
.U mo\ 1.3^ IvncD 

^ua‘3» ; 

•>^ ^A.Qon^ Ig^i^’o 

^JOXi 

I^OQjk 
)«OQa.; jlciL^i 

.)xia«. )qiS:bo Jyoai ]^'«20io 
Jv3 jo»:^ j^vaa 

• IrfWWkjCD ^\ Ol l » 


Jo^a iv Itpiarm^ &s^, 

Kai ini yijg eiotlvr), 

‘Ev av&Qajioig ev8oxia. 

Aivovfiiv fS£ [vftvovfiBV ge om. 
Christ. Par.] 

Evhtyovfisv oe [svyagujToiiiiv 
aoi do'^okoyovfiiv ce] 
ngwsxvvovfiiv as [Sid tov fis- 
yalov dgyisgiiog as tov ovtn 
&SOV dyiwryrov ivu dnpo- 
ettov uovov Chr. Par. om.] 
/loioXoyovftsv as 

EvyagiaTovfisv aoi *) 

Jiu try usyaXtjv aov So^ccv 
Kvqu ^aaiXsv inovouvts 
&SS, nat^g navtoxgattuQ, 
Kvqis vis fiovoysvij (vig) 

’Itjaov ygiats 


. .»0 (mOW Kai dyiov nvsvfia. 

.Jo»^ Ux> 15 Kvqis 6 &s6s, 

I 

.jo»JSk? oi\x>/ 'O dfivbg TOV dsov, 

• M; jp» 6 viog tov natQog, 

) )o»^ 

Noo/ o6) 6 aiQOiv -ydg uuttQtiag tov 

.jx£ig.j xoafwv, 

1) Verba apud Christ. Parau. alio ordine leguntur, a textu Syri et Cou- 
stitatiofium diverso. Ceternm da ©t BVXft^nrxelv cf. Pesch. Rom. 1, 21. 

Hiac I ftWvwi eat So^oloyia utf jbOVA. LCL>NX)X> Wright. Cat. 

eat yBveaJioyiai, 
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)o^il) o 39OU. 

\ 

Koo/ '^jQitJ OOiso 

• 1 ^? 

. '^cubo wjjj/ ^ ^ 

^ 

).i^aa.. ^ )*^oj>:a oof 

.^. 0 ) 03 ); 

)ajJU o ^pQj^ 

-f-^^ 

.)ju«jo ^ioA oo> fiuji 

.^yoA oot W^' 

.]»>*X> V\Oju 
• | n .>#i O |**09 )C 1 . \ 

.yS9/ W JoC^J ) ^oA 

__ ^ 

IlSJobL >$oA3 ^)A3l3 

-y 3 V 3 <' 

) • »♦ o t » a X WM. r>. ■>./ ^/s 
♦ )a \ \ \ {oyrono 

« 

)o X .\ \ loj^yso ^oiob^lj o6j 

.^x\\ 

} 

^Xo |>yo Xj/ 

.^J jLcfcaJj )c»A 

! . } 

’?<H-2oo -y-aft « -00 

^x>Xv\ 

^ x > \ . \ >aXA )6u.on>^3 


iliijaov rifiaQ. 

o aiQiav ras afiagriag tov 

XOOflOV, 

ngoaSe^m rrjv Setjeitv rjfiwv, 

o xa&^fiivog iv Se^t^ tov 
J tttTQOg 

iXtTjOov ifiag' 

on av £1 fiovog ayiog, 

ai' £i fiovog xvgtog, 

'Irfoovg xQiiSTog, 

[cum spirituo tuo sancto] 
sig Soittv &eov nargog ■ afii]V. 

Kad-’ ixuatriv fjgigav ev- 
koyrco) ae 

xai aiveifio to ovofid aov 
fig TOV aiavtt 

xai tig tov almva tov aitH- 
g vog [xaTa^iMOov xvgie xai 

£ Ttjv Tifiigav TavTtjv ava- 

" fiagn^TOvg (fvXay&f^vat 

^ fjfiag Chr. et Paran. add.] 

^ EvkoyTfTog ti xvgie 

6 &t6g TMv narigwv i]fiMv 

xai aivtTov xai StSoiaCfie- 
vov TO ovofid oov tig tovg 
aim'ug. dgr/v. 
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{2oi TiQ^u aivog 
601 np^ftei vfivog 

.joaXcu? IJb ^ I 0ot So^a nginu 

' A 

naxQi xai 

0 

);s )ax jnjL.j 6 vi^] 

JL.»,0 ^(^10 xai Tfp ceyim nvev/iciTi 

^0( fig Toi’g alidvas tuv aiiovMV. 

Patet fommlam syriacam ex recensione ^aeca diversa ab ea 
profectam esse, qnam ex Constitutionibus apostolorum et ex Antho- 
logia exhibuimns , ubi vero gi'aeca syriacis accurate respondent, 
eundem etiam fere syllabarum numernm in utroque texta habemus, 
praesertim si in vocibus uti aytog, xvgiog dnae tantum syllabae 
oumeitintm' propter pronuntiationem recentiorem hagyos, kyiyos ), 
et in vocibus syriacis, uti xO> o V\ . syllabae duo admi - 

tuntur , quod cantandi modus postulate videtur ®). Ubi vero Ja- 
cobus intra lineas ea posuit, quae graecis verbis accuratius re- 
spondere censuit, simiaro Graecorum sese praestitit, qui suae 
linguae indolem falsa alienae admiratione pessunidedit , quemad- 
modum tvSoxia bene redditur sa/Sra ta/^t, pro quo male restituitur 
sappirui? se^yana, et ’emreh d’aliafaa superposito ’Aley in emrl 
male emendatur, quia graece o ccfivcg tov 9'BOV legitur. 

Servilem banc Graecorum imitationem bominis male feriati 
etiam in homiliis Sever! invenimus*), quarum in mterpretatione 
de voce xaxriytioig mirum in modum disputat, enim sf- 

mSma reddit unde derivat mazmanu^S, quo vocem 

studet exprimere, quod vocabulum hoc sensu Syris prorsus est 
inanditum. Cf. E. Nestle Brevis linguae Syriac. Gram. etc. Karoh- 
ruhae 1881 p. 79 sq. Qua bomiliarum graecarum interpretatione 
quum ecclesiam Syrorum monophysiticam locupletaret, neque ipse 
a praedicandi ofiScio posset esse immunis, tamen homiUae ab ipso 


1) De numero syUabarnm certo judicari non potest, nisi contractionum 
in lingua vivente usitatarum habetnr ratio. Quae quatenns extendmtur vide 
in carmine neograeco apud A. Bolte Die hellenische Sprache der Gegenwart 


p. 19 56 

2) Cf. cantica syriaca notis musicis instrueta, quae edidit 'Villoteau in 

Description de I’Egypte Tom. XIV. d i .oi ii ic 

3) Codicem descripsit Wright, Catal. p. 534. Assem. B. O. I 4 • 

Partem homiliae DXXXH edidit e codice Bomano J. P. Martin m 

inscripsit Jacobi Bpiscopi Edesseni epistola ad Georgium Lpa. Brockhaus 18b9; 
ubi o. gr p 16 hassa desa/Sha ^riqa nihU est nisi graecuni Jta9et >uvv6o,Wi. 
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compositae aetatem non tulerunt, homo enim umbratilis magis ad 
instituendos varia doctrina clericos alios videtnr aptus fiiisse, quam 
eo animo praeditus, nt concionaretnr. Itaque edncando clero 
eum videmns occupatum, quae pars gravissima officii episcopalis 
eum etiam ad conscribendam grammaticam perduxit. Non enim 
satis fecisse sibi visns est, cum b'tteras sacras variis commenta- 
tionibus illustraret, venim ipsa sanioris intellegentiae ftmdamenta 
iacere constituit. 

Innumeris enim scholiis cum res turn linguam libromm 
sacrorum explicnit, maxime vero diffieultatibus iis operam navavit, 
quae in rebus sunt positae, Ass. B. 0. 488 — 93, Wr. 591, 910, 
de quibus duobus operibus egit, quorum alteri pusaqa i. e. eom- 
mentarius , alteri Scholia inscripsit. In epistolis qnoqne res ad 
crisin scripturae sacrae pertinentes tractavit, quemadmodum genea- 
logiam Jesu, nbi occasione oblata etiam de filio Pantherae locutus 
est Wr. 597. Jacobi Scholia cum Ephraemi et aliorum commen- 
tariis a Severe quodam monacho in unum esse conjuncta notum 
est, ita nt baud parva pars in editionis Ephraemi Bomanae vo- 
lumine I et 11 legantur, alia ediderunt Phillips, Wright, Schroter, 
Nestle ^). Imprimis rebus physicis et geographicis eum occupatum 
fuisse, neque totum in mystica interpretatione versari, memoria 
dignum est, quod probant scholia de variis maxibns, de natura 
aeris, de eclipsibus solis, de luna, de natura solis et lunae, de 
montibus tempore cataclysmi depressis, quia aquae summos monies 
tegere non potuissent, quam doctrinam hodiemis interpretibns com- 
mendamus, tali modo enim simul pi’obat superficiem terrae hodie 
eandem esse , quae ante cataclysmum fuerit *). Longus deinde 
est in enarrandis rebus historieis, uti de nominibus mnlierum Esau, 
de Bechabitis, de muliere Aethiopica Exod. XU, de Susanna et 
Joachimo al ^). Cf. Lagarde Materialien zur Kritik cet. des Pentat 
I P. XVI. 

Imprimis curae ei est chronologia. Qunm locum Danielicum 
de septnaginta hebdomadibus explicaret, annum Jesu natalem dixit 
fuisse annum Graecorum et Edessenoram 309 (Ephr. 0pp. II 221), 
qua in re ab Eusebio differt, ita ut ob amico interrogatus rem 
seoi-sim tractandam susceperit Wright. 598. Egregio hoc chrono- 
logiae studio denique ad conscribendum chronicon commotus est, 
cujus fragmenta Londini exstant Wright. 1062 ‘). Hie quoque de 
errore trium annorum compnti Eusebiani disseruit , cujus opus 
inde ab Olympiade CCLXXVI continnavit et instar Hieronvmi 
locnpletavit et ultra Abu Becri Chalifae tempus pei’duxit, quamvis 

1) Phillips Seholia on Passages of the old Testament by Mar Jacob 
London! 186! Wright in Joum. of sacred Litterature X, Schroter in DMZ. 24, 
Sestle ib. 32. 

2) Ephraemi Opp I 123. 118, 125. 126. 

3) Ephr. Opp. I 175 II 144. Wright 601 a. 

4,) Libruni fiuivit anno 692. Kosen Catalog. P. 88, Col. 1. 
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ultima Olympias ejHS sit CCCLH, quae ineipit ao P’ 
euim mutilatum est, quod ad quern aBBum perductum fuent i^o- 
ramus. Hominem stridiis Mstoricis adeo dedito, qm in Gteomwa 
etiam res gestas virorum doctomm sese recepisse ^rma , ® 

haeretioium latere non potest, itaque de Petro Mone, . 

Aeluro, de Sabbathianis , dissent Wr. 600, 60S , ac e 
litterarum syriacanun dispntat, tres distingnens homines, qui 
mine Isaac innotuerint, nomenque et originem 
Quqaei audiunt enarrans *). Hinc etiam fa^m est, u e 
apocryphis et canonicis doceat, quamvis Syros apocryp a 
c'urasse satis notum sit. Henochi igitur librum commen^ a , 
vere de libro nostro aethiopice servato agitur, S' omoms ^ 
tres tantum libros esse, non quinque, wntendit , e 
Tobiam, Maccabaeos una cum libro mnlierum (Es er, j 

Theda Wr. 98, Judith) e numero libromm saeromm resecat Wr. 

598 b, 601. 

Incidit aetas Jacobi in tempos, quo Arabes ubicumque pro- 
cedentes Edessam cum adjacentibus regiombus occ^averuD . 
scopus Edessenus urbem in fidem Arabum ao. egirae „e+ioTie 
didisse fertur (Beladsori p. 174) itaqne 

occupatum videmus , quomodo cum Mohamme a , , 

comlrcium. Cujus rei yestigia in canombns a Jacobo ad Ad^^ 

datis invenimus*), quum interrogetur, utr^ oTimere et 

liceat cum duce islamico ex eadem scuteUa ci ^ litteris 

ntrum presbytero christiano liceat filios Muhainme „ , isitur 

instituere, iod utromque Jacobus non vetmt. Hand i^tur 

nimio rigore quum uteretur , aliis tam^ episcopi ppele- 

fecit, qui monebant ut temporum ratione “ a canonum ec^ 

siasticorum observantia nimium difficib desis ere ). 

nollet, libro canonum tanquam inu^ m 

nimia lenitate cedentium pnblice conibusto pnm^ in 

Mar Jacobi de Chisuma (Kaisum), deinde in monastenum Eusebon^J 

sese recepit, ubi per undecim annos psalmos e ec i 

(qeiy&na docuit, studiumque Imguae 

fere instauravit. Itaque per totum hoc mpus pu , ^ ^ 

occupatus erat, qui a legendis psalmis 

p. 21 ana in re onum monachi Graecomm ii^ci erm impug 
^ ^ T'oii ^Add*!® in dioBCGSi Antiocbftua 

narent, Monastenum magnum Tell oAU a 


1) Jacobi Chronico uaus est Barhebraeus. Asse®. U, 310. 

3) Lagarde BeUquiae juris eccl. antiquissimae synace 18o6 p. U«. 

Quaestio 47. 48. ^ Jamseh, ella 

Ass. B. O. II 336 == Bhbr malfikin b«wau leh. 

Zulhxm daley^tt^ IgsuSraue oassey maigfc 

^ . , , O * v«u«hnna scripsU- Nescio utrum sit celebm 

41 Assemamus dairaye 8 ^ ^ Samosatam erat. 

Couventus Eusebii prope Apameam. Kai5» p 
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sitnm *) petivit, ubi Vetus Testamentum (non veto solum secundum 
graecam LXX interpretationem) recensuit. Per annos novem ibi 
degit, ita nt viginti annos officiis magistri sit functus. De chrono- 
logia cf. P. 34 et Wiightii dissertat. Syriac Litterature in Ency- 
clopaedia Brit. XXII P. 839. 

Studiis quibus hoe tempore deditus fnit baud dubie tribuendae 
sunt curae criticae circa litteras sacras, quarum partes quaedam 
usque ad bunc diem servatae sunt. De psabnis disserens textum 
psalmorum recensuit (Ass. B. 0. I 493), quern ad finem praeter 
graecam etiam bebraieam traditionem inspexit. Psalmum secundum 
e. c. dicit, apud Hebraeos sine inscriptione legi; de Selab in fine 
ps. 9 bebr. posito baec dicit: ,Interpretes illi, qui ab Adaeo 
apostolo et Abgaro rege Edessae in Palaestinam missi sunt, ut 
litteras sacras intei-pretarentur, quum post verba ,ut sciant populi 
quod homines sunt* diapsalma invenissent, huncce locum psalmum 
decimum esse existimaverunt. In nonnullis hebraicis exemplaribus 
pro diapsalma seriptum est ,omni tempore*. Hoc vero ita se habet : 
Ubicunque cantores , qui Deum psalmo laudant verba sua inter- 
iTunpunt, populum qui auscultat illis respondere decet: ,omni 
tempore* ac si dieeretur, omni tempore Dens sit laudatus et bene- 
dictus hisce psalmis. Quemadmodum apud nos in ecclesia post 
verba ,nunc et omni tempore et in saecula saecnlorum** populus 
confinnandi causa respondet: ,Amen‘.‘* Quod qui accurate intel- 
legere vult, adeat Sommeri librum Biblische Abhandlungen , ubi 
de Sela agitur^. 

Uti hisce in exemplis Hebraeos respicit, ita Ps. 5, 10 quum 
pro gaggarta ponat yasta, graecura et Ps. 4, 1 ubi pro 

ienaitany scripsit §emaitany, graecum daaxoveiv expressit, ita ut 
eum Graecorum pedissequum fuisse discamus. Cf. etiam Ps. 22, 28 
ubi Pes. habet Wba«?'a, LXX nargiai Jacobus denique ’ab&hwdi^’a. 

Praeter hasce et alias recensionis Psalterii lacinias in Bar- 
bebiuei Horreo mysteriorum servatas exstant etiam libri SamueUs 
secundum syriacam et vaiias graecas editiones recensiti , quern 
librum anno 705 in magno monasterio Tell sAddae compositum esse 
subscriptio docet. Wright. Catal. 38. Eidem fere tempori tribuenda 
est recensio Jesajae prophetae, cujus fragmentum Wr. p, 28 editum 
est, quod beet brevissimum sit, tamen bene demonstrat qnomodo 
Pesittba a Jacobo secundum LXX sit immutata. Locus in Pes. 
hie est : Metul hana (LXX tovto unde Jac. ba^e) semaSw mellet^^eh 
(LXX Xoyov, Jac. peotgameh) de marya ya/?re memayyeqane (LXX 
Tt&Xiuuipot, unde Hxpl. 'alLse, sed Jacobus ut Pek) risauhy sal- 
litauhy (Jac. wesallit.) df.'amma hana df/? urislam, metul d’emartun 
’aqimn qeyama (LXX i7Toit,ffautv Sia&tjxr,v, unde Jacobus: da3f/ftd 

1 1 Hoc in n)onn:>terio etiam post Jacobi tempora studia floriienuit Wr. 
498b. Tell SAddae deinde etiam monasterium Graeconim erat ib. 818a, qaa^ 
res Jacobo fortasse iit illiic sese conferret causa fuit. 

2j Lagarde Praetermissorum libri duo p 102, 82; 109, 92. 
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Ian di’ai^qi) gam mauta (LXX tov dSov ergo Jac. siyul) etc. 
Quod si vero memayyeqine retanuit pro Te&?ufifiivoi , Aquilae 
vocem yXtvaefAOV vel Symmachi yXtvaBtm respexit, nisi ipsnm 
textum hebraenm eontolit. 

Doctor qui tanta diligentia textus recensuit niMl magis potest 
expetere quam fimctus laboris sui bene servari et tradi, quod 
•Taeobum aegerrime desiderasse ex celebri ejus ad Georgium epi- 
scopum epistola videmus, in qua de ratione docet, qua libros a 
sese conseriptos tradi et describi volebat. Ex fine epistolae in- 
tellegitur, missam earn esse una crun parte sive tomo medio inter- 
pretationis honuliamm epithroniarum Severi ad Georgium eo con- 
silio, ut scribas moneret, ne in rebus ad orthographiam, ad puncta, 
ad adnotationes criticas et exegeticas pertinentibus quid immutare 
audeant, quum Jacobus non sine idonea causa baec omnia scripserit 
uti babentur. Tota epistola igitur re vera non ,ad grammaticam 
pertinet, sed nihil est nisi institutio scribamm de bene trans- 
scnbenda homiliarum interpretatione, qua in re non a veri specie 
abest , etiam in aliis suis operibus describendis e. c. in editione 
bymnomm , eadem diligentia scribis utendum esse , Jacobi fuisse 
mentem. Jubetur a Jacobo Georgius ut per abbatem Julianum 
et homiliarum partem medium et epistolam recte et accurate de- 
scribi, et quasi editionem ori^nalem adomari curaret, ac sicuti 
Jacobus ipse voluit ita hodie ante medium homiliarum tomum 
epistolam in codice Nitriensi XXX (Ass. B. 0. I 570) re vera 
invenimus. Quodsi recentiore tempore , uti videtur Martino ’), 
primum folium, quod epistolae fragmentum continet, assutum est, 
ex ipsius epistolae fine intellegitur , recens hoc folium in locum 
vetustioris esse suffectum. Quibus praemissis quid sibi velit haec 
epistola facile intellegitur, cujus haec sunt ultima verba: 

,Pratemitati tuae sanctae rogans dico : Hoc scriptum quod 
ad sanctitatem tuam dedi (i. e. epistolam) jube scribas describere 
ante tomum medium libri hujus (i. e. qui una cum epistola mit- 
titur) homiliarum epithroniarum. Et lemniscos [si hoc nomine 
uti licet ad designandum hoc signum »y , quod nuqze das§Gmin *) 
Jacobus i. e. ,puncta ligata* appellat] in tomo supradicto, quem 
equidem ipse maximum partem contuli et lemniscis instruxi (sattf- 
med’) et propter amorem vestrum et propterea, ut consilium meum 
(niSa dily) perspiciatur, relinquite in eo (scilicet tomo) sicuti sunt, 
neve radite de eo (tomo) unum ex illis, antequam exemplar apud 
fiuempiam descriptum est, ut quum yiderint scribae *) ea quae 


1) Jacobi £desseiu Epistoia p. V. — Ceterujn codicem iilam revera media 
partem bonuUarum amplecti iiumeri probaat. Continet homiliiis 49 — 91 , prior 
pars itaque 1 — 43, ultima 92 — 125 continait. 

2; De cf. Barhebraeus Gram. maj. ed. Martin 248, 49 et alibi 

3) Martin edidit haae Ighan kato/^^ aed verbum deinde est n^takkglnn. 
itaque etiam hazeu lehun katOj^e legenduro est. 



lemniscis sunt distincta failen dasgtimin) et ea quae pro iis posita 
sunt *), intellegant quid sibi velint ea, quae de punctis in epistola 
mea ad te dixi (ad litter, scopum menm de punctis illis, qui in 
epistola mea ad te). 

Denique fratemitatem tuam rogo : (Sigillum' tuum) annulo tuo 
imprime ante epistolam meam (i. e. ab initio epistolae) ; quum 
scribis ad Abbatem Juliannm eumque meae paupertatis nomine 
salutas, mitte epistolam *) et tomum medium, ut ille primus eum 
describat et adtendat ad positiones punctorum illorum et ad ea 
quae lemnisco distincta sunt et ad ea, quae pro illis (ponenda 
sunt); denique (adtendat) ad adnotationes eas, quas scriba baud 
bene lemnisco instruxit (setam, alia lectio sitm p o s u i t), 
quas equidem ipse apposui, non tamen in locis aptis*). 

Rogo ut Tos quoque amorem monstretis sancto illi electo, qnem 
dixi, et ut quid velim discat. Volo eum sumere et describere 
(homiliarutn medium tomum) pro otio suo et finem (ultimam partem) 
ejus quod ibi est®), quod quicunque videt, cognoscit. 

Cetemm (deyattir = koinov) magis quam alii, qui in ea in- 
cidnnt, quae dicta sunt, salvus a Domino servatns sis, frater sancte, 
dura pro paupertate mea precaris et gratiam mihi a Deo expetis. 
Araen‘. Martin Jacobi epistola P. o Jj- 3. 

Postquam igitor initio epistolae de scribis questus est, quos 
negotio suo nobilissimo, quod reliqua dignitate superet, pessime 
fungi censet, suos libros fidelissime transscribendos esse monet 
etiam ubi ab usu aliis recepto recesserit. Quae deinde sibi propria 
enumerat, in quibus nihil mutari vult, haec sunt: 

1. Nomina gi'aeca, hebraea, latina non secundum eonsuetu- 
dinem sed recte scribantur. Itaque non Slaimun sed Solomon 
ponant. Sic et litterae A\ecp, Waw, Yud, quas Jacobus inseruit 
seryandae sunt. 


1) Field Hexapla p. LV adnot 14: , Forma <V in codice est merus index 
cajiis superscriptione lectiones marginales cum textuaHbus conuectuntuF. Eodem 
signo in codice homiliaram epithroniarum (Britt. Jfus. Add. 12, 159) hunc in 
finem re vera scriba utitor, ubi notae marginales cum verbis textus connectendae 
sunt. Itaque etiam hie codex ad mentem Jacobi exaratus est. 

2) Martin edidit dily Assemani B. O I 478 vero dila,^, sed dila;^ rectum 
esse non potest. Jacobi epistola Juliano mittenda Georgii sigillo anthentica 
declaratur. 

3) Cum Ass 11. legendnm est saddereh lah le/arta. ubi Martin edidit 
saddgreh weleyarti. 

4) Secundum lectiones a Assemanio propositas vertendum est: ,qaas scriba 
hand bene posuit sicuti in superiore margine posita erant, neqne etiam locis 
aptis‘. Variam lectionem hie propono tantum, de genuine judicium non fero, 
quum ad rem nostrum non pertineat. Verbis ,.in superiore margine" express! 
syriacum lesel. 

5) Martin ed. dghu'iuuhy, puto legendum esse dghu dg’itauhy. Agitur 
de alio Jacobi codice scriptura insigni. 
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2. Voces a riSa (caput) derivata non sine Yud scribantor, 

neve etiam ponator pro bgrisid' '). 

3. Voces EumSye, Bnmi, Synodos, parresia et similes sine h 
scribantnr contra antiquam consuetadinem. Hoc Severas etiam 
retulit p. 43, 8. 

4. Distingaatur particula temporis haiden eontinuo scripts 
a h a i den (ilia vero), quod separandum est, et punctum superius 
fla^tat. Sic et a;|;h§da. eontinuo scriptum distinguatur ab aiy 
hgdl, et aqpla ab la. 

5. Distinguatur ’ettgyis (rad. pws) obtemperavi ab ed'tgpis 
(a graeco typus) in typum redactus, formatus sum ■^). 

6. Vox ’eilmal et mgnaetem^ sine Yud in fine scribatur 
ut a derivatis verbi mglS. distinguatur. Rem retulit Severus p. 43, 10. 

7. Idem etiam commemorat quae de hgnan docuit Jacobus. 
Qui sa^en henan al. neque say^Snan etc. earn ob causam scribi vult, 
ut a sg^ainan distinguatur. Sic etiam mei9'kattgsana eontinuo 
scriptum distinguatur a mei^'kattas 'ena^. 

8. Denique monet seribas ne voces recentiore tempore formatas, 
antiquioribus scriptoribus non usitatas uti hikadiyu»9'& (identitas) 
tax-tay§, (secundus) dilayta (proprius) et dilSn&yudS. (proprietas) 
commutent. 

Sic ea quae ei in mente erant, nam etiam alia monenda 
essent, si recordaretur, seribas docet, in fine vero de bene et ac- 
curate neque justo plus nec minus ponendis punctis monet ^). De 
vocalibns hie non agit, vemm de puncto uno distinctivo, quo voces 
nsdem litteris scriptae, sono vero et sensu diversae inter sese 
distinguuntur, quo puncto ,imperfecta haec scriptura mesopotamica, 
edessena scilicet aut clarius syriaca’ utitur; haec enim puncta sunt 
parose wamgsaudgSane de medem medem i. e. distinctiva et va- 
rium sensum indicantia. 

Hoc loco quum sit altum silentium quum de binis punctis, 
quibus vocales designantur, turn de usu vocalium graecarum, quem 
Jacobi tempore paulatim procedentem videmus (Wright. Catal. 38a, 


1) Hnne usura non roceptum esse ipse Ule codex Mus. Britt. Add. 12178 
docet, in quo Jacobi epistola lecitnr, nam ibi incipit Genesb verbo berasi^. 
Wright Catalg. 108. 

2) Locus, quem Martinm difficoltate non carere dixit, ita est inteli^endust 
seribant Tet in ettg^se^ et in iis quae ab eodem verbo deriviuitur. Quia 

inter e^te^ise^ (cam Tet) ’ena men 'n^ et inter qabbl©^ p^a^h, w'et^yi- 
set^ d'eSb^ ieh id discrimen Mt, quod id, quod derivatur a scilicet ab 

obedientia non recipit Tet. — Ceterom pro man legendum men in aida d’it^eb 
men De alio illo cum Tet scribendo cf. Euseb. Theopbania ed. 

Lee I, 48. 

Teztiu conmptus est, sed bic sexisus eoa potest in dubium yocari. 

4) Hnne locnm praebet Tabula VI. quae in yolnmen HI Catalog! Wrigbtiani 
inserta est. 
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337 b et Tab. VI. VH*)), eerto concladendum est, ntnunque scri- 
bendi modum a Jacobo non foisse adhibitum, id quod ejns gram- 
matica ipsa comprobat, qnae no)>is tractanda nunc est, et cujus 
fragmenta pretiosissima Martini observationibns nisi Wrigbtius et 
Neubauer invenerunt ac publici juris fecerunt ^). 

Pretiosissima vero haec fragmenta earn ob causam dicenda 
sunt, quia Jacobus linguae Syriacae grammaticam condidit, et re 
vera primus est, cujus nomen ad nostra usque tempera pervenit, 
qui arduum opus condendi linguae alicujus semiticae grammaticam 
omni diligentia suscepit. Masoretbae illi, quorum mentionem fe- 
cimus , materiam quidem variam singulis observationibus quara 
plurimis compositam collegerunt, philosophus ille, qui Dionysiuni 
syriace expressit, notiones grammaticas suo populo infundere conatus 
est, grammaticam vero nemo scripsit. Hoc Jacobus fecit, conditor 
primus grammaticae semiticae. 


Caput V. 

De Jacobi Edesseni grammatica syriaca. 

Litteris graecis imbutus Graecomm vestigia non premere 
Jacobus non potuit, qui artem grammaticam adeo excoluerant, ut 
fundamenta totius studii, doctrinas dico de sonorum natura, de 
partibus orationis, de flexione, de analogia et anomalia^), de syn- 
taxi, ab iis vere perfecta fuisse viderentur. Graecam banc tractandae 
linguae rationem Jacobus in orientem traduxit, quod grammaticae 
ab eo conscriptae fragmenta quum dispositione generali turn multis 
rebus singulis demonstrant. 

Incipit grammatica Graecorum post prolegomena expositione 
element! ( to ? dTOij^tiov) i. e. variorum sonorum et agit de eorum 


1) In tab. VU exempla duo occurrnnt, in quibns i per Jota graecam ex- 
primitur quod a consuetadine recepta prorsus est alienum. Hinc sequitnr scri- 
bam hujas codicb ao. 719 exarati, quo recensio libromm Samuelis a Jacobo 
institnta continetnr, usam posteriorem nondnm habuisse. — Ceterum Martino as- 
sentimar. qui nsnm vocalium graecarum inde repetit, quod quae in margine 
scribebantur nomina graeca ipsa causa fiierint, ut graecae vocales vocibus syriacis 
in textn ascriptae ^t. 

2> Fragments of the tura.« mamlla nahraya or syriac grammar of 
Jacob of Edessa ed. by W. Wright. Only fifty copies printed for private circu- 
lation. Sed pars major in Catalogo Mspt Musei Britt. P. 1169 edita est. 

3; Qui inteUegere vult. quid philosophorum graecomm de analogia et 
anomalia dissensus ad grammaticam e.xcolendam contulerit, Steinthalium legat 
Geschichte der Sprachwissenscbaft bei den Griechen und Boemem BerUn 1863 
p. 522. Ex hoc enim de analogia et anomalia lite consuetudo processit canones 
fiexionis adomandi, e quibus denique systems apud nos receptum profectum est, 
quo declinationes et coiijugationes adomare consuevimus. 
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partitione. Hand alio modo Jacobus rem suam instituit, ita vero 
egit, ut statim videamus eum lingaam et lectionem Syriacam de- 
seribentem, omnia ctim graeco nsn comparavisse. Itaque primo 
fragmento, quod ad inititun grammaticae pertimiisse patet, de de- 
fectu scriptorae syriacae enm graeea comparatae loquitur. 

Voeales Syri non scribunt, quern defectum cum defeetibus 
litterarum antiquissimarum graecamm aequiparandum esse putat, 
quas septemdecim tantom fnisse Grammatici eujusdam auctoritate 
eonfisus perhibet *). Graeci numemm litterarum paulatim auxerunt, 
quo facto eorum scriptio absoluta est, et ad sonos omnes expri- 
mendos apta (Ei?taqqan seqcri mgsamlgy§,). ,Ego vero’, Jacobus 
pergit, ,quum causam sciam, quae illos ipsos (doctores Syros indi- 
cari a Jacobo patet) impediverit, quominus litteras augerent, sci- 
licet, ne omnes libri inteiirent, qui usque ad hoe tempus imper- 
fecto hoc scribendi genere exarati sunt, et quum parcere velim 
labori eorum qui ante me [scripsemnt] , operam dedi ut [satis- 
facerem] desiderio tuo, [quo a me petivisti, ut opera mea lit- 
terae syriacae etiam voealium signis augerentur *)]’. Praeterea 
etiam id mibi propositum est, — ita fere rem suam prosequentem 
seripsisse Jaeobum sententiarum nexus docet, — ut linguam ipsam 
certis canonibus describam , scilicet ut bujus linguae canones diortho- 
tiei (= mgj^arresSne) proponantur sine additamento signorum vo- 
calium, quae in scriptura desunt, et quorum opera demonstrari 
potest usus canonum, et diorthosis (turlsl) nominum et verborum 
per canones illos. Itaque quum ab utraque parte constringerer, 
et desiderio tuo et periculo perdendorum librorum, quo ii com- 
movebantur qui ante me fuerunt, hoc excogitavi ut, dum propter 
sensum tantum et institutionem canonum litterae (voealium) ad- 
dnntur, uti mutationem scilicet et pronxmtiationem sonorum ^) com- 
monstrent, neque propter perfectionem et institutionem scriptionis 
(adbibentur), desiderio tuo satisfacerem, propter amorem, qui hoc 
postnlat et quia dictum est : ,Scienti bonum facere et non facienti, 
peccatum est illi‘ Jac. 4, 17. 

Quae praecedunt duabus rebus insignia sunt: 

1. Jacobus signa sua voeales indicantia in usum communem 
neque excogitavit neque ab omnibus adhiberi voluit sed 

2. signa sua excogitavit ad Ulustrandos canones de flexione 
nomimun ac verborum, et huic soli fini ea destinavit. 


1) Plerique sedecim litteras fuisse docent Bekker Anecdot. gr. 780. Cur 
vero Jacobus septemdecim fuisse docet? Bekker 1 1. 777. 

2) Ita lacunam complendam esse ex Bar-Hebraei grammatica majore p. 194 
sd Martiii patet. Verba quibus lacunas complevimus uncinis inclusa sunt. 

3) Vos Bgna^ qale, uti deinde videbitur in hac Jacobi commentalione 
non voces sed sonos designate qui eodem modo filiae vocis possunt no- 
minari. 

Abhandl. d. DMG. IX. 2. 


4 
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Hinc me quidem judice concludendum est, Jacobi temporibus 
neque voealimn formas graecas neqae vocalium signa binis ptmctis 
composita in nsu foisse, deinde etiam hoc patet, grammatici Graeci 
Theodosii metbodum flexionum canonibus describendarum a Jacobo 
esse receptam. 

Et ut primnm de vocalibns moneamos, Jacobi temporibus in 
libris manuscriptis hie illie vocales graecae appingi coeptae sunt, 
binorum punctorum vero vestigia non inveniuntur, quae si habuisset 
Jacobus, non opus fiiisset nova signa excogitare, quum bina puncta 
pro natura rei scriptuiae syriacae optime convenirent. 

Hue denique aecedit alia causa, qua impedimur quomimus 
putemus Jacobum systema illud binorum punctorum cognitum 
babuisse, id enim, quod ipse introduxit, ab illo diversum est et 
sonum admittit illi ignotum. Hoe vel ex Barhebraei verbis (p. 3 
et 194 ed. Martin) coUigitur, qnamvis Barhebraeus ipse rem non 
recte descripserit , ita ut secundum grammaticae fragmenta corri- 
gendus sit. Ex octo enim vocalibus a, «, e, e, %, t, u, o, quas 
Barhebraeus p. 3 proponit, unam e dicit a Jacobo foisse rejeetam 
et aliam , u scilicet medium, esse introductam, ubi vero p. 194 
formas a Jacobo inventas enumeravit, ipse Barhebraeus e (r§/^sl 
;^ary^) babet, u vero medium (SgsisS. mes3&y&) omisit, Denique ^ 
(Zf q§,f/ a) quod Jacobus littera ’Aley expressit, non commemoravit, 
fortasse qui ‘Alecp non signum novum est. Itaque si septem 
signis a Barhebraeo p. 194 depictis, a, e, e, i, i, u, o ad- 
dimas ’Aleqo, signum vocalis a (&), et SgsIsS medium, novem ba- 
bemus Jacobi vocales, quas octo tantum fuisse Barhebraeus baud 
recte dixit. 

Hue accedit, quod r§/9asa ;^aryS, quod Jacobum respuisse 
Barhebraeus p. 3 contendit, a Barhebraeo ipso p. 194 depingitur, 
neque fieri potest, ut pro rg/?Ssl scribendum esse hg/SasI 

;^arya coniciamus, quae vocalis in fragmentis non occurrit, nam 
baec vocalis non modo a Barhebraeo recensetur verum etiam 
exemplo addito tehen comprobatur. Vocales igitur in lingua Edes- 
sena sive Mesopotamica a Jacobo distinctae hae sunt: 

1 a. Pgi9'&hL 

2 a. Zgqaq^a. 

3 e. Rg^asa ’ary^a. 

4 e. Rg/Sasa jj^aiyS. 

5 i. Hg(S^a ’ari^fa. 

6 1 . Hg/9asa ;^arya. 

7 u. 3gsasa ’ari;^a. 

8 u? jgsasa mesi^ya (revera o). 

9 0 . Sgsasa ;^arya (revera 6). 

Exempla vocalis nonae probant, banc voealem a Nestorianis 


puncto super Waw indicari, sunt enim jLo;^, jLoX 







- 51 


jio^j itaque vocalis nona est o'). Vocalis septima est u, quod 
exemplum probat, quid igitur est Sfslsl ;^aryl? 


Exempla hujus vocalis sunt j ^ o> no ffnoyyos, J ^ 
arabizatum 'utrugg, et nomina locorum ^ 

forma ejus haee est ea ipsa, quam Barhebraeus 3§s§.sa ’ari;^a 
dixit, quam in nih'd = t invenisse sibi videtur. Quum 

eandem vocalem, quae in nibd habetur, etiam in jLoc^, )i.Q 33 i, 
exspectes, firagmenta grammaticae contrarium monstrant, hae 
voces enim eo signo ^ scribuntur , quod Barhebraeus 3§s§,sa, ;^ary^ 
dixit, qua in re maxima Barhebraei, si non ipsius, tamen eorum 
qui librum ejus descripserunt , habetur confusio. Hocce signum 
enim non est 3§sisa ;uary§., quod apud Jacobum hoc est et 
■X. a Barhebraeo praetermissnm est. Missis igitur Barhebraei 
erroribus , cui quidem primam totius rei notitiam at vero valde 
confusam debemus, ex fragmentis ipsis ita statuendnm est: 


3§sM 'arijj^a = .J*), IJ.Q2DJ, d. 

xaryg = 3*), k^^USlOD, moyyog, 8. 

SesM mesSlya = jt.*), 5, w. 

Postquam tali modo signorum sonos proprios recognovimus, 
etiam de formis judicium potest ferri, nam ^ = d nihil est nisi 
o Y contractum, et ita quidem ut Y oblique poneretur, o infra ap- 
pendatur . Deinde ^ nihil est nisi o fiiXQOv supra lineam 
positum et cxun linea conjunctum, denique jc. ex a mutatum esse 
conjieere audeo. Pro hocce w in voce Barhebraeus p. 194 

aliud signum babet quod in pbototypia libro nostro adjecta e 
codice Londinensi Add. 7201 exhibemus. Etiam signum Pg^&hae 
7 nihil est nisi a inversum et i videtur esse Jota. De reliquis 
formis non tam facile potest judicari, quamvis mihi quidem non 
sit dubium formam e = .£i cum E, « cohaerere, H enim propter 
Itacismum adhiberi non potuit. Quae de variis formis vocalis o, 


1) Cf. Grammatieam meam p. 38, 48. De Hgro^a ride Hofimanni Bar 
Uum 4054, apad Leelum punctum inferius Genes. 32» 26 expressum est. 

2) Hoc signum Barbebraeus ^gsasa dndt. 

3) Hoc signum Barhebraeo est ^gs^a 'arixa. 


4) Hoc signum Barhebraeus omisit. De 6 = o cf. Grammaticam meam 
P- 38, 48. 


4 ' 
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u et 0 dixiiiius, re vera ita sese habere patebit nltimo loco ex 
iis, quae de ordine eanonum infra dicentur. 

Hoc yero novem vocalinm systema, quae btteris graecis in 
lineam ipsam insertis designantur, non a Jacobo inventum 
esset, si systema duorum punctorum vel etiam aliud illud signoixun 
graecorum bene excultum fuisset ante ipsius tempus, ipse vero 
suum systema ad elucidandos eanones tantum invenit, et usu recipi 
disertis verbis vetuit. Sed haee hactenus. 

Postquam de defectu vocaUum locutus est Jacobus, pergit de 
lectione disserere, quae non earn ob causam difficilis est (ita nexus 
supplendus videtur), quia consonae quaedam adsunt a Graecis non 
receptae (h, 3, s, s), nam una quaeque lingua sonos habet, qui in 
aliis linguis proferri non possunt, sed cujus diffieultas posita est 
in defectu vocalium. 

,Et sicut supra dixi nihil possunt (Syri) recte legere nisi tribns 
rationibus, quae supra propositae sunt *). Dico vero legi 

1) aut divinatione (b§qesm§,) propter convenientiam et sensum, 
qui earn lectionem objecti propositi cujuscunque postulat (qeryineh 
d§ §arb§, ’ain^ d§hu Jgsim = avdyvuGiv rov ngdyfiatog ovti- 
voaovv toil xeifiivov); 

2) aut ex traditione aliorum, qui antea objectum et lectiones 
in eo tentaverunt, et voces (sonos?) recte possunt proferre aliis- 
que tradere. Hoc non procedit ex recta pronuntiatione litterarum, 
quam non habent, verum etiam illi (scil. primi lectores) ex tra- 
ctions aliorum legunt; 

8) aut ex multo studio (pulhanS), quum cursim pertranseant, 
et quum, ut ita dicam, velut si illis hae (lectiones) narrarent, 
verborum sensus ipsis advolet, qua in re etiam distinctiones per 
puncta eos adjuvant , et puncta indicantia varies sensus *) , ita ut 
ii, qui recipiunt (discunt), non ex Utteris intellegant sed ex sonis, 
qui procedunt opera labiorum tradentis (docentis)'. 

Tertium hunc modum a prime et secundo non bene distingui 
posse fateor, neque tamen puto me Jacobi mentem non esse asse- 
cntum. — Hucusque quum de defectu litterarum verba fecerit, 
jam de iis consonantibus agit, quae non pronunciantur, tali mode 
praeparans doctrinam posteriorem de litteris occultatis. Affert nun 
vocis gabbara (gnbr’), quod insertom dicit ut a ga/9rS distinguatur. 


1) Apud Dionysium statim ab initio agitur de dvayvoiaei^ Sic et Jacobus 
antequam de element© egit de lectione disseruit. 

2 > Cave haec de vocalibus binis punctis designatis intellegas. Dicit 
enim punctis distingui varies sensus sive significationes vocum. Agit potius de 

i ^ I •p 1 *0 

uno puncto quo distinguitur a et J ^'^V , de quo in fine epistolae 

ad Georgium locutus est. Ceterum haec puncta sunt adjumenta, non suffi- 
ciens vocalium designatio. 
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Quid hae litterae sibi velint multos praesertim bccidentales 
non intellegere tradit, qui hanc ipsam ob eansam voces ita scriptas 
recte legere non possint, ita ut denique ipsi Edesseni pnrioris 
linguae obliti falsam lectionem seeuti sint. Hoc vitium imprimis 
cemitur in vocabulis aliunde receptis, hebraeis, graecis, latinis, 
persicis, de quibus antea — seriptorem prolegomenorum suorum 
mentionem facere conicio — sese exposuisse affirmat. Eamque 
denique causam fuisse, qua commoti multi ante ipsum novas litteras 
invenire studuerint, quorum tamen conatus a Jacobo respui supra 
vidimus. Jam intellegimus cur in epistola ad Georgium data usum 
litterae h in EAumi, SynAodos, parrAesia et in simUibus vocibus 
probibere studuerit. 

Dionysius Thrax postquam de vocalibus egit de consonantibus 
loquitur, hoc vero etiam Jacobus fecit, ipse enim sese prime libro 
dissernisse testatur de ,litteris‘, quae inter se oppositae essent neque 
ferrent , ut sibi invicem anteponerentur aut una post alteram 
poneretur. Sunt vero incompatibiles Sa.fy%,&k = Saaia, aspiratae, 
mes3§,ya^§, = fiiaa, mediae et naqdS.d’S, = tenues. Totam 

banc rem Severus ex Jacobo recepit, cujus locum p. 43 edidimus. 
Linguae syriacae natura fert, ut ordo Graecorum, (p, x> A 

y, d et n, X, T non immutatus recipi non potuerit, quia inversio 
sonorum gravissima et regularis, qua t characteristicum reflexiv- 
orum post z 'm d, post s in t abit, ad sibilantes pertinet, de quibus 
Graeei nihil praeceperunt. Mirum igitur non est Jacobum graecam 
doctrinam ulterius esse prosecutum, et sibilantes primum, deinde 
etiam gutturales in tres mutarum classes recepisse, qua in re acutum 
de natura sonorum judicem sese praestitit. Quae igitur apud 
Severum loco laudato habentur ex Jacobo sine dubio hausta sunt, 
quod insequenti Jacobi loco confirmatur. Itaque Jacobus tali 
modo consonantes distribuit: 


Aspiratae sive Sa,%a»9'a sunt j, j, 

Mediae sive mes8&y^a sunt 2>. O, JL, CD, m ., 


Tenues sive naqdS^S sunt jo, J’ 

Jam quae Jacobus in fragmentis grammaticae p. 3 a docet, ita 
Se habent: Aspirata ante mediam mutatur in mediam, ante tenuem 
in tenuem. Quam ob rem in vocibus Ji&jacuA., 

in quibus ante mediam L praecedunt aspiratae et j et tenuis jo , 
si vera pronuntiatio litteris exprimenda est, pro ^poni debet a, 
pro j vero oo et pro ss iterum o. Itaque sese scripsisse affirmat 
Jacobus ^ JjIScdc^^, qnod tamen loco laudato 

in codiee non legitur, qui solam vocem jjfcijDOQ^ secundum banc 
legem scriptam exhibet, ideoque aut non accurate ad mentem 
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Jaeobi exaratns est, ant banc scriptionem in eo loco exhibnit, 
qni ntmc intereidit, initium enim totins expositionis deest. Haec 
vero dicit Jacobus: .Propterea (i. e. propter legem mode allatam) 
in vocibus antea scriptis sicuti pronuntiatio (mappgqah dgbat qald- 
= exitus vocis^)) postulat scripsi, qumn unamquamque litteram 
in cognatam mutaverim secundum litteram, quae post unamquam- 
que earum apposita est. In igitur et quia L 

non ferri potest post aspiratum ^aut post tenue quum ipsum J, 
sit medium , utrumque ^ et ja in o mutavi , quod medium est 
sicut L. In qnod a derivatur, et cui naturali 

modo inest quum j, ejus (scU. litterae j) aspirationem non admittat, 
illud ipsum j in OD mutavi. Similis mutatio litterarum etiam 
multis aliis in locis occurrit, praesertim in verbis, ubi etiam seorsim 
de ea actums sum’. 

Casu factum est,ut de aspiratarum mutatione tantnm locus Jacobi 
exstet in fragmentis, nam etiam medias et tenues eodem modo trac- 
tandas esse non solum ex natura rei sequitur, vemm etiam a Severe 
disertis verbis docetur p. 43. Tota vero haec doctrina apud poste- 
riores grammaticos non est omissa, quamquam apud Barhebraeum 
qui rem (Gram, major p. 205) uberrime tractavit finstra usum 

terminorum quaeres, quos Severus quidem 

retinuit, Barhebraeus vero arabizandi studio delectatus neglexit. 
Hie enim quatuordecim locos in ore enumerat, a quibus procedunt 
soni et 17 vel potius 16 consonantium classes*) distinguit, in quibus 
natura totius grammaticae Barhebraei, in qua graecis doctrinis 
arabicae annexae sunt, optime perspicitnr. Quae a scbola graeca 
repetenda sunt graece vertimus, quae ab Arabibus hausit arabice 
expressa sunt: 

Distinguit igitur q^SnSyS>9’i = (puviievTa : 

la qMaySnai9’S = &(fiovu sed rectius avficfava. 

Hasce graecas distinctiones excipiunt arabicae haecce: 
gutturales = iUaLs'Jt, 
sibilantes = 


1) Arabes locum ubi eonsona pronuntianda formator dicuat 

2) Sedecim dico, quia ultimae duo classes rahma^a et san’a^a i. e. sese 
amantes et sese odio prosequentes rerera unam classem compatibiliam et in- 
compatibiliuiQ efficiunt. Oraecorum ortboepiam vide in Anonymi gfamznaticae 
Epitoma ed. EgenolfF Berolini 1877 p. 7 — 11. 

3) Docet proferri hasce sibilantes inter , linguae caput et dentes anteriores’^ 
qua in re vocem arabicam KaJUm! reddidit. 
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|jKw»\ fortes i 

] iv X •• 1 , f seqnentibus convenire videntur. 
(jNjkAM debiles) 

jJljU*. fortes == (ji-s? 

I jCaV debiles = , 

1 mediae = j^^S, OuJuiJ! 

iJfcocai clausae = 

(JN— fcv2) apertae = 

jjNAi. superiores = iLJL*Xwi, 

inferiores = 

Jfeo.AQ.\)» clamantes = idLaJiSi! 
j^--a quietae. 

f jl^kXiAtV amicae = compatibiles. 
jLjiQD inimicae = incompatibiles. 


Hae igitur Barhebraei classes cum arabicis conveniimt, quas 
de Sacy (Gram, arabe I § 55 sq.) enumerat, neque quidquam negotii 
cum Jacobi distinctione habent. Ceterum quum Barhebraeus 11. p. 194 
tradat, Jacobum primum puncta QuMy§. et Kuk§-;u8i introdoxisse, 
patet systems ejus ex graeco ad normam linguae syriacae adap- 
tatum esse, nam, d, y, %, (p, & non aspiratas consonantium 
g) d, k, p, t appellavit, sed molles, illas vero duras, quum 
G-raeci yqi-O' appellarint daaia et nomen mollium omnino non ad- 
hibuerint. II denique graecum litteris syriacis addidit, quo facto 
hasce Jacobi divisiones recognovimus : 


Sa/SyJ^a, crassae — Saaia: 

messaya^a, mediae = (liaa: 2), D, L, CD, , 

naqda^S., tenues = ifjikai n graece*), SD, ^ j jj 0>* 
m§qassya»9-a, fortes = 3, S, 2>, i. 

m§rakkg;uli3-a debiles = 3, J, O, 3, L. 

Desunt in hoc systemate o, ^ et'^ )0, Hasce 

ultimas ab Ulo liquidas {vypd — dutrd^oKa) dictas esse con- 
* • » ^ 

jecenm, iUas vero litteras furto abductas {A&y^h9-& mei9’ganb&n), 
quibus Severus p. 24 egit ^). 


Cf. Orammatica mea syr. p. 13. 

2) Qnodsi Jacobus Graecornm classes propter suae linguae indolem mutavit. 
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In grammatica graeea post litteras agitur de syUabis. Hae 
quoque in re Graecos secutus videtur Jacobus, qui syUabam ap- 
pellat sgqila, quod a sgqal = Xafi^uvtiv formatum est. Posteriores 
grammatici hac voce non utuntur, omnino enim apud grammaticos 
linguarum semiticaruna doctrina de syllabis prorsus neglecta est. 
Arabes vocem, quae designat syUabam non habent, haga apud iUos 
est: consonantem una cum vocali insequenti proferre, Syris hey- 
y §, n S est modus proferendae consonantis addita vocali, lineola m g - 
haggyani, signum est, quod indicat consonanti addendam esse 
vocalem, verbum haggi idem valet quod ’azis i. e. movit, quod 
arabico h a r r a k a quam aecuratissime respondet, ,^icuti et vice versa 
vox defectum vocalis designans Salya arabico sukiin significatione 
quietis respondet. Apud ipsum Jacobum h e y y a n a est pronuntiatio, 
proferendi modus, denique generaliter lectio*). Dicit ex. gr.: Litterae 
nominis sacrosancti tetragrammati esse y et h, halen dgyad tarten 
za/?nin me»9lgsiman henen kaJ henen hgJa fikifAr hgda mgrak- 
kg/^&n bgheyyanhen lasma hani. mgyaqqer& etc. i.. e. quae 
ubi bis una post alteram positae sunt, efficiunt (sive com- 
ponunt) pronuntiatione sua nomen iUud majestaticum 
(DMZ. 32. 491 L 5). Denique in Bell, juris antiq. ed. Lagarde 
p. 140, 19 h e y yana est lectio, quae opponitur scripturae (Igmeyta;?). 
Quodsi apud Barhebraeum heyy&nl, syllaba esse videtur, cave 
rectius compares arab. harakat, motiones sive vocales, re 
vera enim syllabae brevissimae (Sewata) non heyyanae nomine de- 
signantur, vemm tantum syllabae vocalibus scriptis insignitae. 

Jacobus itaque vocem (SvXXa^r, recipiens syriace expressit 
seqala, quam vocem Severus p. 46, 11 retinuit, sed non ut Graeci 
syUabam uaxgdv, ^oa^rtlav et xoivijv distinxit, quod in lingua 
syriaca nullius esset momenti, vemm docuit esse syUabam simpli- 
c e m (peMta) , compositam (mgrakkg/^a) , et duplicatam (i^rpicp^. 
Syllaba simplex composita est consonante cum vocali 
brevi, syllaba composita constat consonante cum vocali 
longa, syllaba duplicata denique consonante, vocali et 
altera consonante. tJtrum a duabus consonantibus an ab 
ima syllaba incipiat non curatur. Simplex est mha in mha-wa-j?a, 
composita est wS, duplicata est hri-jj^a ex hrin-tAa et sic sine dubio 
etiam medi(n)-i9^a al. Cf. infra. Sed cur de syllabis et eamm 
generibus Jacobum videmus quaerentem, quam rem posteriores 
grammaticos Syroram omnino neglexisse diximus? 

Respondent ad bane quaestionem fragments, quae supersunt 


idem fecit, qnod Annenins in anneniace reddenda grammatica Dionysii Thracis, 
qui in graecoa ordines sonos armenios recepit ionge plures quam Graeci habent. 
Cf, Cierbied Grammaire de Denys de Thrace publiee en Grec, en Armenien et 
en Fran9ais. Paris 1830 p. 15. 

1) Thomas Diaconns (Martin Jacobi Edess. epistola p. 12) nomen graecum 
ovi.Xa^r^ retinet; ubi de z^oru^ heyyane loquitur (linea paenuitima), de defectu 
vocalium agit. 
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de flexione nominum, quorum catalogum componere et flexionem 
describere non poterat, quin syllabas respiceret. Quosnam veto 
magistros secutus sit ex subseriptione discimus, qua finivit cata- 
logum masculinorum. Post quadragesimum septimum canonem 
masculinorum dicit : sglemw qanone dasfmShe pfsite d'e;frSnSye qaJ- 
mlye Icp daijtrlyine sgtar men Sellg«9-lnaye , quod graece claiius 
exprimitur quam latine sic: TiXoQ xavovitiv twv apcevtxwv ovo- 
ficcTmv TMv ccnkuv, ruv n^airoTvnuv ts xai nagayaytav ytoglg 
TiZv Sellg^^Snaye. Commentaiii loco est Dionysius syriace enar- 
ratus, qui ubi de schematis nominum agit oyfifia ankovv vocat 
pgsiti, et avv&BTOv mgrakkg,:/ii, aidrj vero, ngojTOTvnov dicit tugpsi 
qadmayl et nagdytayov dgmen tuqpsi qa^m^ya me^qayyam. Hinc 
explieatur dicendi modus sgm§,he qa^maye i. e. nomina prototypa, 
quibus facile adduntur tgrayane i. e. secunda vel paragoga, quam- 
■vis banc ipsam designationem alibi non invenerim. Sed quum 
Selle^’inlye (1. e. Adjectiva in ^ya et and exeuntia) ad paragoga 
in Dionysio syriaeo referantur, quae hoc loco ad tgrayane referun- 
tur , dubium esse nequit , quin banc vocem recte explicuerimus ^). 
Quae si ita se habent, etiam Jacobus de nominum gen ere, 
specie, numero, scbemate egit, casuum vero mentionem 
non repperi, quam tamen ab ejus opere grammatico exulasse nullo 
mode credo, quia apud posteriores grammatieos (Sevems p. 17, 6) 
de iis agitur. 

Praeter generalem banc nominum descriptionem ad normam 
graecam propositam, singulas nominum formas singulis canonibus 
proposuit, ad quos recte constituendos notione syllabae carere non 
potuit. Sequitur enim hac in re exemplum Theodosii, qui in 
disponendis nominum formis ubique omni cura syUabarum habet 
rationem. Quod ut recte inteUegamus , adtendendum est ad in- 
dolem et naturam canonum Theodosianorum , quibus tota flexio 
nominum comprehenditur. 

Ad bene distribuendum formarum numerum ante omnia opus 
erat principio sano divisionis, quod praebuit triplex genus. Neutro 
vero lingua syriaca caret, itaque distinxit Jacobus nihil nisi canones 
masculinorum et femininorum. Graeci deinde classes distinxerunt 
in quovis genere secundum consonantem finalem, et in classibus 
ita constitutis primum ad vocalem penultimam adtenderunt deinde 
ad numerum syUabarum. 

Quodsi enim in eadem classe e. gr. in ea, qua comprehen- 
dtmtur masculina in rjg, in genetivo plures syUabae cemuntur quam 
in nominativo, quae nagiTXoavXka^ovvra dicuntur, praecedunt 


1) Jure igitur Barhebraeus (Splendor p. 16) ubi de ,domesticatioiie' lo- 
quitur, addidit: .^Sanctus Jacobus haec £tJj? (ad quae pertinet derivatio ad- 
jectavorum ,doinesticatorum’) appellavit oxr^fjtaxay sed ox^fiaTO^ amplex scilicet 
et compositum appellavit tXBi]. Sed non in verbis est immorandum“. — Vidit 
igitur Barhebraeus Jacobum a solita Graecorum via recessisse. 
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mQiTToavXXa^ovvra et sequuntur, quae eodem syllabaram numero 
utuntur laoavXka^ovvTa dicta. Tali mode prima maseulinorum 
classis est A’iag, Aiavrog (simul SiavXXa(iov et jtegiTToavXXa- 
^ovv), sequitur xo^Xiccg, xo^Xiov (simul rgiavXXa^Sov et iaoavX- 
Xa^ovv), delude Adjirig, Ad’/r^tog (SicvXXa^ov et nsgixToavX) 
et Xgvarjg, Xgvaov (SiavXX. iaoavXX.) denique Ar/fioa&ivfjg, At]- 
fioo-d’ivovg (plus duabus syllabis eompositum et laoavXXa^ovv). 

Hasce voces in ag et exeuntes delude excipiunt nomina 
in ig, eig, xvg, vg, ovg, mg, in quibus ante g inveniuntur vocales 
secundum ordinem litteramm, deinde voces in Xg, vg ia quibus 
consonantes praecedunt g finale. Post voces in g posita sunt 
nomina in v hoc ordine; av, tjv, iv, vv, mv, turn nomina in § 
hoc ordine «S, v^, wJ, deinde nomina in g hoc ordine tjg, 

mg , denique voces in ip uti KvxXmtp *). Non vero ea qua par 
est cura Theodosius etiam de monosyUabis egit, quae ab initio 
tractanda fnissent, qua in re Choeroboscus eum excusaturus dicit; 
leriov Sk, OTi nsgi tmv sig ag fiovoavXXd/3mv ovSev slmv 6 
0£oS6atog, mg ^tgog siaayofiivovg tov Xdyov noiovfiBVog xal 
avvTOfiiag (fgovri^mv. Haec igitur Theodosii ineuria posterioribus 
baud probata est, ita ut Jacobum quoqne a nominibus monosyl- 
labis incepisse jure dicere mihi videar. Nam re vera secundum 
hancce Theodosii rationem, in qua numerus syllabarum maximi 
est momenti, Jacobum catalogos suos composuisse jam nunc est 
demonstrandum. 

Primum uti Theodosius etiam Jacobus nomina in duas classes 
secundum genus distribuit, masculina exceptis Sell^i^-inliye 
comprehendit 45 canonibns, femininorum plus quam 29 canones 
proposuit. Nominum bisyllabicorum 83 fuerunt canones, itaque 
etiam syllabas eum respexisse videmus. 

Deinde ubi longiorem canonum seriem in fragmentis habemus, 
cemitur ordo secundum vocales *) prout in litteris graecis se in- 
vicem sequuntur a. e. t. o. ov. m. Quod comprobatur serie 
canonum femininorum, qui hi sunt : 

Canon 18 p§ra;^a, p§razi, a. 

Canon 19 mggennfi, pgreddi e. 

Canon 20 gg/^^S, d^yid'^. i. 

Canon 21 ’hr?i9’a proprie ’hrinta *) t. 


1) Distinctiones graecas reconditas hie praetermittendas censeo. 

2) GeorgU Choerobosci Dictata in Theodosii Canones ed. Gaisford Oxonii 
1852 p. 15. 

3) Neglegitur a finale status detenninati, quod Aljpa perfectionis Severe 
dicitur, p. 26 1. 4. 

4) Hie canon hanc solam vocem comprehendit, quae vox constat una 
syllaba composita et una syllaba duplicata Seyiya. Hinc puto syl- 
labam compositam constare ex consonante et vocali longa, dnplicatam 
vero ex consonante, vocali et consonante. Unde sequitur syllabam simpli- 
cem constare ex consonante aut duabus consonantibus et vocali 
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Canon 22 enoyyog o. 

Canon 23 sg^w^S,, nbi A = ov. 

Canon 24 bgro»9’a ubi, -r =:= n — n = u). 

Enndem ordinem etiam in ultima fragmentornm parte habemus, 
post canonem 28™’un per e distinctnm (exempl. ^Xiy^a) canon 
29'is continet voces per % formatas, uti tridS, quae duabus syllabis 
compositis constant. Etiam vox psi-ys§. (cimex Johannes Ephes. 
Hist. eccl. ed. Cureton p. 71 I. 16) ad hunc canonem pertinet, 
nam duabus syUabis compositis constat. Deinde, — nescio an 
canon interciderit — proponuntur voces , quae duabus syUabis 
compositis efficiuntur, quarum prima est o uti dlo-byS,, mso-rqS,, 
glo-sqS,*). Post banc classem proposuit feminina cum ji. = a 
uti zaortS, b;^ort§,. Itaque et hie observamus ordinem e, i, o, o, 
id est ordinem vocalium graecamm, qnibus canones graecos di- 
stingui antea vidimus. 

Ubi de signis vocalium supra egimus et de sono trium 
signomm fj^ j;. disseruimus, ultimam rationem, quae suadeat 
^ esse 0 , ^ ov, jt. w, turn demum afferri posse diximus, quum 
de ordine canonum constet. Jam igitur quum dispositionem ca- 
nonum eandem esse viderimus, quae apud Theodosium graece habetur, 
et quum ^ in voce o>cr» = anoyyog sine dubio sit o, 

quod in canone 23 excipit u — ov, deinde in canone 24 5 ~ u, 
dubium non esse videtur, quin horum signomm sonos recte con- 
stituerimus. 

Sed ut Omni modo comprobemus, Theodosii methodum a 
Jacobo ad linguam synacam esse translatam, denique affero phrasin, 
qua utitur, ubi exceptiones a regula canonis proponendae sunt. 
Hisce in locis dicere solet : rgsimin vel rgsim§. rel. i. e. signata, 
signatum tibi sit etc. Sic p. 5 a, ubi docet feminina formae gg/^^S, 
quae a masculinis bisyllabicis , syUaba simphei a continente et 
syUaba composita constantibus procedant, uti ga-/Syl, pluralem habere 
ga/SyS-i?-^ pergit: Rgsimi. den pgni^, pcny8.«9’&, bgri^S, 

berySt^’d, i. e. signatum tibi est pgni^S (quod secundum canonem 


bravi. Bevera syUaba prima ploralis vocis mhfi^a p. 6a 1. 8 dicitur simplex. 
Jam qnum forma sit mha-wa-^a rem con&matam videmus. Ceterum syUabae 
com brevissima vocaU g non namerantur, ita ut in talibos compositionibns nti 
rgJijca dispescendnm sit rJf-jpa, W-5a. Initinm non respicitur, rJi et tri cum 
duabus consonantibus baud alio modo tractantur quam jpa et Ja et sunt syllabae 
vompositae. 

1) Bar Ali vocales masorqa tradit. In glo-sqa graecnm xoiXti latere 
docet Kohnt in editioue Lexici Aruch. s. t. pDibS. Denique dlo-bya reU. a 
Kestorianis scribunter per Waw cum puncto superiore. 
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faceret panyS«9-&) penyS^a etc. Eadem phrasis occurrit p. 5 b infira, 
neqne quidquam aliud est nisi interpretatio graeci aeGtjfiEiturcit, 
quod eodem sensu apud Tbeodosium ejusque commentatorem Choe- 
roboscum adhibetur *). Itaque terminum technicum sebolae a Theo- 
dosio desumsit. 

Ex canonibus de maseulinis ultimus tantum (47™“®) servatus 
est, qui nomina quattuor syllabis composita complectitur, unde hoc 
certe videmus, quinquesyllabica nomina mscL ab eo seorsim non esse 
tractata. A reliquis vero maseulinis segregavit gell§i^§.n&ye, i. e. ad- 
jectiva qualitativa in anS,, aya, Sn§,ya, quorum canones seorsim propo- 
suit. Pertinent ad tgrayane i. e. naQuytaya, cf. p. 57, quod ex Dionysio 
desumptum est, sed nomen eoram SellgiS'i.nSiye i. e. causata a Syris ipsis 
ea ratione inventum et adhibitum est, ut nomen primitivum (e. gr. 
terra) tanquam causa nominis secundarii (e. gr. terrenus, terrestiis) 
designetur, ita tamen ut ,causatnm‘ non de eo tantum praedicetur, 
quo causatum est (e. gr. terrena de terra) verum etiam de aliis 
nominibus, quae aliis adjectivis causa sunt, ut homo dici potest ter- 
renus. Jacob. Fragm. p, 3. Posteriores bane adjectivi ad nomen 
primarium relationem mei^'baitlyu^a dixerunt, quod delude apud 
Amiram voce domesticatio expressum est, quam eandem esse 
dicit p. 105 quam speciem sive sidog, ad quod haec relatio apud 
Dionysium pertinet. Ceterum reeentior hie terminus meiJ'baitSyud^ 
ex grammatica arabica desumptus est, nam nihil est nisi vox el- 
nisba (el ’asma’u I’manstibatu) syriace explicate, itaque scholae 
Syrorum arabizanti debetur. Ipsa Jacobi doctrina ad omnes gram- 
maticae syriacae scriptores pervenit, apud quos longae hac de re 
Solent esse ambages. 

Haec fere ex grammaticae fragmentis colligi potuerunt de 
indole et natura hujus operis pretiosissimi , quo omnium primus 
Jacobus Edessenus linguam aliquam semiticam describere inchoavit. 
Praeterea ex loco p. 3 b, ubi de mutatione mutarum, aspiratarum 
dico, mediarum et tenuium loquitur, quae in verbis locum habet, 
discimus verba post nomina esse tractata, quae est ratio Graecorum. 
Denique ex fragmentis p. 3b videmus Jacobum ad normam graecam, 
ab interprets Dionysii initam, tria tempora principalia distinxisse, 
nam commemorat tempus praesens (za/?na dgqiyem = ivearcig) 
quod in participio recognoscere sibi videbantm: veteres, praeterea 
etiam passiva (melle hassanaye) commemorat, itaque distinctiones 
activi et passivi adhibuit ^). Eecedit vero ab antiquiore modo 
dicendi, verba enim non ut Dionysii interpres syriacus mi’mre 
appellavit, sed vocabulo posteriore tempore ab omnibus adhibito 
melle. Cf. supra p. 9^. 

1) Ex. causa Bekker Anecdt 977, 25 acarifieltoxai to Ilixias Iltxiav- 
TO£, quod secundum canonem xo%Uai, xoxliov formandum esset, sed a canone 
recedit. 

2) Sed quaerendum num etiam medium distinxerit. Posteriores grammatici 
notionem passivi non habuerunt. Cf. infra Cap. tX. 
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Jacobi opus perditum esse summopere dolendum est, adeo 
enim perfectum fait, ut insequentes grammatici a ratione quam 
iniit recedere non atisi sint. Vestigia enim Jacobi ubique quum 
Severum (Jacobum Tagritensem), turn Barhebraeum videmus esse 
secutum, etiam in locis in quibus Jacobi nomen non commemora- 
verunt, quod paucis illustrandum -videtur. 

Barhebraeus *) ubi de plurali nominum agit nomina ad syl- 
labarum numerum distributa recenset, generis vero nullam habet 
rationem. Hand ita Jacobus, qui etiam ad genus respexit; ubi 
vero Jacobi canones cum Barhebraei enumeratione possunt com- 
parari eundem apud utmmque ordinem videmus , unde sequitur, 
Barhebraeum Jacobi canones in librum suum recepisse. Quod non 
negabit is qui hanc femininorum seriem comparaverit : 


Jacobus canon 18 = Bhbr. 31, 22; 32, 4. 


19 

20 

21 jli-/ 

22 


= Bhbr. 32, 5. 
= Bhbr. 33, 14. 
= Bhbr. 33, 18. 
= Bhbr. 33, 20. 


23 j> = Bhbr. 33, 21. 

23a)l0L\. = Bhbr. 33, 21. 

24 deest (i in syllaba prima) apud Bhbr. 33,23 

25 deest (u in syllaba prima) apud Bhbr. 33, 24 K’wA 

26 deest (u in syll. pr. et L fern.) apud Bhbr. 33, 25 


)U-o/. 

27 deest (in syll. secunda a et h fern.) apud Bhbr. 
33, 26 Jbcolijv.. 


28 

29 

30 

31 


(in syll. secunda 
positum 33, 10). 

apud Bhbr. 34, 1 

j^nviX^ apud Bhbr. 34, 3 idem. 

[jLkki.) 


e apud Bhbr. trans- 


I apud Bhbr. 34, 3 jfc\a-3D, jbaOOiD alia. 


1) Barhebraeus nomina secundum hasce categorias scholae graecae tractavit 
1 genus, 2^ species, 3 schema, 4 numerus, 5 <jualitas, 6 casus. Qualitetes, de 
quibus etiam egit Barh., sunt sensus activus, passirus, descriptiTUS cum possessivo, 
quas etiam Amira in grammaticam suam recepit p. 115. Haec doctrina ex fine 
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Ubi Jacobi canones habemns Barhebraeum eum describentem 
videmus, ubi canones desunt in Barhebraei catalogis Jacobi systema 
deprehendimus. Quod solum in eo loco factum esse, quern quia 
inter fragmenta exstat comparare possumus, nemo credet, ita ut a 
veii specie non videatur abesse opinio nostra, in Barhebraei gram- 
maticam totum Jacobi opus esse receptum. 


Caput VI. 

De accentibus syriacis a Jacobo excultis et de ratione, 
quae intercedit inter puncta Graecorum, Syrorum 
et Hebraeorum. 

Tandem aliquando Jacobi labores mittere possemus, nisi res 
gravissima superesset, de qua hucusque nihil diximus, doctrina de 
interpunctione sive de accentibus prout dicere consueverunt. Hanc 
enim ad Jacobi mentem Severus p. 37, 8 exposuit, cujus verba 
mirum in modum conveniunt cum locis de nominibus punctorum, 
quos Jacobo ipso et Thomae Diacono attributes Martinus et Phil- 
lips ediderunt. Ipse denique Barhebraeus (Oeuv. gram. I 247) idem 
fere docuit, etiam hac in re Jacobi discipulus. 

In armeniaca Dionysii Thracis enarratione post caput de con- 
junctionibus legitur tractates de ar-okanou^^iun , qua voce red- 
ditur ngoGcpdioc. Ar enim est ngog, ok-em est loqui, a radice vac, 
unde latine vox, ita ut vox armeniaca eodem modo ad graecam 
formam accedat, uti latinum nomen ac-centes, quod ad litteram 
graecum ngog-mSia exprimit. Hinc sequiter, saeculo p. Ch. sexto 
in fine compendii grammaticae graecae caput de accente exstitisse, 
cujus textem graecum Bekker Ancdt. 674 et Uhlig Dion. 105 
exhibent. Quod caput utrum ab initio grammaticae an in fine sit 
tractandum inter scholiastas ambigitur. Is quern Bekker p. 676, 9 


eomm, quae Dionysius Thras de nomine docuit, eiculta est. ubi haec leguntur: 
TOO Ss ovofiaros Sia&eatig siai 8vo, iva^ysia (= oa^o5u5'a) xai ndd'os 
(= halo3fl;?’a), ivcgyeta ms x^n^s o x^ivan-, nd&os 8s, ms x^itos o x^ivo- 
ftsvos. Haec ad analogiam verbi scripta esse patet, cui tertia 8td&sais scilicet 
ftsaonis tribuitur, quam in descriptivo genere nominum apud Barhebraeum iterum 
habemus. cui tribuuntur nomina qualitatem significantia uti intellegentia, 
castitas etc Kecentior igitur haec de qualitate doctrina est, cujus apud Dio- 
nysium prima tantum initia habemus, quae tamen in scholis solebat traetari. Legitur 
enim in schoHo tBekker Aneed. 880) si a^a to uvo/sara s'xovat 8iad'sosis, 
8ia Ti [«^] isyofisv es nassTtea^ai. rm ovd/ian, olov siSr;, ydvt}, ayriftara, 
agi&fioi, TtrcioEis, Siad-iasts', hanc vlam iniit Barhebraeus, Splend. p. 36. 40, 
hac in re scholae graecae pedisequus, quacum alibi doctriuam arabicam conjunxit. 
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edidit, ab accentu oriundum esse eenset, quern sequatur fj Tijg 
Ts^voloyiag i^i^ijaig, is vero, quern Dionysii iaterpres armeniacus 
secntus est, de aecentu ultimo loco egit. Eandem rationem Jacobtim 
Edessenum iniisse earn ob caussam statuendum censemus, quia 
et Severos et Barbebraeus accentns in fine librorum suoram pro- 
posuerunt, quos de Jacobo pendere satis superque demonstravimus. 
Quae vero fuerint Jacobi de accentu eurae jam videamus. 

Ad avccyvuaiv Graeci etiam eas distinctiones referebant, quibus 
singula enunciatorum membra punctomm opera dispescuntur, quae 
apud nostrates colon, semicolon, comma etc. vocari solent. Docent 
enim legendum esse xad^ vndxQiatv, xard ngoamdiav, xard 
Siaaroltjv. De vnoxglast sive actione in grammatica nilnl prae- 
cipiunt, verum de ngoaqgSicf. Prosodiae enim partes numerantur 
tempore recentiore quatuor: rovoi, ygovoi, nvtvfiata, na&rj 
(Bekker Ancdt. 674, 11), antiquitus vero tres: rovog, ygovog, 
nvsv/i-a (ib. 703, 31) Q Uhlig 1. 1. 107. Sensu latiore ad xQovov perti- 
net distinctio membrorum ennnciati, quae per aTiy/MViV solet indicari. 
Tali mode distributio membrorum logica et rhetorica cum ngoaip- 
8ia secundum mentem grammaticomm antiquorum est conjungenda. 
Kem vere sese ita habuisse Stephani (Saec. in.) scholion docet ad 
Dionysii caput de ariyfi^, quod legitur apud Bekkemm Ancdt, 
769, 26 : JSxoJidv iycuv 6 nyvixog siaayuyixTjv ygcccpuv Tiyvtjv, 
dnoffivysi tdv xovutv roc Svaytgrj, TOvriOTt to nvevfia, tov 
ygovov xai rd nu&T} .... I'vcc Si fiiq navrslug dvo^rovg xa- 
taXiinr), (Sg frig tig xaXog tgo(f>tvg kx navtog iSiofiatog Xa^dv 
fittttSiSwGi TimSl rgscfiOfxiv(p [n«’] avt^, ovttog ovtog navtog 
ttyvixov SiSdyfiatog ta Xentofitg^ awdytov ivti&rjaiv rj/ttv, 
xai ftsta^aivsi naXiv fig tr/v atiyatWi Oiutfogog ydg icti xai 
avtri ty dvayvdou tfjg ygafiftatixiig. Et Melampus eodem modo 
sentiens dicit; negi tov dvayxatotdtov tdv ngoatpSidv , tov- 
tiati negi tov tovov, SiSd^ag fjfidg wg iv owtofia, nsgi tuv 
Gtiyfidv, rovtiati, negi trig SiaotoXrjg SiaXafifidvei xtX. 

Quod vero adtinet ad SiadtoXrjv , quae per attyfi^v sive 
punctum indicatnr, paucis hoc loco monendem videtur, antiquis- 
simum esse systema id, quo teXeia attyfirj in fine periodi ponitur, 
vnoatiyfiTj vero inter protasin et apodosin, uearj atiyfiri denique 
iUic locum habet, ubi membra ennnciati nimium longa dispescenda 
sunt propter spiritum legenti ducendum. Melampus quidem, 
quo sibi videtur acutior, (liartv non recte dici atiyfitjv docet, 
quia non omnes eodem loco spiritum ducant, neque any fir, dici 
possit, quod non unicuique conveniat (Bekker Ancd. 759, 6). 


1) Choeroboscus 1. 1. rovot /Uv siai t^eTs, oSela, fiapsTa, nepumeo- 
Hivrj' yr^povoi Svo , /taxpa xai ftpaxiia’ nvev/taxa Svo Saasia xai 
Byzantini inter nd&ij refemnt: anoarpofov, ifsv et vTtoStaoxoX^v, sed Choero- 
boscns Herodiannm secutas haec proprie non ad npoacpSiat pertinere eenset 
I. 1. 705, 7. — Armeniaca Dionysii interpretatio Uhlig p. 107 nd&a omittit. 



— 64 


Exemplnm fiierjg est punctum post avuxri in versu: 

AnOA^ONl ANAKTh TOIS HYKOMOC TCKE AHTCO' 

exemplum VTioGTij'urjg est punctum post iqtuig in hoc versu 

AYTAP eneiT AYTOIGI B€AOG exenCYKCG e<PI€IG. 
BAAAGN' 

Quod si quaeritur, quomodo distinguantur ariyfAij et vnoaTiyfiij, 
respondent: j^Qovqt, nam post atiyfiTjV TsXaiav tacent quantum 
tempus volunt, post vnoaTiyfitjv vero statim procedendum est 
(Bekk. 762), quia est symbolum XQSuccfiivrjg rrjg Siavoiag xal 
ngog avfinXriQuaiv oXiyov deouevrjg. Locus ariyfiijg Tsltiag 
ju^ summam litteram est (Ti&srai ini xa<paXrjg xov yga/nfiuTog) 
locus vnoGTiyfirjg juxta imam litteram, fiiarjg vero juxta mediam 
litteram (ri&STai, rj (ikatj Iv xm (liaip xov ygdfiftaxog, ri di vno- 
Gxiyfii) fxstP VTioxgiaecog xaxaxdxu) xov ygdfif.iaxog Bekk. 760).^ 
Cuinam vero phrasi xaXaia ffxiyfi'^ conveniat, cave ex more nostro 
dijudices, quo in fine periodorum tantum illud punctum ponere 
consuevimus, aliter enim ac nos de sententiarum perfectione judica- 
verunt veteres , qui quomodo egerint Friedlaenderus luculenter 
docuit ^). Ees eo redit, ut membra quoque longiorum periodorum 
ttvxoTBXrj i. e. perfeeta esse censuerint, et xaXdtf oxiyjiy distinxe- 
rint , quae nos perfeeta non habemus. Exemplo sit II. 2 , 23 

GYJeiG ATPeOG Yie JAI0PONOG lIlflOAAMOIO' 

OY XPH HANNYXION BY AGIN BOYAH^POPOIS ANAPA 
0IAAOI reniT€TPA0ATAI KAl TOGGA MBMHaBN 
ubi post innoddfiom ponitur xaXaia ffxiyfirj, inti davvdtxog o 
Xoyog. Friedlaender 1. 1. 47. Nos signum interrogationis aut 
exclamationis poneremus, quo opprobrium exprimitur. 

Accedit denique ad distinetivos hosce accentus etiam con- 
junctivus, cui nomen est vqiiv, ffriutiov Gvvacptiag avv&exojv Xi- 
^tuv tj GTjfittav ivcoaeug 8vo X&S(ov olov vixdXaog Bekker 699. 

Quam lineolam in vocibus nagaavv&ixoig addere Schobastae p. 702 
superfluum videtur, in vocibus vero synaloepha conjunctis neces- 
saria censetur ejus appositio. 

Simplex et antiquum hoc systema, ad recte legendum Ho- 
memm ut videtur excogitatum, a Syris est receptum , exstat enim 
in codice syriaco antiquissimo Musei britannici 12150, in quo punc- 
tum superius sententias perfectas claudit, punctum medium ad 
sejungenda membra adhibetur, inferius protasin ab apodosi distinguit, 
quae scribendi ratio posteriori Syrorum usui contraria est, se- 
cundum quern sententiae perfectae puncto inferiore in Hnea posito 
finiuntur. 


1^ Hoc quid sibi velit esplicuit Friedlaender Nicanoris nsfi 'IliOMfjS 
OTf/fifis reliqmae iKegimontii Pmssorum 1850 p, 59j. 

2} Friedlaender 1. 1. p. 24. 
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Exempli gratia affero Titum Bostrenum II 47 ed. Lagarde: 


jv!0jb>30 >=>ol \Mii }j:d v/ 

Im-il \Si IJjD \u30> iUD U»JI-/ JLK^ jfcoSjj 

o6( J-OJP5 -o» jj-LL Jjot «o»j 

’)^0|9 OfljN-x. , Protasis sententiae puncto inferiore 

segregatur ab apodosi, quae ineipit verbis J;joJfcoD AoL et puncto 
superiore finitur. Quae iusertae sunt quaestiones duae a verbis 
il2D incipientes puncto medio distingui possunt sed non 

debent. 


Simplicius hoe est exemplum 11 45 : '^^^JJLo > 


woas; Jxiocd/ j->o^ 

)o«_2o \v n 3DV.2>ljj o6) 'JJql^uo ^6» 

»3|o *'\^«2o Jklj '^o JJjv-3 Vs^ Jj30» 


Jj30a\.y Graeee est ncgiyguTtriov Toivw zov- 

zov zov zgonov xai z^ xazd ztZv &cevaaift.ii)v Xeyofiivtov fio' 
zccvmv xttZT^oQiav z^ ficcvivzt, ndvza Sia^dXXuv ianovSuxozi. 
ovTfti ydg xai ffidr,gov xai sxvgog xazaxpsvStzai , zovvavziov 
notuv xai iv zovzoig oi fiovXszai. Patet Syrum periodos graecas 
in singula membra resolvisse, et quae ipsi secundum suam linguam 
avtoztXri viderentur, puncto superiore L e. ziXiiff aziyfiy distinxisse. 
Exemplum ziXiiag et iTwaziyfiiig habes II 54 (p. 74, 3) 


Jjoo» QJO) jioi Iq20j2>J 

Graeee est d zoivvv Mavzjg ix&ud^wv wg 
zfjg (pvaea/g ovza zov dya&ov zov Z/Xtov, xivSvvsvei nvgoudfi, 
(iccXXov aaqxSg zoiovzov Sri ziva zov dya&ov tiadyeiv. Ultima 
zeXeitt respondet vnoaziyfiy post prima zeXtia sententiam 

avzozeXrj Joj!^ distinguit. 


Addimus exemplum ex recognitionibus Clementinis syriacis 
p. 127, 29 quo comprobetur, post ea verba, quibus secundum 
nostram rationem punctum zsXuov apponi solet, puncta non poni 
a Syiis (et Graecis): 'Sjo 

.jj5 'io^iXU JJ6 Jly )Oj3D U p ^Jo 

Abhandl. d. DMG. IX. 2. 5 
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oc^ JJj .ot«» )o)^ • Jooj iuj j&aa ^ . vvtfc ilj 

JJj bj )Jj W • o\->n»\ )o^? 

w ‘1-^J 'JCOJtij )0j20 oo» Vs^'V )^Or 'T^ 

}iot jLco^j |of^ LoX i«ov:s jq22oj Jfc^L^ 

*,f> Graece legitur hom. 10, 12 extr. : ovt ojg q,vGixdjg ai 

aftapriai avaigovai rov ccuagTccvovra, xav ayvo^v ngdaotj d 
fi^ dsT. Xni. Ei dk knl nagaxoy koyiav xgiaig yiverai, noXiw 
fidlXov 6 &s6g oXo&gsvsi rovg fit] &si.^GavTag tt/v alg avrov 
^^Gxaiav dvaSigaG&ai. b ydg fir] {hAmv fia&eiv iva fiij Svo- 
yos Vi dg slSdg xgivsTai. fyvo) yceg o fir] dxovGai &£Xu' 

wGTS ovSkv Svvaxai ngog dnoXoyiav knivoia (Recogn. calliditas) 
ngog xagSioyvtoGTrjV &s6v. Sib xtX. Ubi nos periodum finitam 
dicimus, Syrus pmictum non ponit, membra avrottXT] pnncto 
superiore distinguit, puncto medio hodie id respondet signum, 
quod comma sive virgulam dicere consuevimus. Denique punctum 
ultimum sub ).o»^ vim conjunctivam habet, de qua infra agetur. 

Eandem rationem etiam in Eusebii Theophania deprehendimus, 
cujus initium ita punctis distinguitur : |iooi v>j« -ft 

jv» )Jjo •Jioaj'»2a3 JJo l-ks*. K./ JJy |aaJS^ o)\d Ijojj 

ooiy U</ M^aas JJyo ooi 

'^op JJyo .)qjo ^ oo) 

V*,0 {•1*3 ^ Jyo) Hinc denique ex- 

plicatur, cur in fine capitulorum punctum superius possit scribi, 
ubi plerumque omnino nullum punctum ponitur. E. gr. Theoph. 
Ill, 73 ita se habet; JJi2l/ *)!.Q2D «3 JJ OoLo 

)vo jLoaaik Jls/ )ai.; OMtSjj 

<yfjyo\S> w.o)o&M,Jj joC^S-j otl^\x> .\o ^ ^cxojouXs 

'0&^320 jloiDy )«0)0. Cum grammatica Dionysiana hoc 

systema etiam ad Armenios transiisse hie kv nagoda monemus, qui 
tribus utimtur punctis, inferiore (sdoraged) medio (mi«aged) et puncto 
final!, cui nomen est avardeal ged, wer^A’aged. Quum ex ipsis punc- 
torum priorum nominibus intellegatur, cuinam loci illis conveniant, 
non potest in dnbium vocari, punctum finale antiquitus super lineam 
Msse positum. Hodie sententiarum finis duobus punctis: solet 
indicari, quae eodem modo scribuntur ut Hebraeorum Soph pasuq, 
quod et ipsum ex antique puncto superiore exortum infra videbimus, 
cui alterum punctum in ipsa linea adjectum est, Avedichean 1309. 
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Exeunte saectilo vero qxiinto novarnm reram studiosi doetores 
scholarum syriaearum hoc systemate, de quo egimns, non content! 
accentuum seu potins punctorum membra orationis dispescentium 
et usum et formam mutaverunt, ac novos accentus invenerunt. 

Quod primum ad formam adtinet, ubi punctum inferius po- 
nendum erat, alterum illi in ipsa linea positum addiderunt, quo 
facto ex simplici inferiori (tahtbya) processit nova haec forma *7 
Deinde vero, ubi bocce tahtay§. posito protasis ab apodosi segregata 
erat, singulae partes protaseos et apodoseos vario modo designa- 
verunt. In protasi enim adhibitis duobus punctis, quibus sfwaya 
vel zaug& nomen est, singulae partes separabantur , ita 
in apodosi vero adhibito puncto superiore, cujus jam non est 
membra ftVTorsAij distinguere, uti in systemate antique, singulae 
partes dispescebantur. Cum bocce puncto superiore (selllyi,) deinde 
alterum punctum in ipsa linea positum conjunxerunt , quo facto 
haec apodoseos oritur forma Punctum finale est in 

ipsa Unea positum , ita ut , quod antea fuerat signum spiritus du- 
eendi causa positum (fiiatj), jam nunc periodos clauderet, et nomine 
pasoqa i. e. sector designaretur •). Totius period! bine procedit 
forma haec . 

Exemplum babe ex codice ao. 688 descripto (The third part 
of the ecclesiat. Hist, of John bishop of Ephesus ed. Cureton 
Oxon. 1853 p. 3) bsu.jb.Pk, suAjl 

iQg^.ObO )0^ibs>3 p j.sJLO jjQ^OsS :bs<j2tJSLo 

jlA ^ jki^bo Jf<v■-^on 

jjojtos Lcl\j ^ s2)Jo ooi jjo) .j-oo*. ‘^’4 

^ jjo) oo» /jbwj yopso; jbs.VcA) .'jjjoKAj 
jb^iioAbzs s^jj jlDo ;a.\x)o ^ ^poL 

. s^psbsQccD IoljL jjLO) /jbkXjlA ^OMobkS 

Ceterum cf. Grammatica mea syriaca p. 90. 

Nec tamen ita sibi satisfecisse videbantur doetores, quum 
quatuor hisce signis formam orationis et compositionem distinxissent, 
verum discipulorum inscitiae subvenientes non logicam tantum 


1) Infra Tidebimus antiquioris usos vestigia exstare in sehima et pasoqa 
sg’ila, quum haec usot; in libris inanuscriptis sit aliquoties servata, quae jam a 
pasoqa non potest distingui. 


5 ' 
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partiiaonem, sed etiam rhetoricam recitandi rationem, Graecis viio- 
xQtGiv dictani, docandam 6SS6 pntabant. Accentibus logicis (§6* 
wayyi sive zau^ tabtSya^ SellayS, pIsoqS) alios addidernnt, qnos 
accentus rhetoricos Uceat dicere. Jam quum primum Josephum 
Huzitam accentds namero quidem novem in sacros libros imposuisse 
sciamns, e quibus tres, zaugl scilicet, Sellayl et taht§,y§, accenti- 
bns logicis adnumerandi sunt, patet, ab initio numeram aceentuum 
rhetoricorom admodnm foisse restrictmn, quorum igitur posteriore 
tempore magnum mimerum paullatim doctores (maqrgySne) auxerunt. 

Accentus rhetorici, qui a Josepho adhibiti sunt numero 
sunt sex: 

1) mglayygli.n^ signum interrogandi. 

2) piiqod&, signum jubendL 

3) samkS, signum pausae minimae. 

4) 3 esy&n^ signum pausae majoris. 

5) mgnihUni., signum, quo lector jubetur quasi desperata voce 
recitare *). 

6) hau damgrakkab men tgren zan^, quern enndem esse censeo, 
qui a Jacobo dicitur tii;^sS, w§tahti.y§, mgSayyglSnS,. 

Quibusnam signis, vel qnanam punctomm positione usus sit 
Josepbus, in loco libri masoretbici, qnem p. 28 dedimus, disertis 
quidem verbis non docetur; loci tamen auctor, quum dixit, ac- 
centus samke, 3esy&ne etc., qui in sacra scriptura insint, a Josepbo 
esse certo quodara consilio appictos , satis perspicue indicavit, 
Joseph! signa eadem foisse, quae posterioribus doctoribus usitata 
erant, signa igitur eadem, quae etiam nunc habemus. Itaque 

1 — 2) signum meSayyglanS, et pIqodS fuit ponctum supra vocem, 
qua interrogator aut jubetur: quomodo? vade. 

3) signum samka fuit punctum infra ultimam vocis litteram, 
post quam pausa est necessaria justi , habitant 

terram. 

1) De pasoqa apud Josephum nibil traditur. Cf. locum p. 28. Novem 
aceentas disertis verbis enomerantor, inter quos non est pasoqa, quod tamen 
neglexisse Josephus nuUo mode censendus est. Itaque si pasoqa respicimus, 
novem illis accentibus addendum est, qno facto decern habemus. 

2 ) Hie accentus in systemate a Jacobo Edeoseuo adbibito non exstat, sed 
idem esse videtur qui a Jacobo dicitur. De natura hujus accentus 

dubium esse non potest, Johannes enim Bar ZuSbi in codice Mus. Britt. Ad. 
25876 fol 164 haec docet: Ji.. . 

jojXJJ OV»(' .,.>>^<1^ Qi»J .-6j fi f\aen 

.):Qio •'rt% 1“ 
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4) 3esy§a8. est punetum supra vocem, quam seqnitur pausa 

major, nti in hoc exemplo Jojs |jJj )>rx>- OOf-S 

5) Signum rngnihlnlL in nota seconda paginae praecedentis 
exstat, similem formam et usnm habet mgnShtl. 

6) Accentus e duobus zangin eompositus formam nomine de- 

scribit. Si re vera idem est, qui a Jacobo dicitur ti,;j's8, wgtahtSiy^ 
mesayygEn& haec est ejns forma JJ Ivo/ JJ j ejus vero 

nsus est, ut simul opprobrium et interrogationem indicet. Signum 
objurgandi potest dici. 

Eeliqui accentus rhetorici sunt recentiores, quod eo magis 
probabile videtur, quo melius inteUegimus, Josephi aeeentibus 
integrum proponi systema. Habet enim praeter accentus logicos 
signa pausae minoris et majoris, denique signa et interrogandi et 
jubendi et plangendi et objurgandi. Haec vero signa sufficiunt ad 
indicandas maxime varias animi affectiones, et ii qui accentnum 
numerum auxerunt, systematis simplicitatem turbaverunt, et per- 
multis suis signis recitationis elegantiam non melius inculcaverunt. 
Nimius enim est accentuum numerus et maxime perplexus eorum 
usus ^). 

Josephi igitur systema quum a recentiore turn ab antiquiore 
diversum, elegantissimum videtur, quod aeque abest a nimia sig- 
norum copia recentiorum quam a jejunitate antiquiorum, quorum 
partiendi rationem omni modo superat. Antiquiores enim nihil 
fecemnt nisi membra avroTtX^ orationis et protasin ab apodosi 
separaverunt, nuUo modo indicantes, quaenam ratio intercedat inter 
ipsa membra protaseos et apodoseos, Josephi vero systema hac in 
re punetum tulit, quod relationes periodi intemas punctis suis 
declarat et ita legentibus orationis dispositionem dilucidat. 

Gravissimum vero secundum hoc Syrorum systema esse ad 
perspiciendam ultimam veteris testamenti recensionem, qua vocales 
et accentus addebantur, persuasissimum mihi est. 

Usus accentuum bebraeorum primarius est logicus. Aceentds 
rhetorici apud Hebraeos nullum est vestigium , nuliae enim apud 
eos sunt notae jubendi , plangendi , interrogandi , al. *). Quodsi 


1) Qaae de accentunm forma dudmos e commentatione illostrissimi Phil- 
lips, cui inscripsit Syrian accents (Journal of Philology vol. IX) desumpta sunt 

2) Tamen in seligendis aeeentibus musicis etiam rhetoricae Indolis orationis 
rationem habitam esse docet auctor libri Manuel du lecteur, quum scribat: 

irapi nbnai piccn rba •'sb [n-'ayan no] ht no qbnrr’ia itbest 
IN rronn nrmN is nstinp rrms» lo tJ-’ in *1100 "^n Nin ok 
■■: nio rT-rp I'riNSin -obi imsKin rrn-' i:->;y isb ns'in mms 
ir'a’ a’b'osom I’a^a jonm. as. isto voi. xvi p. 415. 
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accentuum usus musicns est, quo unicuique accentui certus sono- 
T TiTn ordo tribuitur, hoc secundarium est, pendet enim sonorum 
compositio de valore aceentds logico , neque vice versa usus 
logicus de pulchritudiae compositionis sonorum. 

Neque tamen impedit indoles logics totius accentuum systematis, 
quominus etiam euphomiae in cantillando habeatur ratio, imo 
leges baud paucae ponendorum accentuum explicari non possunt, 
quin concedamus, doctores Hebraeorum in seligendis accentibus, 
ubi varii adhiberi potuissent, eos posuisse, quorum melodia suavior 
videretur. Verum hoc cadit in accentus minores, majornm et 
locus et usus est firmus et sibi constans. 

Quae res exemphs videtur illustranda : Accentum Zaqef qaton 
praecedit Pasta, Pastam praecedit Mahpach, e. gr. Gen. 35, 1 
spsi'bs Ubi vero vox, cui competit Pasta est 

paroxytonos, non Pasta ponitur sed Jetib e. gr. Gen. 1, 12 aiS5> 
S'i’t y’“iTn. Deinde si inter Pasta et Mahpach non intereedit una 
certe vocalis, etiamsi nihil est nisi PaiT'ah furtivum, verum si syl- 
laba accentu Mahpach notanda, nulla alia intercedente, ante vocem 
Pasta omatam posita est, non Mahpach ponitur sed Mercha. Itaque 
scribitur quidem jiitT'b 3n 'ins onan Levit. 23, 41, y-jr y’pra 
iri:’'ab, sed_ ubi non intereedit syllaba, scribitur inn nn'n Gen. 
1, 12 et nia '■’b Num. 23, 1. Qua in re id impnmis no- 
tandum est, quod etiam Pa^ah furtivum in censum vocatur, hoc 
enim artificiosae lectionis, qua euphoniae musicae maxima habetur 
ratio, indicium est certissimum. 

Accentum Tebir, si duae syllabae intercedunt aut syllaba cum 
Metheg aut cum Pesiq, praecedit Darga. Gen. 6, 19 baza ai3ZD, 
lob 1, 1 “nB’'i an, Levit. 19, 5 inatn iai, Jos. 24, 32 apy njp. 
Si vero una tantum intereedit syllaba aut nulla, non Darga ad- 
hibetur sed Mercha: Exod. 12, 12 aiira Tibs, Num. 19, 6 
ns yy*). 

Tales leges qui sibi imponunt, non rationes logicas solum 
respicere, venim etiam animum ad euphoniam adtendere patet, 
quod etiam in posteriore Syrorum systemate factum esse videbimus. 
Simul vero nemo dubitabit, quin intricate haec de accentibus po- 
nendis doctrina tempore procedente paullatim exculta sit, ita ut 
etiam hoc systema gradatim ad earn perfectionem perductum esse 
censeamus, qua discentium animi hodie vexantur. Jam si quaeritm-, 
quaenam fuerint initia accentuum hebraeorum, baud aliud statui 


11 Eiempla desumpta sunt ex libro Dereuboiirgi Manuel de lectenr Joum. 
as. 1870 XVI p. 402 et ex Wolfsohnii (aST "ja) libro "’“laa yfflb llKbn 
Wien 1830 fol. 194. Accuratiora praebet Ben Ascher in Dikduke ha teamim 
ed. Baer et Strack Lipsiae 1879 p. 20. Qnodsi in textu de nuniero syllabarum 
egiinns, quas nomen conveniens apud Semitas non habere p. .56 diximus, me- 
moriae dignum est Jehudam Chajcug non syllabus sed litteras numerate.’ Cf. 
Ewald-Dnkes Beitrage III p 194. 
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potest, nisi processisse totam rem ex accurata membrorom distri- 
butione adbibitis aceentibus maximis, quos imperatores et reges 
Bohlium secuti vocare consueverunt ‘). Ubi vero bodie qnatuor 
reges ennmerant, Zaqef, Rebia, Segol et Tiphha, ex nomine et 
natura signorum effici posse mihi videtur, Segol et Tiphba serins 
esse addita, antiques et primarios accentns vero esse Zaqef et 
Rebia. Ita si in ipso systemate masorethico tempera distinguuntur, 
quod uno tempore exortum esse non potest, reconditam accentuum 
historiam aliqua luce illustrari putamus *). 

Primarios vero bos aecentus cum syriacis in rebus gravissimis 
convenire nullo modo potest negari. Accedit bis Ittnahta, quod 
respondet syriaco tahtayl et Sopb pasuq (non SiUuq ) Syrorum 
pasoqae et nomine et re aequale. In eo tamen Hebraei a con- 
suetudine Syrorum consulto recesserunt, quod punctum simplex 
superius, quod Syris Selldya, Hebraeis Rebia dicitur, non in apodosi 
posuerunt, sed ad indicandas partitiones minores aeque in protasi 
atque apodosi adbibuerunt, majora vero membra in utraque duobus 
punctis distinguemnt, quae a Syris sgwayS, sive zangl, ab Hebraeis 
vero Zaqef appeUantur. Syrorum accurata distinctio apodoseos et 
protaseos eo facilius ab Hebraeis potuit neglegi, quia enunciata 
plerumque simpbcia neque intricata ratione composita sunt. Sy- 
riacum et antiquissimum bebraicum systema tali modo boc fuit: 



vel ubi membra accuratiorum postulant distributionem 


In libris manu scrip tis antiquissimis Sopb pasuq in summa 
linea solet pingi. Quum exemplum syriacnm supra proposuerimus 
sufBcit exempla bebraica proponere, quae libris m2"n exceptis 
quaevis veteris testamenti pagina praebet. Itaque legas Genes. 
14 , 1 : 

JE2■’^5 “^bn bann 

“b- '•piz s-aaa nao “b° rr:nbn -ry 

tyys N‘'yi yba 0'''''as 


1) Haec nomina antiquis Hebraeoram grammaticLi incognita a Bohlio in- 
venta sunt in libro Scrutinium scr. s. es aceentibus. Gesenius Lehrgb. p 107. 

2) Cf. dissertatio mea Die Tschufutkalescben Fragmente, eine Studie zur 
Geschichte der Masora in actis quibus xnscribitur Verhandlungen des funften 
Intemationalen Orientalisten-Congresses Berlin 1882 II, I p. 213. 

3) Komen et usas, quo cum Soph pasuq conjungitur, probant SiUuq non 
osse signiim distinguendi sed signum musieum. 
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Hisee in exemplis legem fondamentalem videmns, alibi vero 
solum Eebia i. e. SeMya adhibetur omisso Zaqef e. gr. Gen. 42, 27 : 

rtjm TN N'T’1 Tinnb siBCto mb np» ns insn nrs"'i 

nrnria« ■'sa Nin 

Quod cur hoc in loco factum sit, in aprico est, nam verba 
mb vemm enunciatum non efficiunt, ita ut membrum avro- 
TgXig orationis non sint ; itaque accentus minor adhibitus est. 

Eandem formam habes Deut. 5, 22 b: nsi sasjb D’BO'' d« 

nsnm is-iribN mrji bip et vs. 26 a: nr oasb nim irf ■'n 
a-'Ta-'n ba "msa ba rs aaiabi tin nNl^b nnb. Cf. etiam Neb. 9, 35 '). 

Tab modo si Hebraei rationem habent dignitatis et valoris 
membrorum in enunciate, vice versa Syri ad ambitum membrorum 
respiciunt, nam protasis brevissima ab apodosi brevissima non ad- 
hibito taljtSyS, separatur, vemm posito samka, uti docet post 
Jacobum Edessenum nostra Severi editio p. 33 1. 3. 

Quae hie proposuimus snfBcere putamus ad probandam non 
similitudinem , sed summam convenientiam systematis hebraei et 
syriaci in fundamentis, in sectione dicimns enunciati per ta^t&yS 
(hebi-. Ittnakta), et in distributione membroram per §§wayS (hebr. 
Zaqef) et per sellSyS (hebr. Rebia). Qua in re tamen Hebraei, 
quum hisce fundamentis usi, artificiosum suum systema excolerent, 
rationem quae intercedit inter sgwayS et SeUlyi ita immutavemnt, 
ut non alterum protasi alteram apodosi inhaereat, sed potius 
alteram ellly^ i. e. Eebia adhibitum sit ad dispertiendum membrum 
per Zaqef distinctum. Haec vero omnia ad accentus logicos per- 
tinent, accentuum rhetoricoram enim apud Hebraeos nulla sunt 
vestigia, qui signis suis cantilenam potius indicare student sibi 
semper simillimam et taedii plenam ac veternosam, quam pro- 
nuntiationem commodam et loci naturae convenientem *). At si 
re vera systematis hebraei initia ad instar systematis syriaci pri- 
mitus fuerant efficta, fieri potest, ut etiam nunc hie illic accentus 
ex antiqnissimo tempore servati exstent, qui ubi hodie cum accen- 
tibus musicis conjnncti sunt, et ipsi quidem musici videntur esse 
et cantilenam indicant, quamvis ab initio signa rhetorica fiierint. 
Ita lob 21, 18 in versibus 

mTi-TBb ima rn-' 

;nno ybai 

1 ) De Rebia semel et bis posito conaolendus est Luzzato ia Baerii Thorat 
Emeth p. 63 

2) E. gr, in fine enunci&ti semper est Siiluq i. e. ascensio f^unedsLui vocis, 
qnam praeeedit ant Mercha ant Tiphha, ita ut duo tantnm genera claudendi 
enunci.ati in iibris biblicis ocenrrant. in quorum infinita repetitione non re- 
spicitnr an jubeatur, an interrogetur. an erclamatio locum habeat. Ante Itthnskhta 
pom solet Munah aut Tiphha; ita etiam in medio enunciate eadem semper est 
cantilena, quae ratio legend! taediosissima est. 
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secondum regulam Bebia et Rebia gerSatum legitur, sensus vero 
entineiati est interrogativus et interrogandi sigrnim Syronun est 

punctnin superins. Sic et lob 38, 18 in verbis :nb3 labt 

Rebia gerSatum est snbdistinctivum sillnqi, at sensns ennnciati est 
imperativns, Syronun vero p^od^ pimctum est superius. Sed 
haec hv nagoSqt. 

Fundamenta doctrinae hebraeae de accentibus distinctivis graeca 
et syriaca esse videmns , ex eodem fonte vero et usus accentnom 
conjunctivorum est derivandns. Locum scboliastae supra (p. 64) at- 
tulimus, in quo voces compositae per vrpsv distingui jubentur, a 
qua ratione alius scholiasta recedit, qni v(piv ponendum dicit 1 in 
vocibus synaloepha conjunctis nti x^yw; 2 in vocibus duabus, 
quibus una sententia exprimitur uti ro^oxu II. 11,385 et 

nvxa noirixdio R. 18, 608 et jivXdcgxao xgttxsgoto D. 13, 415, ay guv 
alxfitjxi^v. Bekker Aneed. 702. Haec consuetude apud Syros eo fa- 
cilius recepta est, quo saepius in syriace enarrandis Graeeorum 
libris duabus vo.cibus illis utendum erat, ubi graece vox com- 

posita legebatur. Hasce voces uti navSvvaxog = ^ al. 

• 

duobus punctis, quibus gSrorS nomen est, insignire solebant, quorum 
alterum sub ultima Uttera prioris vocis, altemm sub prima Uttera 
vocis seermdae positum erat. Rem explicat Tbomas Diaconus in 
codice Musei Brit. Add. 12, 178 fol. 241a, qui locus etiam a 
J. P. Martino e codicibus Romanis •) editus est, qui tamen a textu 
Londiniensi admodum recedunt. In libro Londiniensi baec leguntur : 
,GrSror&. Quia in lingua graeca vocabula sunt , quae quum in 
linguam syriacam transferuntur non reddi possunt nisi duobus 
membris, uti hae negationes privativae (’spo()pasis mgrimlny&^S.) 
II iHdl (ayivvtjxog), II mestahlg<jplnl (axgenxog), visum est patribus 
sanctis et interpretibus libromm divinorum, punctum poni sub 
littera ultima membri primi et sub littera prima membri secundi, 
eo consilio ut haec puncta doceant, unum esse membmm in graeco, 
licet in syriaco duo habeantur*. Conjunctivus hie accentns cui 
girora (trahens) sive mghayyedanl (uniens) sive zlqorl (contexens) 
est nomen, eodem consilio adhiberi quo graecum itpiv, comparato 
scholio Londiniensi cum eo quod ex Bekkeri Anecdotis p. 702 
mode exscripsimus , non potest negari. Itaque apud Graecos et 
Syros signum conjunctivum habemus, quorum exemplum Hebraeomm 
doctores puto secutos esse, qni haecce aliorum initia ad maximam 
perfectionem perduxerunt. Jacobum deinde varies accentus distinxisse 
infra videbimus, ubi de glrorl et mghayygdlnl erit agendum. 

Causa vero, qua ad hanc conjecturam inducimur, ut de origine 
syriaca accentuum hfebraeorum cogitemus haec est, quod quamvis 


1) Jacobi episet^i Edesseni epistola cet. ed. J. P. Martin Paris 1869 p. 12, 
lin. 15, Phillips letter of Mar Jacob p. 74. 82. 
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in libris talmudicis Yersumn (piDs) quidem fiat (Qiddusim 30 a) 
mentio, tamen libris uti, in quibus versus punctis distinguuntur, 
prohibentur Judaei. Hoc enim in tractatu Sopherim 3, 7 disertis 
verbis dicitur: , Liber, quem in versus distribuerunt , et in quo 
initia versuum punctis distinxerunt, ne legatur^). Qui haec scripsit 
nomen posteriore tempore tritissimnm puncti finalis pnos =110 non- 
dum cognovit, loquitur enim de initiis versuum D^piOS ■'SSN'i, 
quae punctis indicabantur. Jam quum ante saeculum sextum file 
de scribis tractatus compositus esse non possit, in quo collectio 
perfecta librorum talmudicorum eommemoratur quorum in nu- 
merum ipse non receptus, quibus potius tanquam appendix additus 
est, hoc statuendum videtur, Judaeos sexto saeculo incepisse exem- 
plaria libronim sacrorum privatae lectioni destinata in versus dis- 
pescere et versus punctis insignire, nomina vero posteriora, quibus 
haec puncta appellarentur, nondum habuisse ®). Hue accedit, quod 
punctoiTim extraordinarionim in Lege catalogus Soph. 6, 3 pro- 
ponitur, de reliquis vero signis sive ad vocales sive ad accentus 
referendis altissimum est silentium, quamvis cantillandi consuetude 
(deinde negina appellata) commemoretur , ita tamen ut nondum 
totam lectionem cantillando recitatam esse appareat. 

Baud enim alio modo quam de cantillando inteUegi potest 
vox rwy: quae aliquoties occurrit. E. c. 14, 9 legitur: Statim 
intrat Maphtlr et prehendit Legem et dicit bN'na-’ S7ZV, versum 
primnm cantillando. Congregatio quoque deinde ei respondet (scil. 
cantillando) *). Eodem modo 14, 13 babes : Deinde Legem elevens 
dicit : Unus est Deus noster etc., donee incipit cantillando et dicit : 
Jhvh est Deus, Jhvh est nomen ejus. Postea respondet ei con- 

1; Haec sunt verba 13B CpIOC •'CNI ipitlDI ipDSO "IBD 

513 S-ipi 

2 1 Soph. 15, 6 O'lDn "(3 IriT' nrfflirb yi ilrt cbl^b , semper Mischnam 
magis sectare quam Taimudica etc Ib. 15. 7: Scriptura comparanda est aquae, 
Mischna vino, Taimudica (O^Cn) condimentis rel. Imo Amoraei a Tanaitis 
distinguuntur 13, 10. 

31 Quae res eo magis mirabilis est. quia versus numeraverunt. Voces 
enim et litteras facilius erat numerare quam versus nondum punctis distinctos. 
Medium legis versum non Levit 8, 8, quem Masora parva profert, sed Levit. 
8, 15 e^se. tractatus Sopherim tradit, in quo 9. 3 vox medium versum 

incipere docetur Hoc wtrCJ*'*! punctum habet Levit. 8, 15. quod bodie Rebia 
esse videtur. Sed quaeritur an sit punctum antiquum , quo versus medius in- 
signitus erat. Ben Ascher Levit. 8, 8 medium versum dicit, nulla ratione habita 
tractatus Sopherim. Cf. Baer-Strack Dikduke hateamim. Lips. 1879 p 56. 
Derenbourg Jonrn. as 1870 Vol. XVI p. 535 Strack Stud. ii. Kritiken 1875 
II p 747. 

4) Verba sunt: mim n''::E72rT ors: n-ti: 

:i'~n8 ir8 yny :]Ni nir’Trs piOE bsiiD'’ 
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gregatio etc. ^). Sic et psalmi quibus Hallel nomen est (Ps. IIS. 
114. 116 — 118) in festo Hanukka non cannntur sed cantillaudo 
recitari debent, nwysa imnpb Soph. 20, 9 ^). 

Quae praecednnt si quis reputaverit, nobiscum ad earn senten- 
tiam adducetur ut statuat: 

1) Constat saeculo p. Chr. sexto, quo Gemara babylonica ad 
finem perducta est, cujus in tractatu Sopherim saepe fit mentio, 
scribas incepisse singulos versus punctis distinguere, quod tamen, 
ne in libris publicae lectioni destinatis fieret, vetitum est. 

2) Constat initia accentuum distinctivornm , imprimis usum 
puncti gemini superioris (Zaqef = sfwayyi.) convenire cum Syrorum 
ratione interpungendi , ea, quae a Josepho Huzita aut inventa aut 
certe adhibita est exeunte saeculo quinto vel ineunte sexto. 

3) Constat tempore , quo tractatus Sopherim compositus est, 
artem cantillandi notam quidem, sed neque in tota lectione ad- 
hibitam neque punctis indieatam fuisse, de quibus in tractatu leges 
de scribendis libris sacris tradente altissimum sDentium. 

4) Constat Syros etiam accentum conjunctivum , gfirorS, , ad- 
hibuisse, quo arctissimum duarum vocum nexum designare stu- 
debant. 

5) Constat Hebraeos in seligendis accentibus conjunctivis 
euphoniam cantillandi respexisse. 

Ex his omnibus vero sequitur, Hebraeos Syrorum in scholis 
usum accentuum videntes artem syriacam esse imitates, ita quidem 
ut signa distinctionis primaria inde desumpta aliquantum immu- 
taverint et auxerint, signa vero conjunctionis apud Syros neglecta, 
qui uno tantum utebantur , ad hujus normam ipsi invenerint et 
suae legendi consuetudini a patribus acceptae accommodaverint *). 
Quod ante saecnlum sextum factum esse non potest, quia non 


1) Soph. 14, 13 it-iribN --N TN rfsan a'nN 

TinnNi 1723 Nin 'n D'nbNn nmNi n73->?:a b-inna lyi 

Dyn irN 

2) Ita vocem de cantillaudo adhibitam vides in Manuel du lecteur 

Jonrn. as. 1870 Vol. XVl p. 415: ID-’SJ "'Eb Ttniyrln 'Eb pnO NIH 737 
33 e: pi DiTEn m“i “jn pTiT pi (D^nyaMn) pn. ih. p. 383 

legitor iiab iin-'y;i -pa': nb 'JS' niiD'c in lo bs. ib. 4i6 i. 2 sq. 
Cum cantillaudo conjunctus est certus manus et digitornm motus riE-rf, et nomina 
accentuum a sono et motu sunt desumta. Ib. 398 L 9. Hinc Zaqef est elatlo 
vocis, quod nomen pro sgwayya sive zauga introductum est, quo forma sigm 
non sonus describitur. 

3) Ex hoc uno garora deinde quatuor signa conjunctiva sunt formata, 
1 mghayyeSana, 2 suhla^ meh , 3 garora, 4: suhla^p garora. 

4) Ita statuendum est, quia consuetudo cantillandi , i. e. reeitationis oma- 

tioiis, eertis phrasibus musicis instmctae (= necessario antiquior est. 

quam studium describendi hanc cantillationem adpictis in libris punctis. 
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antiquius Syrormn systema, quo unum punctum adhibebatnr, sunt 
imitati verum recentius a Josepbo Hnzita introduetum , in quo 
Sgwayya sive Zaugl erat reeeptum. 

Ab altera parte vero ultra saeculum septimum medium non 
potest descendi, Ulo enim tempore Syri systema suum immutaverunt, 
quod earn ob causam statuendum est, quia Jacobus Edessenus 
uti grammaticae conditor ita et accentnum ponendorum fait ma- 
gister, cujus praecepta magna posteriorum doctorum turba est seeuta. 
Quae enim a Tboma Diacono primum latae apud Barhebraeum et 
Severum de accentibus proponuntur leges, a Jacobo excultae certe 
et eommendatae sunt, quod Severus noster p. 37 1. 7 disertis verbis 
tradidit. Quodsi igitnr Hebraei Syros sunt secuti neque vero 
Thomae et Jacobi systema sed aliud illud antiquius sunt imitati, ita 
statuendum videtur, ut primum ponendorum signorum accentuum 
initinm post Josephnm et ante Jacobnm factum esse censeamus. 

Jam quum inter accentus et vocalium signa apud Hebraeos 
ea intercedat ratio, ut voeales in pausa productae nonnisi propter 
aecentum pausalem producantur, hoc memoria dignum est, interdum 
esse discrimen inter voeales, quae legi deberent, si accentnum 
ratio habetur, et inter eas, quas signis indicatas invenimus, Ex. c. 
Athnah et Soph Pasuq pausam emciunt et vocalem longam postu- 
lant, nihilo minus vero vocalis brevis servatur uti Gen. 3, 6 
et bsjtm et Jes. 16, 10: '•naoiri. Vice versa Zaqef, Segolta, I^ebia 
et Tarha pausam non efficiunt et vocalis naturam non afficiunt, 
attamen baud raro vocalis longa cum Zaqef reperitur, ex. c. Gen. 
12, 5 tobi, 24, 19 3NBN, et cum Segolta Levit. 2, 13 nbtar, et 
cum Rebia Levit. 17, 4 oab-', Ezech. 22, 25 ibSN, et cum Tar^a 
Hos. 4, 17 Unde concludendum videtur non uno tempore 

voeales et accentus esse additos, sed primum appictos esse accentus 
distinctivos maximos, delude voeales secundum traditionem, quibus 
deinde apposita sunt signa minora accentuum, a quorum melodia 
voeales antea positae aliquantnlum recedunt. Id enim nemo a se 
impetrabit, ut uno tempore tantum opus, quantum fait appositio 
vocalium et accentuum, inceptum et ad finem perductum esse credat 
Aetates potius distmguendae erunt, quarum tres faisse censeo, 
antiquam, qua versus punctis maximis Soph pasuq, Ittnahta, Zaqef' 
Rebia, distinguebantur, quorum usus in tractatu Sopherim vetatur, 
medium , qua voeales addebantur, recentem, qua accentus minores’ 
cantilenam indicantes ') vocalibas accesserunt, quibuscum non semper 
ad amussim conveniunt. De minimis hisce signis inter veteres 
doctores non semper constat. Totum opus saeculo sexto in- 


1) ^otandum est in fine versiculonim duplex esse signum, Soph pasuq, 
quo versus logice distingnitar. SiUnq, quo vocis modulatio praescribitur , ea trt 
tonim el dimidium ascendat (Ab a = la ascendit ad c = ntl. Soph pasuq 
signis annquis, Sillnq signis musicis recentioribus adnnmerandum est. 
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choatam , saecnlo septimo medio ad finem erat perdu ctum *) , eo 
ipso tempore, quo apnd Syros novum systema introduci videmus, 
quod Jacobi Edesseni studio esse excultum et commendatum vero 
est simile. Jam igitur id agendum est, ut statuamus, quid Jacobus 
veteri systemati adjecerit, quid mutaverit. 

Praeter punctum finale, p8.soq&, Josephus Huzita adhibuit 
accentus logicos: 1 zauga, 2 tahtlyl, 3 SellSyi,, et accentus rhetoricos: 
4 mfsayyfllLn^, 5 p^qodS, 6 samka, 7 Sesyana, 8 mgnih^l, 9 hau 
damgrakkab men tgren zaugin. Quern ultimum eundem fuisse con- 
jecimus, quern Jacobus dixit tS;ysa wgtaht^y^ mgsayygllnl , ita ut 
nomen a Jacobo usitatum rhetoricum accentus hujus sensum, 
Josephi vero nomen formam scribendi indicaret. 

Cum hisce duobus accentuum generibus quum comparamus 
eos, quos Jacobi Edesseni esse Sevems p. 31 perhibet, statim 
apparet prineipium ponendorum accentuum logicorom immutatum 
esse servatum, quibus accedunt accentus rhetorici aliqui novi. Deinde 
vero magnam partem accentuum propositorum compositam esse ex 
accentibus duobus videmus , ita ut catalogus ille non accentus 
simplices enumeret, vemm etiam eorum inter sese conjunctionem 
exemplis illustret. Compositorum illorum accentuum nullam esse 
rationem habendam facile inteUegitor, ubi naturam et histoiiam 
totius systematis perspeximus, quod Jacobus excoluit. Videamus 
igitur quid ab eo innovatum sit. 

Atque hac in caussa cemitur numerum accentuum logicorum 
primariorum ab eo esse duplicatum additis iis quos eorum aA- 
XoioGug sive vicarios appellavit. Itaque simplieibus accentibus 
sgwayyl (sive zaugl) ^eMyi., tahtdyl, adjecit suhl^q; sgwayyl, suhlaqp 
SeMyA, subl^<p tahtiiyi. Vicariorum signa eadem esse quae ac- 
centuum primariorum ill. Georgius Phillips docuit, id vero inter 
eos est discrimen, ut vicarii pausam paullo longiorem 
postulent quam accentus primarii. Exempla a Georgio 
Phillips proposita eadem sunt, quae apud Severum p. 34 leguntur, 
itaque suhlAq; sgwayyS, est in enunciate ^oj j 'fM^ Genes. 

6, 4, suhlaep tahtaya in .***./ Act. 9, 17, Suhlly SellAyi. in 

• jootk Jo«.A. Jac. 1, 2, quos locos qui accurate 

perpenderit, aptum judicabit, locis accentibus indicatis pauUulum 
subsistere in recitando, ita enim orationis naturae convenit. Ele- 
gantius igitur et majorem in modnm recitandi venustatis habita 
ratione lectores ecclesiasticos instituit Jacobus hac in caussa, nihil 
tamen in signis ipsis mutavit. Accentus primarii et vicarii iidem 


1 ) Quod caussis satis gravibus effecisse mihi videor ia dissertatione cui 
inscripsi: Die Tsebuftitkalescheu Frs^mente. Eine Studie zur Geschiebte der 
Masora, quae inserta est actis Congressas Oriental. Berolinensis 1882 p. 188. 
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sunt, ubi loci natura longiorem postulat pausam, accentom nomine 
vicarii appellavit. 

Etiam in reliquis aceentibus, quos rhetoricos diximus, non 
tarn leges novas proposnit quam nsum exeoluit, variasque eorum 
usurpationes variis distinxit nominibus. Qui vero supra p. 68 rhe- 
torici a nobis dicti sunt aceentus non ejusdem omnes sunt notae, 
duo potius rhetoricoram genera videntur constituenda. Nam signa 
jubendi , interrogandi , desperata voce recitandi , objurgandi alius 
generis sunt ac signa, quae pausam indicant sive majorem sive 
minorera. Haec igitur signa dirimenda sunt in classes duas ; 
alteram efficiunt signa mimetica, quae jubent voce quasi imitari 
animi motus, veluti voce plangente animi dolor exprimitur, — alteram 
efficiunt signa, quae docent, quantum temporis inter singula orationis 
membra debeat intercedere , ut lectio pulchra sit et argumento 
conveniens , quae temporalia liceat dicere. Qua in re doctrinae 
graecae apud Syros habemns vestigia, quum jam Dionysius Thrax 
docuerit; avayvaiariov Sa xcc&’ inoxgiatv, xard ngoaqtdiav, 
xard dia(SToXr/V. Signa mimetica pertinent ad vnoxoioiv, quemad- 
modum scholiasta (Bekker Anecd. II, 744, 10) vocem xuiF vno- 
xgiaiv e.xplicat xard (.iig.riGiv td)v ngoGwnwv; signa temporalia 
pertinent ad diaaroX^v , quae vox vario modo a scboliastis ex- 
plieatur, ita tamen ut omnia eo redeant, ut xarcc sive 

xard "^o)gi.Gfi6v tuv Stavoimv recitandum sit '). 

Hae igitur uiimetieoram et temporalium signorum classes, 
quae jam in Josephi Huzitae novem aceentibus cemuntur, etiam 
apud Jacobum sunt servatae, quamvis in catalogis accentuum, quos 
hodie legimus , omnia sint eonfusa et valde perplexa. Quam 
confusionera ita facillime expeditum iri censeo, ut non a nominibus 
accentuum sed ab ipsis signis proficiscatur disquisitio. Primo loco 
agimus de aceentibus mimeticis, non tarn quia apud Dionysium 
lectio xa&' vnoxgiatv primo loco ponitur, quam quod eorum ratio 
simplicissima est et admodum perspicua. Tota res secundum 
positionem et numerum punctorum facillime distribuitur , quam 
secundum Georgii Phillips dissertationem exhibeo, cui inscripsit 
Syrian Accents in diario anglico Journal of Philology Vol. IX. 

L Itaque tmum punctum super primam vocis litteram 
ponitur, quod est : 

1) signuiu jubendi, p^o5a e. gr. vade ! 

2) signum interrogandi, me'sayyelana e. gr. ubi? 

-3) signum laudandi, yohe.? tu;ia e. gr. ,..o»a3Q^ Benedictus sit! 

1) Hoe loco tertiae recitandi legis xaxa ngoaqiSiar nsus est nullus. 
ngoaegSm enim referenda est ad roVons, xfovovs, ■jzvivuarn et jtdnt}, itaque 
ad singula pertir.et vocabula. neque ad membra orationis perpetuae Distributio 
inembrorum per pancta indicata nonnisi sensu latiore ad loovov refenri p. 63 
diximus Dionysius Thrax ed. XThlig p lo7 
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4) signum vocandi, qaroya e. gr. ov® voeate mihi 

Nathanem ! 

5) signum monstrandi, mghawwgy^na e. gr. )6) 

En agnum Dei! 

II. Punetum unum subscribitur litterae primae vocis, quod est: 

6) signum admirationis, mei3-dammgrana e. gr. 

7) signum desperandi, mgnahta e. gr. w.:a|o j^jo ^ 

8) signum repentinae immutationis sententiae mg/?attgiana 

e- gr. 

III. Duo puncta primae voci imponuntur, quod est: 

9) signum objurgandi, ta;^sa e. gr. ^7. 

IV. Duo puncta post ultimam phrasis vocem obli- 
que ponuntur*), quod est signum : 

10) recitationis flebilis, mg(?akkeyana e. gr. 

V. Unum punctum primae voci imponitur, duo 
post ultimam vocem oblique ponuntur, quod est signum: 

11) precandi mgsallgySnl e. gr. .J;» 

12) persuadendi, mgpis^§. e. gr. 

Mimeticorum accentuum quis est quin videat simplicissimam 
esse naturam perspicuamque condicionem? Punctum superpositum 
est signum jubendi, interrogandi, laudandi, vocandi, monstrandi, et 
quod addere conamur, similium affectionem, quas elata paullulum 
voce esprimendas esse patet. Quibus est cognatum signum ob- 
jurgandi, ta;|'sa, quod constat duobus punctis voci primae impositis. 

Ab altera parte punctum infra primnm phrasis vocabulum 
positum voce paullulum remissa jubet lectorem recitare, quod con- 
venit sententiis admirandi, desperandi, et rebus, quae quasi iv 
nagoSm proponuntur et accentu mg/9attelanii designantur. 

Accedit signum flebilis recitationis, duobus constans punctis 
in fine infra positis. Quod conjunctum cum signo jubendi vel vocandi 
id efficit signum, quo phrases precativae et ad persuadendum com- 
positae distinguuntur . quum in precationibus aeque atque in sen- 


It Phillips: It denotes a sadden change of the subject Esemplum exstat 

in Ep. ad Romanos 3. 4 Plura de hoc accentu 

• 

infra dicenda sunt. 

2) Alii tria punctu appingunt ita • , 
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tentiis, quibus persuadere studemns audienti, simul aliquid insit 
quo jubemus et quo flebili voce conquerimur. 

Totum hoc accentuum mimeticorum systems confectum est 
ex initiis us, quae apud Josephum Huzitam supra invenimus 

Temporales accentus apud Josephum sunt duo, samka et 
Sesy^na, signa pausae minoris et majoris, cf. p. 68, quod monendum 
videtur! antequam Jacobi accentus temporales secundum positionem 
et numerum punctorum exbibemus. Habet enim Jacobus 

L Punctum unum vocabulo superscriptum, quod 

appellatur : 

1) gi,rora i. e. attrahens e. gr. jloJJi J»op jksMO, quo 

conjunguntur membra singula disjuncta, et quod cum m§bayygd&ni 
ad accentus conjunctivos referendum esse infra intellegetur. 

II. Punctum desuper inter duo vocabula positum, 
quod est: 

2) Subliq) girorl, vicarius attrabentis e. gr. ‘jxxL 

et quod adhibetur, ubi inter singula membra intercedit o copula- 
tivum. Hie quoque accentus est conjunctivus. 

3) JesyanS, oppositio e. gr. )_j)j 

4) zauSil, motus e. gr. 'fLSHCOO *JJoV30, qui dimidiam vim 
(longitudinem) accentus Sellayi habere perhibetur. 

in. Punctum unum in ipsa linea positum, quod 
dicitur : 

5) Sgbhna, simples e. gr. ^ )b\oo, quod 

punctum interdum in fine sententiae ponitur, ut in exemplo allato 
Joel 2, 16, quo facto a pasoqi distingui non potest. 

6) Suhliig. mghayygdanfi i. e. vicarius accentils conjungentis, 
quern accentum conjunctivum esse infra videbimus. Exemplum 

est / h*" .ibuo ^^120 

IV. Punctum infra lineam ponitur, quod est: 

7) samka, fulcrum e. gr. 4^0 y-yov jjQuj) 

.Of-t-Xi. 

8) suhlaiy samka. vicarius fulcri e. gr. JJo .jlQJO JJ. 

• • 

Pausam indicat longiorem quam samka, vemm non tarn longam 
quam tahtaya, ita ut medium locum habeat inter samka el tabt&yi 

V. Accedunt accentus duobus punctis constantes, quae 
ponuntur supra lineam vei in linea. 

9) rahtii dela paseq, currens neque dirimeus e. gi’. f f f jj 
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\h j- quo in exemplo eemitur accentus 

indicans pausam minimam, qua singula membra non separantur, 
quae separari non possunt. 

10) rahta Jgpaseq, currens qui dirimit, e. gr. jj 

4 

Qui praeterea hue referendi videntur accentus, 11 mghayyg- 
dand, 12 qauma, 13 mghappg;^ana infra p. 83 sq. tractabuntur. 

Haec puneta supra bneam, in linea et infra lineam posita, 
quibus varia pausarum longitude definitur, ita composita esse ut 
in iis usus accentum samka et sesydna, quos adhibuit Josephus 
Huzita, magis excultus et subtilius distinctus sit, vero simile est, 
quum eandum rationem intercedere viderimus inter accentus mi- 
meticos Josephi et Jacobi. Itaque in earn sententiam deducimur, 
ut censeamus, Jacobum antiquam samkae formam distinxisse in 
samka simplex et in suyaqp samka, eodemque modo pro Sesydnd 
antique duo introduxisse nomina sesydnd et zauid. Sed garora et 
suiildy' garora alius generis sunt accentus. Quam rem ut accu- 
ratius perspiciamus , necessarium est inquirers, quid sibi velit ap- 
peUatio sulildy, et quid valeat suydqpa ad definiendam pausae 
longitudinem. Atque hae in causa raonendum est, quod supra 
diximus, accentus sul?ld(jca dictos paulo longiorem postulare pausam, 
quam accentus simplices. Hoc docuit Barhebraeus, qui dicit, suhldijP 
■ellaya ab ieUaya distingui longitudine soni, et sic suhldf/) taljtdya 
a tabtayd, luhla(jp Sgwayya a sgwayya. Cf. Phillips Letter of Mar 
Jac. 46, 57 — 59. Idemque cadit in suhlac^ samkd et samka, Samka 
enim dimidiam pausam accentus tabtayd aequiparat, suljla^ samkd 
longior est quam samka, verum non ad longitudinem accentus 
tahtdya accedit '). Haec igitur horum accentuum est ratio , ut 
puncto inter duas voces sub linea posito exprimatiu' pausa magna, 
puncto sub ipsa voce posito pausa parva, et ita quidem 

1) pausa maxima = suhhujp tahtaya. 

2) pausa magna = tahtdya. 

3) pausa minor = suUdfjp samka. 

4) pausa minima = samkd. 

Qnattuor tali modo pausarum genera distingnuntnr secundum 
longitudinem, ubi Josephus Huzita duo tantum distinxit, tahtdyd 
et samka , ita ut Jacobum artem recitandi accuratius excoluisse 
facili negotio intellegatur. At hoc non proprio Marte ita egit, 
vemm homo, qui alibi Graecorum pedisequum sese probavit, et 
hac in re Graecum magistrum imitatus est. Friedlaenderum au- 
diamus haec de Nicanore disserentem : ,tempora singulis distinctioni- 


1) Phillips in Journal of Philology Vol. IX de samka dicit: In sound it 
equals half of tahtaya . , . Jiihlay sanik.a i.s distinguished from samk.a hr the 
extension of the sound, bnt it is not as tahtaya double of the sound. 

Ahhandl d DMG IX 2. 6 
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bus danda ratione proportionis habita ita descripsit Nicanor, ut 
finali qnatuor moras tribueret {rj Tsksice ariyur} dvvarai raaGaQag 
yoovovg Gi(on^g (B 23) duas r// npuTij civu (B 52) unam rij 
davrigcf avw (B 132). Hinc colligitur vnoTskstav, quae a finali 
proxima est tres moras valuisse, quod confirmatur scholio eomipto 
in Cram(eri) A(necdotis) Par(isinis) 3, 8 (B 877): iv awra^si 
gr/Toifisv si aiixtiov tni to rr^ko&sv ix ^vxir^g Zctv&ov ano 
Sivi'jsvTog, vnoTsh'ig yap tariv, fjTig tpiypovog dvvavai sivai; 
quod ita emendandum vnotsksia yap kaxiv i'rig rpsig ypovovg 
dvvaiai. „ ■ ■ ■ ■ 'YnoaTt.yur,v unius morae intervallum efficere 
dicitur {© 206)“ etc. ^). 

Habemus igitur testimonium uberrimum grammaticos Graecos 
vim punetorum secundum proportionem temporum distinxisse, et 
banc eorum rationem homo Syrus secutus systema composuit, quo 
minima quaeque definire conatus est. Si samk& est duarum mo- 
rarum, sublaqp samkS habet tres, tahtfiya quatuor, suUay tahatyl 
quinque. Graecus relationem definivit, quae intereedit inter rsksiav 
(pSsoqS) i'notsksiav (quae esset tahtityl) rel. , Syrum ultra pro- 
gressuin vaiiam pausarum longitudinem , quae competit tahtayae, 
Sellayae rel. pro natura loci describere baud poenituit. 

Quae quum ita sint in usu puncti inferioris (samkd, tahtdyS), 
vix erit dubium. similem exstare rationem inter accentus quae 
puncto superiore designantur, qui sunt quatuor: Sulild^ Selldyd, 
Jelldyd, Sesydnd, zauid, nam Suhldqp gdrord et gdrord hue non 
pertinent. Longitudinem pausae maximam convenire prime, mi- 
nimam ultimo conjicimus, ita ut secundum morarum numemm eos 
posuisse nobis videamur. Qua in re tamen, quod de Nicanore 
monuit Friedlaenderus etiam ad Jacobum pertinere noli neglegere, 
qui non id egisse putandus est, ut haec levissima discrimina ac- 
curatissime observarentur, sed qui eo consilio hos accentus distinxit, 
ut lectorum inscitiae, quantum fieri potest, subveniret. Ceterum 
accentibus Syrorum ut Hebraeorum cantilena (re;^nd, nggina) com- 
petit, quam nisi quis viva voce cantatam andiverit disci non posse 
Barhebraeus (Oeuvr. gram. ed. Martin p. 247) auctor est, qui paullo 
post de desperata accentuum condieione loqmtur 2). Idem denique 
solum Syrorum et Graecorum libros hisce signis musicis ornatos 
esse contendit (11. p. 247), quod admodum mirabile videtur ®). 

li Friedlaender Nicanoris lXiaxf,s ori/u/;s reliquiae Regiomontii 

Borassoram 1650 p, 119, 

2 1 OeuTr. gram, p 248 med . Phillips Letter p 35 

3) Qnod de Graecis libris di.\it ad puncta vis poterit referri. quae sunt 
simplicia et rara. itaque ad signa musica pertinere videtur, quorum specimina 
exhibent Christ et Paranikas in Anthologia graeca. Sed quomodo fieri potuit, ut 
fllius Hebraei de Hebraeorum cantilena taceat 'I Legendumne pro jjO. J -Otm 
^yo potius ) VS i QD ? Imque noli hunc locum afl'erre, quo 
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Ex iis quae praecedunt de indole totius operis Jacobi licet ferre 
judicium, ita ut jam de sehimS et de Suhlaqp mehayy e^S,nS, 
qui aecentus puncto in linea posito designantur, possimus paucis 
dicere, quae sentiamus. Nihil in libris manuseriptis antiquissimis, 
quos , uti ipse dixit cf. p. 49 conservare neque novis vocaUum 
signis introductis perdere Jacobus nitebatur, tam saepe usu venit 
quam punctum in linea, nostro fere commati aequiparandum. Cf. 
p. 64 sq. Hoc punctum a pStsoqS, systematis novi non potuit distingni, 
et ubi servatum erat in libris ex antiquioribus exemplaribus de- 
scriptis, quibus scribae deinde addiderunt puncta nova distinguendis 
membris destinata , confusio maxima non potuit non oriri. Hinc 
Jacobi de sehima praeceptum, quod proprie alienum est a systemate. 
admodum est intricatum , nam quae apud Barhebraeum (Oeuvr. 
gram. I 254, Phill. 50) exstare videtur Jacobi sententia intellegi vix 
potest. Hoc vero inde effici posse nobis persuademus, accentum 
sphimS, pro Sell&y5, tabt&ya et sgwayyR poni, neque propriam habere 
eantilenam, quod facile ex ea ejus ratione explicatur, quam pro- 
posuimus. Phillips recte etiam addit sghimS, in fine enunciati 
occurrere , ita ut vel pro pSsoqS positum sit i) , quo facto quae 
de confusa rei ratione diximus amplissimo modo confirmantur. 

Quae de suhl&y mehayy p^lnfi p. 84 monenda sunt, quum 
de mghayyg^&nS pendeant, cum iis conjun^mus, quae ad m§- 
hayyg^Snd pertinent. Itaque hoe loco de iis aecentibus agendum 
est, quaeduobus punct is constant, et quidem supra lineam 
positis (rahtS de IS pSseq), in linea (rShtS ^gpSseq) sub linea 
(mehayyedina). Duo puncta in linea posita, rShtS dgpSseq membra 
sejungunt, verum ita ut eurrente quasi voce legenda sint, e contra 
rahtS dels paseq i. e. duo puncta super lineam posita enunciati membra 
non dispescenda sed conjungenda esse docent, quamquam sunt 
membra separata. Itaque cum iellSyS comparari potest hie aecentus, 
quum SellSyS quoque membra distinguat apodoseos , quae per se 
speetata una est et membrum perfectum efficit, quod ad protasin 
accedit. Exemplum hujus rahtae delS pSseq est Ep. Jac. 5, 9 

^jLL )Jy ^ JJ in quo rei ratio in aprico est. 

Porro mehayyg^SnS, quo duo vocabula sjriaca conjunguntur, 
quae uni graeco respondent, uti jLo-JO JJ u&dvaTog, j.cn oj-s Jq», 


confirmetur origo aceentuum Jacobi graeca — Vidi libros syriacos manuscriptos 
notulis musicis graecis iustnictos, qui ia Bibliotheca Dresdensi asservantur. 
Libram aethiopicum notulis musicis instructum Wrightius commemoravit Catal 
of the Ethiopic MspU in the British Mus. p 11a. De Arabum notulis miisiciN 
cf. Kosegarteu Liber Cantilenarura p. 31) et Land Recherches sur Thistoire de 
la gamme arabe in Actes du smeme Congres des Orientalistes Leido 1885. 
II p 35. 

1') Phillips Journ. of Philology IX: Its mark L> the same as that of pR- 
soqa. and is sometimes found at the end of a clause. 


C 
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ofioovaiog, nihil est nisi Graecorum vtfiv, de quo p. 73 egimus. 
Nomen vero mehayygdlnS, antiquitus non in usu erat, in tractatu 
enim de accentibus, qui Thomae Heracleensis esse putatur, hie 
accentus dicitur g§,ror§,, quo nomine Jacobus alium aecentum de- 
signavit, quern supra p. 80 commemoravimus. Quae in illo tractatu 
leguntur addito textu hie repetimus e codice Add. Mus. Brit. 12, 178: 

J,^iQQD :}«jcu JJiJ 

ffl.ciaq)o3/ ^^oi? )jp/ jiojoj ^ JJ 

Jilo oo) : )N>.iaa«vaa 

^ JpD^J liJQJkaiDO jlcjojj 

jLoW ^ Jjv-/ JpCLJo .•i.JOjO ^ 

.jaaio) ^Jj ^5a«aJ .^VLj jaDjoiy JftoJOjO 

J-20JO) ^ I.JCU3 |J/ id est: G§.ror&. Quia in lingua 

graeca vocabula exstant, quae ubi syriace redduntur non nisi dua- 
bus vocibus exprimi potuerunt, sicut hae negationes {anocfuasie) 
privativae, quemadmodum ayivvritog (1& iliJS) et dfieTargsmog 
(II meltablf qt InS) al. visum est sanctis patribus et librorum di- 
vinorum interpretibus punctum ponere sub litteram ultimam membri 
primi et aliud punctum sub litteram primam membri secundi, quae 
doceant unum effici (duabus vocibus) membrum in Graeco, licet in 
Syriaco sint membra duo Q. 

Nomen girorl a Jacobo ad alium aecentum translatum est, res 
vero est servata imo exculta, nam praeter simplex mghayygdini 
habet etiam subliiq: mehayye^lnS p. 80, 6, cujus major est vis, 
quod in omnibus iis accentibus vidimus, qui nomine sublayl desig- 
nantur. Itaque suhlilcp mebayyeJIna non dua vocabula sed duo enun- 
ciati membra connectit, verum quum puncto simplice in linea posito 
designetur, uti sebiml et pasoqa, in hoc quoque accentu depre- 
hendere nobis videmur artificium Jacobi, quo punctum simplex 
ex antiquis codicibus sei-vatum variis pro natura loci nominibus 
distinxit. Exemplum propositum est JJy n v> 

Jhw 1 Cor. 15, 42, cujus punctum medium sublaqr mphayygJanl 
dicitur. 

Restant denique accentus qauma et mehappe^ana, a Severo 
p. 34 omissi, quos Barhebraeus (Oeuvr. gi-. I’p. 248, 6: 258 ult.) non 


1 1 Cf. Martm Jacobi epist. p, 12 abi idem de accentu JtQjOJ dicitur; de 
jwV^ibidem sequente summa est confusio Phillips Letter 82, 74. 
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quidem descripsit, veram tamen entiineravit. Quae habet de mg- 
bapp§;K&nl p. 258 lin. ult. baee snnt: ,M§happg;^^nL Hunc 
accentum, quum a doctore sene celebri Melitenensi vellem audire, 
dixit : Hunc (accentum) neque ipse novi neque a magistris meis 
audivi. Sanctus (Jacobus) forsitan a Graeco eum didicit eumque 
etiam Mpqarqgs5y& (al. leet. Meqarqgs^nS) appellavit. Et forsitan 
propter sonos varios verboram ejus ....*) et in regionibus nostris 
etiam a Graecis ignoratur“ .... Qauma deinde a pdsoqi im- 
proprio (pSsoqS sg’M) eo distinguitur, quod insequens membrum 
copula wg adnexum est, unde nobis opinio oritur qaum^ quoque 
esse nomen puncti simplicis quod propter rationem logicam nomine 
special! distinxit uti suhllgp mghayyg^SnS. Ceterura neque Bar- 
hebraeum neque ejus doctorem rem, a Graecis desumptam, intel- 
lexisse quum pateat, videamus num quid simile etiam nunc apud 
Grammaticos Graecos exstet. Hoc loco et p. 79, 8 explicatur. 

A. Mphappg;^3,nS est accentus invertens , exemplum quod 
profert Barhebraeus 1. 1. ex Deutr. 32 , 1 desumtum a doctore 
cujus verba recitat non ad mentem Jacobi legi solebat , vemm 
ratione aliena a doctrina Jacobi. Doctor itaque Melitenensis (cf. 
Bhbr. 249, 10) ita dispescit periodos, ut primo loco poneret rlhtl 
d'fld pSseq, deinde pdsoqS sg’ild denique tabt§.y5 hunc in modum: 

j^.V 

Habemus post sgmayya 1 r§,ht& dela paseq 
post deqcumy 2 pSsoql sg’ilS 
post yulqp&ny 3 tabtiyil 

Quid sibi velint puncta reliqua ex iis intellegitur, quod dixit 
de Jacobi ratione legendi. Posuit enim Jacobus 1 mehappgj^Sn^ 
deinde 2'i« suhlaq:’ mphappe;f&nft beyad i.d'vih.d-l,, 3tio suhl. mghap. 
beyad sertomi, ita ut omissis accentibus a doctore illo Melitenensi 
lectis haec supersit Jacobi distributio membrorum : 

.wODQ^; lo^ 

.wV»lio "bo-jo 'looDVi ®) 

Punctum post ')oCD'«J erit Jacobi suhlaqp mehappe;U&na , per 
litteras, et sic post I o .. i est inserendum suhl. meh. per lineolam, 
Jacobi denique mehappf;^SnS, post )-w» debet poni, ubi in editione 


1) Locus corruptus est, excidit aliquid quod Phillips Letter p. 60 non vidit. 

2) Ita edidit Martin; Phillips scripsit .)QODV> in versione anglica , in 
editione vero *)OCDVi . Phillips a letter of Mar Jacob London 1869 p. 60 
et ^ ^ Linea post LOmJ a me propter iiomen jjQ^^CO ficta est. 
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Barhebraei earn ob caussam omissum est, quia in ejus locum 
I'SbtS d'gla pSseq est suffeetum. 

Haec omnia quid sibi velint explicatur ex doctrina Nicanoris, 
quam Friedlaenderas eonstituit verbis bis : Duae sunt ino- 
ariyfiai, quarum altera ,ponitur in sententiis rectis {kv og&atg 
nsgiodoig), rectae autem vocantur, quae ex protasi et apodosi ita 
compositae sunt, ut baec sequatur, ilia praecedat”. Period! tales 
vnoaTiyfJLjj distinguntur. 

Altera est inoaTiyfiij , ,quae in fine inteijectionum ponitur 
continuum sermonem dividentium. Velut II. II 333 

'Agyeioi 8i fiiy’ layov — cifttf 'i Si VTjsg auegSakiov xovd- 
l^yjaav auaavTwv vn’ ’Aj^uioav — uv&ov knaivtiffavTsg 
voci 'Ayaiwv haec distinctio appingitur .... haec inoOTiyfiri 
dvvno'/.giTog a Nicanore vocata est“. 

B. Haec de altera vnoonyu^ dicta, qui confert cum iis, quae 
supra p. 79, 8 de mg/9attglana diximus, statim intelleget bos aecen- 
tus esse eosdem, ac mebattglana, qui est ,accentus abrogans", nihil esse 
nisi^ interpretationem syriacam graeci dvvnoxgirog, quae exprimit, 
inoxgiaiv hoc accentu abrogari, Sed haec hv nagoScp. Fried- 
laender enim p, 76 docet, vno(STiyu})v dvvnoxgirov ibi adhiberi, ubi 
continuationi sermonis medius aliquis sensus intervenit, ita ut inter- 
jectionem membri alicujus indicet, Quibus verbis illustrantur 
exempla accentus me/?attelana , quae exstant apud Barhebraeum 
(Oeuvr. gr. I, 260) ita: Joo» o >c ro ] 

Lq^ joo) jhiJD 00)0 [Jj^^coo] Quae hie ante 

mg^attelana posita sunt membram intei-positum efficiunt, Et sic 
in alio exemplo: .joofcjo ^ W jh- U [jaaro] 

OO) ^o)oM? OO) JoCiv Job. 1,18, 

ubi verba ,nenio unquam vidit“ accentu ing/?attellnfi tanquam ad- 
ditamentum designantur , quo orationis nexus interrumpitur. Ex 
nostra scribendi ratione tales inteijectiones uncinis solent includi 
Addo exemplum ad Nicanoris mentem illustrandam ; 

cek?. ore Sp g’ ixavov, o&i ^avd-og Mevtkaog 
^kr,iuvog rv. — negi J’ air 6v uyr,ywa&’ oaaoi dgiaroi 
xvxkoa’. — 0 d’kv txeaaoiai TiagiarctTo iao&eog (fcSg. 
Apodosis ineipit a o S’tv uiaaoiai, sed inserta est sententia negi 
deeVTov . . . xvxkoae Unde Nicanor inoaTixTtov inquit ug to 
'iX uv i, dfVTiga dvv7i6xgiT6~: ianv did uiaov 

de Taira. Itaque VTiooTtyai} ivirrdxgirog respondet syiiaco tah- 
taya aut samka, altera vero avvnuxgirog syriaco mf/?attglana. 

1> Nicanoris cet reliquiae p 59 — 76. 
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Priori illi vno(STiyf*Tj, quae ponitur in sententiis rectis op- 
ponitur ^Qccysta SiaaroXri, quae locum habet in sententiis inversis 
{avtorgafiukvaiq negioSoig), quarum apodosis praecedit protasin. 
Hisce de periodis Priedlaenderas p. 73 docet: „Qui ordo in rerum 
nature obtinet, ut causa anteeedat effectum, eum etiam in elocutione 
naturalem censuit Nicanor, unde si sententiae primariae postponitur 
ea, quae a conjunctione eausali (on, insf) incipit, hoc genus ad 
inversas periodos retulit“. 

C. Hine ni fallor etiam Jacobi mghappe;uln§, sive in vert ens 
expHcatur; est accentus, qui docet periodum inversam esse, ac 
effectum praeeedere causam, ita ut in periodo naturalis rerum 


ordo inversus sit. Nam si adtendimus ad exemplum 

i-e. audicoelumet (ut) 1 o q u a r , Tigoffeye ovgavog 

xa'i kahjau) vel i'va causa audiendi est oratio, quam habebit, 

ita ut logice dici debeat: Loeuturas sum et andi coelum. Hanc 
igitur inversionem m§happ§;^lnl indicat, quod respondet 
diaaroXlj, quo signo Nicanor ntgioSovg ccveaTgafifiivag distinguere 
necessarium putavit. 


D. Ex ejusdem Nicanoris doctrina denique etiam suhllcjcmf- 
happe;^an5 i. e. m§happf;^§u§, paullulum fortior explicatur, ita 
ut Jacobus iterum Graecam doctrinam excolens distinxerit, quod 
ante eum non distinctum erat. Adtendas velim ad exempla: 


•wa2tN.a> *)OCDP float sicut imber doctrina mea 

>o) sn JL^ o. , .i descendat sicut ros oratio mea. 

Duas babes comparationes, in quibus praecedit similitude quacum 
comparatur, sequitur res quae comparatur. 

Periodis inversis Nicanor eas adnumerat comparationes, 
in quibus praecedit res et similitude sequitur. Fried- 
laender p. 73. Itaque exempla a Jacobo prolata, in quibus prae- 
cedit similitude non inversis adnumeranda essent periodis. Ordo 
vero rerum logicus est inversus, quod signo quodam indicare 
visum est Jacobo. Simplex mehapp§;fanS adhiberi non potuit, quum 
periodis inversis sit destinatum, itaque suhli .95 m§happg;jfana ex- 
cogitavit, quo haec inversio ordinis naturalis designetur. 

E. Restat denique, ut de q aum ^ i. e. de puncto simplice in linea 
posito verba faciamus, quod (p.85,8) a pasoqa improprio (pasoqi sg'ila) 
ita distinguitur, ut phrasis post qauma posita a copula wg incipiat. 
Quum qauma a Barhebraeo in recensendis accentibus cum mg- 
happg;^8,nl conjungatur uti negioSog og&ij apud Nicanorem cum 
periodo, quae dicitur avtargaufxivr/, conjici potest, syriacum qauma 
i. e. static esse interpretationem vocis graecae og&i]. Sed obstat 
quod dicitm' , post qauma positum esse copulativum we , id quod 
in periodis rectis non semper locum habet. Itaque de eo puncto 
potius cogitandmu videtur, cui nomen est devrega avu, quod ante 
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aai solet poni Friedlaender p. 57. Exempla prolata stmt Genes. 8, 14 et 
35, 25 ^.voo [)xscu3]'.KV-.2)/ jo)0 J^-o 

Punctum post prius ’arsii est qatuna et sic punctum post Dan et 
Jfaphthali in hisce verbis: Ojfcoo/ JojXliJ 

«jtO )oi\ ) ^Loo .wAJikSuo cf. Phillips Letter p. 60. Cum usu 
puncti in utroque exemplo convenit Nicanor qui post nkcc^ovai 
ponere jubet devTtQav ctvw in versu hoc II. 2, 132 : 
ot fie fieya nka^ovai, x«i ovz eiug’ id-eXovia 
’Jkiov ixTtegaai evvaiofievov itTokie&gov 
in quo ante xcei brevissimam pausam necessariam putavit. 

His ita disputatis tandem uno conspectu systema aecentuum 
a Jacobo compositum possumus exhibere : 


A. Accentus mimetici. 

I Punctum supra vocem ponit, 
ut efliciat: 


1 qaroya 

2 paqoJa 

3 mesayyelSna 

4 mghawwgyana 

5 yahe/9 tu/^ 

6 meqallesana 

III duo puncta oblique supra 
vocem ponit, ut efficiat: 

1 1 taysa 


II punctum infra vocem ponit, 
ut efficiat: 

7 menahta 

8 suhliitjp menahta 

9 meMammerana 
10 mP;9atteluna 


IV duo puncta oblique posita 
post vocem efficiunt : 

12 me;?akl£Pyaua 

conjuncta efficiunt : 


V punctum qaroya et me/Jakkeyana 

13 mesalleyana 

14 mepisana. 


B. Accentus temporales distinctivi. 


I Punctum supra lineam inter 
dno vocabula positum est 

1 suhlaff Jellayii 

2 ieliaya 

3 :esvana l ,,ur.ctuiii supra ultlmam vij- 

4 I vabulj httcrara 

Ill Puncta duo super lineam 
inter dno vocabula posita ef- 
ticiunt 

9 rahta dela paseq 


n 

•5 

6 

7 

8 


Punctum infra lineam inter 
duo vocabula positum est 
suhlaq:. tahtaya 
tahtaya 

suhl^q? samka | puuctuiii aub uiu- 
Sc^mkCl I niam vucabuli lit- 

' '■ ’ terain ponitur. 


I\ Duo puncta in linea inter duo 
vocabula posita efficiunt 
10 I'ahta de paseq 


11 scwayya 


V Puncta duo recta 
12 seray tasjii^a 


13 suhlay sgwayya 
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VI Punctum in linea positnm est 

14 pSsoqa 

15 sphimH (= pasoqa sg’ila) 

16 qauma 

17 mf“liappe;^ana 

18 suhlaijD mghappf!;yan§,. 

C. Accentns conjunctivi. 

1 MehayygJana i. e. vtpkv Graecomm, a quo Jacobus distinsit 
Garora. 

2 Garora, quern antiquitus loco accentus vtpev ponebant. 

3 Suhlay Mghayyg^ilnii, quo membra enunciati conjunguntur. 

4 SuhlSqp Garora inter membra quae copulative wg conjunguntur. 

Omnium accentuum numeras est triginta et sex, qui efficitur, 
ubi epistolam Jacobi a Phillips aeque atque a Martino editam cum 
Sever! et Barhebraei de accentibus capitulis comparamus, quum apud 
nullum scriptorem totum systema reperiatur, quin codices omnes 
sunt corrupti, et Barhebraeus praeterea systema Jacobi cum aliis 
doctrinis conjunxit. 

Itaque totius systematis natura et oidgine proposita accentus 
exhibemus, conjungentes ea, quae in epistola Jacobi habentur, quam 
Martinus et Philips edidenint, cum iis quae in Severi grammatica 
p. 33 leguntur, quam hoe loco secundum punctationem codicis 
Londiniensis proponimus , cujus vaiias lectiones Wrightius ad 
editionem nostram adnotavit. Utiiusqne textus condicionem qui 
perquirit, statim inteUeget, nullo in codice exstare genuinam Jacobi 
doctrinam, comparata vero utraque traditione, Severi dico opere 
et epistolae Jacobi eodieibus , textum effici , quo genuina Jacobi 
doctrina exhibetur. Simul vero discimus etiam apud Syros, qui 
accuratorum codicum laude sunt insignes, libros quoimm textus 
primo obtutu baud malus videtur, tantopere esse coiTuptos, ut 
medela non comparatis eodieibus non possit affen!. Severi enim 
qnattuor codices omnes sunt corrupti, Jacobi epistola nullo in co- 
dice Sana et perspicua. Jam igitur vide quomodo textus sese 
habeant, quonim editiones lectori comparandas esse moneo : 

ed. Martin p 8, 
ed. Phillips p. L 0. 

^O^OfXuio jlBoJ Epistola I 

^y jiy/ Severus in hoc libro p. 1. 20 II 

— — — .JfcyjAjtLy N-oo/ i 

■ pitwot jjf J^6)i — — — ^Qjt >S>\««cifcy II 
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.*1^ bkOo/ .|£Q£&3 —ftOnOl j j^otf I 

|A^ ^^\>.o>. — — J.u*a'*^x> — joodSj j^6)io H 

jQCSOSjJj •)QQQL. )y>,..a .j^ oAoi .j.K.J I 

— — — )cd£)L )si>-<da. .JjcuaS) .^fcwlsOi^Qfc II 

fc^ljo. •♦»JbJDj oo) ltca\ov> ..l^o)V Jfi^L ’rjarnSjo I 

— _ _ _ )tm\ov, — n 

. jz5Q^ ^o)-. w^JJqcd )o*joj qjo) .^01^00000^13 I 

.|oQ^ JSO)- Phill. I] — _ _ _ U 

i_>V-»?fcop .Jfcwijo .)icxi.3x> .jx\^ .Jt. ci„v> .l^ovo I 

• j-iV^ifcoD .J&...J2D — -iiODuSss .]x\j5o.|i*a.^ .^o;o II 
•i’OV«^ —o*- '^^.JQ-SU j-JO. jim^ ob) 'o*. I 

. |l\ ^ A v> II 

'^Ci200 'ojQOD .]aXJOOO i\Oj .jayop ^St^Oju . jb^nn . jjL.^ I 

- .iaaoo) .Koj II 

••.a m3 ilj l-^oiio }_i.o) ..joodSj Kojo | i\ J . v> l 

.0003 il? }_^6)TO )_X 0 ) .J3003J )^b»w i_b.OJO J v\ ) « n 

oi 3\ >. o » .^i mo; o x> N~ao/Ua3oco.lTLi>V''\xy l>pftf).Jo r>nr>o> <.. i 

- - - [I Phill. .jLbV] - - loom^ n 

)o\ ••IqqoL [.iiQ^iOD .Jy^ooD fcuis Noo/] jlbl/ fc.o I 
)QO iflOOL [I Phill. nihil nisi ^JO^SXC y^ o/ jlBjL/ yO] II 

— — — — vjl^ ml I 

XT? • • - . jovjto Jl-**. II 

iiow )QO - - |c^ I 

•Uoo) JjQ*^3 )QO |x > »« Cl3 fckOo/ jjtjj jojablL . 3 \..r»^ n 
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0)loA-? 1^1^ I 

.*)«w>a»\o» ♦? )2>£o /jJSA. II 

.JiLsojl. o/ I 

.JL2)oIL o/ |*x>«ja Jzsto .J-fcwL II 

|juj; jli^AO jl~o :i<Qjk I 

W? *)C„^»j !>;» ))-.o :^a*, il 
•• 

j^;jL JiO) :)Q^ >ia\*.Q fc I 

jiU- -otofc^/ — :)q\^ 

[Deest apud Phillips )Q\QJk t'>\Qju jvjOfcJO] I 

— — — — — II 

oo) |i3Q£Si3 ^o»oN-./ Ix^fc^O) )o\o>a? jpaou .)jdqocx2> I 

oot IjaomO) woiofc^/ )o\qjoj jpcu .icocoi) II 

^ .0^2DJt. 1 
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.jaaacu/ I 

. - r>--OP»- / 11 
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)oO)L )o^ .'jAx . o>\«..Ofc II 

. » / I 
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wODVO 
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1 1 Prima raanus correxit ^OJt . i^uod scripserat, in J ■•,* . 
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Abhandi. d. DMG. IX. 2. ^ 
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>OQoa |)?o jacDS; .=>ol. o/ I 

•wOcqS iijo JOaoS; J^6>» ooj. — — — — II 

J^O)» )0*0J OO) )20J0) '\s.[j] QJO) .fc^lujo/ OpQ^. W JiuO) I 
)^6>» )o^j — jaajo) 'Vi. — oj opoi. W Koj n 

v«.0 *w\i. )Q^i ...,->\r». **i«** 2 D * I 

Vao vA^i. )Qli fcu. n 

Postquam hueusque ipsius Jacobi systema proposuimns, grae- 
eamque disciplinam, qua nititnr demonstravimus, tertiam denique 
accentuum ponendoram doetrinam habemus, quae medium locum 
occupat inter initia simplicia Josephi Huzitae et Jacobi opus arti- 
ficiosum, ita ut jam penitus perspici possit, quomodo paullatim 
doctores artem excoluerint libros ita punctis distinguendi, ut pulchre 
possint recitari. 

Exstat haec doctrina in catalogo accentuum a Thoma quodam 
diacono composito , quern Georgius Phillips Thomam Harclensem 
esse ideoneis argumentis comprobavit *). Edidit Thomae opusculum 
Martinus*), eidemque scholae, at non ipsi Thomae, tribuendus est 
tractatus, quern Phillips edidit p. 68. Nam hoc in tractatu vigihti 
tres enumerantur accentus, sed deest S§Iiira&, quod in opasculo 
Thomae exstat, prout a Martino editum est. Itaque Thomas ipse 
opusculum non scripsit, cujus accentus omnes omnino sunt viginti 
quatuor. 

Ab initio tractatus (Phillips p. 68) bcriptor tradit, esse gram- 
maticos doctos, qui decern posuerint accentus, quorum magistrum 
neminem fuisse nisi Josephum Huzitam patet. Josepho enim novem 
accentus tribuuntur, inter quos deest p S s o q S , quod quum deesse 
non possit, revera decern accentus adhiboit, quod supra diximusj'). 

Jam igitur sciiptor tractatus novit Josephi systema, Jacobus 
vero de doctrina pendet, quae hocce tractatu et opusculo Thomae 
(Martin p. 11) traditur, ita ut uno conspectu historia accentuum 
syriacornm possit exhiberi ita: 

I. Accentus temporales. 

Paulus anno c. 500. Thomas c. 616. 

1 Sellaya. 1 Sellayd 

2 taht3,ya 2 tahtaya 

1> Phillips a letter of Mar Jacob p. 90. 

2) Martin Jacobi Eilesseni Epistola p. 11 
Mrgl. I 205. 

3) Cf. Supra p. 68 nota *). 


Jacobas c. 670 
fl seUaya 

12 suhlaqp sellaya 

1 3 tahtiiya 

14 suhllijp tahtaya 

Ewald in Ztschft fur K des 


7 
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Paulas. 
3 zauga 

(4 pasoqa) 

5 Sesyana 

6 samka 


Vacat 


Thomas. 

3 sgwayy^i 

4 sgraya 5§d’as3ii9'a 

5 0 o 

pasoqa 

6 SPhimS, quod deest 
in tractatu 

1 7 Sesyanfi 

8 ifihta 5gla paseq 
9 zauSa 

(10 samka 

111 rahta depaseq 


Vacat 


Jacobus, 
j 5 sgwayya^ 

■! 6 suUaqp sgwayya 
I 7 sgray tas3ii9’a 

I 8 pasoqa 
I 9 sghima 

110 3esy8.n§, 

■111 rahti, dgla p8.seq 
|l2 zau3§. 

13 samka 

14 suU&y samka 
|15 rahta d’gpaseq 

) 16 qaumS, 

17 mehappg;jrana 
118 suUagp mghappg- 

l 


II. Accentus mimetic i. 


7 paqo^S 

12 p^oda 

19 p&qod'S, 

8 ragsayyglana 

13 mesayyglani 

20 mgsayygl^l 


14 mghawwgylna 

21 mg\iawvTgy^n& 


15 qlroyS 

22 qlroyS 


imgqallgsEn^ sive 
b^he/J tu/3'S 

23 mgqallgs§.n& 

24 y&he/9 tn^h. 


(mgsallgy&n^ sive 
\me(9k^sg'fank 

25 mgsallgy3,n0. 

9 hau damgrakka/9 

18 mgpis^nk 

26 mepis§.nl 

men tren zaugin 

19 t5;^s& 

27 ta.jj'sa 

10 mgnih&nS 

20 mgnahtS 

128 mgnahta 

129 'suhlagp mgnahtS 


21 meMammerilnd 

30 med'dammerana 

0 

Mazherana = admonens. 

Ct’V 86 B 

22 |me/?attelSn5 
isive mazhgr&nS 

31 me/?attglana 


— — — , 

32 mg^Jakkgyana 


Vacat 



III. Accentus conjunctivi. 


22 (mghayyeJdna sive 
\ zaqora 

24 g^ror& 


1 33 mghayyedana 
34 suUa(y mghayye- 
danl 

(35 garora 

136 suhla*^ garora 
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In praecedente catalogo accentAs quosdam pro arbitrio con- 
junctos esse non negamus, fieri enim potest, ut duo rShte non 
ita disponenda sint, ut alteram ad ^esyauS,, alteram ad samka 
pertineat, etiam de natura accentfis hau damgrakka/a men tren 
zaugin dabitari potest sicuti de qaama et rnghappg^Snii , verom 
hoc procul dubio constituendam videtur Jacobi systema ex Thomae 
excaltum esse, Thomae systema ex Paali, ita ut initia ponendorum 
accentuum anno p. Chr. 500 sint facta, quae a Thoma Harclensi c. 610 
magis exeulta Jacobus denique ad summam perfectionem perduxit. 

Thomam graecam doctrinam in suum usum convertisse earn 
ob causam certum est, quia de et de nagotvrov^ 

facit (Martin p. 11 et 12, Phillips p. 83*)), yiam quam imvit, 
deinde Jacobus ultra prosecutus est. Cujus si leges contulimus 
cum Nicanoris ratione ponendorum punctorum statuere nolumus, 
Jacobum ipsius Nicanoris scholia vel libros evolvisse , verum i 
tantum dicimus, Jacobum rationem suam a schola Graeca quadam 
mutuo accepisse, in qua vetus doctrina Alexandrinorum antiquitus 

Ti^rtfi'iTo cfM*\r£lr4£i Tn>* 

Barbebraeus denique uti in recensendis canonibus nommum 
Jacobi grammaticam secutus est (p. 61), ita etiam in enumeran is 
accentibus Jacobi doctrinam recepit, cui pauca addidit de accenti- 
bus orientalium Syrorum et de cantilena (re^nS.), quae sin^ vs 
signis competit. Qua de cantilena nemo hodie potest ferre judi- 
cium, quin Syros recitantes audiverit, quos tamen antiquam legendi 
consuetudinem servasse vix est credibUe, quum Barbebr^us ij^e 
de lectoribus judicium ferat satis iniquum (Oeuvr. gr. 1 -48 . ). 

Haec fere de Jacobi Edesseni fr^entis ad grammaticam 
pertinentibus videntur dicenda. Virum vidimim pium , oc um, 
prudentem , instaurandis studiis clericorum omnibus Mimi vin us 
intentum, qui diseiplinam ecclesiasticaro, artem canendi, scnp urae 
et patrum lectionem, graecae linguae stadium restituere mtebatur. 
Quod ut perficeret nihil gravius habuit quam c^are , u co ices 
recte scriberentm- et pueri lingua syriaca bene instituerentur. l^ue 
episcopali sua de scbolis sollicitudine eo perductus est, u rum 
etiam grammaticam componeret, quern in scbolis graecis e uca m 
ad normam grammaticae graecae adomavit, et tanta diligen la, an o 
acumine ad finem perduxit, ut omnes quotquot eum seen i sun 
Syrorum grammatici boc opere tanquam fundamento usi sm , 
in multis Barbebraei libri Splendomm locis obseryavunus. iaii 
inodo Jacobus pater est grammaticae synacae et pnmus omo 
semitica stirpe oriundus, qui giummaticam semiticam excolmt, 
Arabum enim et Hebraeorum grammatici certe sunt recentiores, 
reUqui Semiticae stirpis populi rem grammaticam paene totam m- 
tactam reiiquerunt. 

iTilsec de gSrorl Thomae observatio obsenrissima est, et apud Bar- 
hebraeum (Oeuvr. gr. I 255 1* -4) repetitur. 



102 


Caput VIL 

De grammaticis Nestorianis sAn&nisoS, Honain. 

Quum Jacobus novam tractandae linguae iniret rationem, alii 
quoque viri docti non omiserunt libros componere in usum disci- 
pulorum, veram alieni erant a profunda et subtili Jacobi methodo. 
Non enim in intima linguae penetralia procedere studentes id 
tantum agebant, ut diffieultates legendi libros vocalibus destitutos 
quantum fieri potest removerent, quod duplici modo sunt aggressi. 
Aut enim, quod simplicius erat, glossis voces difficiles explicabant 
secundum ordinem libroinim, aut voces difficiles collectas secundum 
ordinem litterarum proponebant, initia conscribendi lexici tali modo 
facientes. Inter maximas diffieultates linguae referendum est, vo- 
cabula iisdem litteris seripta vario modo pronontianda esse pro 
locoram variorum significatione , quae vocabula sibi similia appel- 
labantur damyayai9-i,. Primus scriptor qui de similibus opus com- 
posuisse traditui' est Josephus Huz§.y& (Bhbr. Oeuvr. gr. II 77) anti- 
quissimam vero commentationem de hisce vocabnlis quae aetatem 
tulit, libellus est sAnanisoSi, quem edidit Hoffmannus *). 

Eodem fere tempore quo Jacobus floniit SAnSnisoS 650—90, 
scripsit praeter Para^sum et librum divisionum philosophicamm 
etiam emendationem vocabulorum et lectionum ob- 
scurarum in libris patrum, quae exstat in purfls 
hashaiVa (i. e. in libro ita dicto) in archio hujus eoenobii 
asservato, quae omnes punctationes (pu^^me) aliorum 
veritate antecellunt^). Quae Thomae Maragensis verba ita 
intellexit Hoffmannus ut statuat, SAnanisosum eis maxime providisse, 
([ui remoti a magistro , quas auribus antea perceperint lectiones, 
e solo libro repetere coacti essent. Quo in negotio quum puncta 
diacritica tune temporis ad vocalium divinationem nondum suf- 
ticerent , significationum diversitates adjectas esse. Delude censet 
commentariolum a sese editum cum hac descriptione in universum 
congruere, quum scriptor sexcenties hoc utatur sebemate, ut primum 


1) Opuscula Is'estoriaDa >yriace tradidit Georgius Hofimaniius Kiliae 1880. 
— De aetate ^AnanibO^i cf. Assem. B. O. III. 1, 145. 

1) Hoffmann 1. 1. V teitura mutavit et ita vertit, postquam vocem d'i^ 
loco movit et legit bgfuras haslia^a be^ tradito: d’li^ b^furas 

h.^ha^a tVg ar^e : scripsit etiam emendationem vocabulorum et lectionum 

obscurarum. quaa in libris patrum repperit, per significationum distinctionem, 
quae exstat in archio hujus eoenobii: haec omnes aliorum punctationes veritate 
superant — Vocem liashai^a esse = Atgets p. XIII compluribus exem- 

plis prolatis coinprobavit. Sed locis tribus . quos recensuit , bufficit significatio 
X^fjota = usus Ceterum haec res ad nObtram disputationem hoc loco ni h i l 
facit: Cf Payne-SmitU s. v. 
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s § m 8. h e i. e. vocum scriptiones, deinde purSi^ ]88shai9’8 i. e. signi- 
ficationum (cf. notam) distinctionem, denique locos biblicos proponat. 

At missa disputatione de puraS h8shli9'a, quod transposita 
voce d’ii?' cum descriptione opens 3An8nisoBi conjunxit, ita ut omnino 
incertum sit, an re vera mentem Thomae Maragensis assecutus 
sit, liber quern descripsit Maragensis dieitur turasa dasgmabe wfda- 
qgrayaiS’a 8amot8,(98 da;^gi^a/?e da/?S,ha>9’a. Vocabula in illo emen- 
data in libris patrum exstabant, neque erant biblica, liber de 
quo agimus locis biblicis utitur. Praeterea Maragensis librum 
continuisse turasa docet, id est emendationem vel, si mavis, rectam 
scripturae voeabulorum formam, at talia in libello a Hoffmanno edito 
non leguntur. Itaque non eredibile est librum Hoffmanni eum 
esse, quern Maragensis descripsit. Ex Maragensis verbis potius 
sequitur 3An§,niso3i librum similem fuisse alii libello, quern Wrightius 
(Catal. 114 a) enumeravit, cui insciibitur S§m8he d§qaddiS8 Ba- 
silius. In hoe libro secundum ordinem, quo occurrunt in inter- 
pretatione syriaca Basilii, scriptura et pronuntiatio voeabulorum 
graecorum, syriacorumque difficiliorum definitur, quern librum is 
in usum suum vertere debebit, qui Basilium edendum sibi sumit. 
Talem librum recte tur§.s8 dalgm8he waqgrJylO^I Samot8^8 da^g- 
dixeris, non vero eum quern Hoffinannus public! juris factum 
recte quidem librum de aequiUtteris (d8my§.y8i^8) appellavit, sed 
falso pro eo habuit, quern Maragensis descripsit. 

Agendum itaque est de sAn^ni^oSi libro de aequilitteris sive 
de simiUbus vocabulis, quod hodie auctum exstat Honaini et aHus 
analectae additamentis , qui etiam glossas arabicas addidit , ita ut 
difficile sit statuere, quamnara theoriam grammaticam scriptor se- 
cutus sit *). Atque hoc in negotio primura notandum videtur v o - 
calium nomina a 3An8niso3 non esse adhibita. Nam quae sunt 
hujusmodi vocabula (p8i?ah 18 , 6; 21 , 19 tren nuqze Igd-aht 
e 21 , 16 , siseltfi = 8 18 , 10 ) non ad 3An8niso3um pertinent sed 
ad Honainum (Hoffmann p. XHI). 

Varias verbomm formas non secundum certam legem ad ra- 
dicem refert, sed suo tantum loco secundum ordinem litterarum 
profert, ita ut sub m participia, sub n Imperfecta 3 . prs. mscl., 
sub t Imperfecta 2<iae personae et fern. SSa® sint quaerenda, neque 
etiam de discrimine inter Peal et Pael profundiorem cognovit legem, 
sed itemm iterumque repetit Pael rem significare multoties factam, 
Peal vero semel factam. Hanc enim stirpium derivationem nemo 
Syrorum intellexit, quam neque recentissimi Amira, Seiadrensis, 
Acurensis, Ecchellensis , Timotheus Isaac Amidensis filius 30/?ed' 
hayye Diaconi, Assyrus (Codex Berolin. Petermann. 17 ) in libro 
sirSaq; recte docere potuerunt. 


1) Quae apud Hofltoaiinam Opusc. Nestor 38, 21 sq. leguntur in codice 
BeroUnensi (Sachan 72) invenit Gottheil, et typis esscripsit in ediUone Gran.- 
maticae Eliae Nbibeni p. 61. 
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Quodsi inde non eoncludendum est, sAnanisoSum in disciplina 
sui teniporis grammatica fuisse rudem , ne mireris eum novisse 
nomina temporxun , zaySna da3g/?ar 14, 16, za/%ia hana, ^gqayem 
14, 20, et distinguere Imperativum (paqo^a’ii?’ 3, 15) a forma 
historica (tasSi^^anali?- 3, 18). Sic et genera distinguit, maseu- 
linnm et femininum (deyra’ij?', neqbS’ii9- 16, 15), sed adjectiva a 
verbo recte non distinguit, neque pronomina suo nomine bglSy 
sgma designat. Quod ex adnotatione de batin et batain, ’appin et 
appain sequitur 10, 20, ubi ita dicit: batain, ’appain et omne, 
quod est in hoe genere, significat nostrum etc., batin, ’appin et 
omne, quod est in hoc genere, significat aliorum, cui adjicit 
deinde exemplum ; Locutus est dominus cum Moyse ’appin luqg/^al 
’appin. Alterum illud 40, 23 ex iis intellegitur , quae de saggi 
et sgyi dieuntur: saggi, hoc est abundantia (surtiihit), in qua homo 
est constitutus, e. c. saggi (multa) ftiit possessio ejus etc. (Genes. 
13, 6); sgyi hoe est, quod parvum fuit et paullatim auctum est, 
e. c. paullum fait tibi coram me, wasgyi (et auctum est) valde 
(Job 8, 7). Tali mode qui saggi a sgyi distinguit discrimina inter 
verbum, et adjectivnm, im&STov , non bene intellexit, et 

doctrina grammatica imbutus esse non potest. Quanta hujus viri 
fuerit confusio in rebus grainmaticis , cemitur in adnotatione de 

rgtan 45, 23, ubi legitur: hoc est multi, e. c. mus- 

sitaveiunt contra dominum et dixeiunt iMattb. 20, 11? Exod. 17, 3, 

(Pa.) hoc est unus, e. c. mussitavit de illo. Usus pluralis 
et singularis cum discrimine inter Peal et Pael confunduntur ! 

Inusitatani vooem , quam equidem certe apud alium gram- 
luaticum ita me legisse non memini, noster adhibet 5, 18, 20 sum - 
lava, quod oppouitur imperative puqdana, quum ’etda;^r, ’ezdahr 
imperatives, ’etdgyar, ’ezdehar vero sumhiya esse doceat. Cnjus 
vocis significationem certo delinire non possum , quamvis hoc af- 
tiniiare audeam, non designare perfectum, quippe quod za,M 
da3p(:?ar 14. 16 dixit *). Esse potest nomen indicativi, quo tamen 
Syri carent. vel verbi finiti {gr^fia ooiarixov), sed etiam aetivum 
potest designare, ita ut hoe loco graecum ivfgyeia respondeat sive 
iyegyr/Tixov , quod tamen apud Dionysium Thracem mesauJeSana 
dVmaibgdanuiTa dicitur. Quum apud Sevei-um p. 25 k&wa&^ 3 p- 

sumlaya in nomine sint suilBxa pronominalia et Alar/) statlis em- 
phatici. et in verbo terminationes personaium, equidem erediderim 
suralaya significare formam verbi finiti {ogiarixov bijua) et re- 
spondere hoc loco graeco ogog, licet alibi sit anoTileafia. Quodsi 
hoc loco videmus antiquam esse doctrinam a Severe traditam. 


1,1 Neque etiani de Phisquamperfecto = inioavvTsXixdv cogitari potest, 
ljuod apiul Dionysium mesainlgya dicitur Cf p. 17 
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quam jam ^AnSnisoS cognovit, idem fit in vocibus met?iasyS (oc- 
cultatum) et qgriha (apertnna), quibos 14, 10, 17 distinguitnr h 
mutum ab h accurate proferendo, qui termini technici baud dubie 
magistris masorethicis Syrorum debentur. 

Ceterum sAnanisoSi liber potius ad initia lexicographiae syriacae 
quam ad grammaticam pertinet, et ultimus est, qui ante Jacobum 
saeculo septimo exeunte scriptus est, post Jacobum Edessenum 
vero per plus centum annos nemo grammaticam conficere ausus 
est, tanta hujus viri fait auctoritas, operisque ab eo conditi copia. 

Qui secuti sunt grammaticae syriacae scriptores ad saeculam 
nonum peiiinent, perpauca vero eomm opuscula ad nostram aetatem 
usque servata sunt. Ac primum quidem IsoS bar Nun 824 — 
828 patriarcha Nestorianorum de similibus (d&,myaya.i9’a) scripsit, 
qui Johannis Masawaih magister cum iis viris araicitia conjunctus 
fuit, qui in aula Abbasidarum operam navabant scriptoribus graecis 
arabice enarrandis ') , quorum auxilio adjutus Patriarcha electus 
est. Fuerunt vero hi ejus amici Gabriel filius BohtisoSi et Michael, 
Chaliphae Mamuni medici*). 

Qui a pahiarcha hoc institutus erat Johannes Masawaih, dis- 
cipulum habuit ^onainum ibn Ishaq, quern e schola expulisse tra- 
ditur. Tenras graecas petens Honainus linguara graecam tam bene 
didicit, ut redux a medico Gabriele filio Bohtisui receptus in aula 
Mamuni interpretationi librorum non modo syriacorum venim etiam 
graecorum vacaret. Princeps fere ac magister inteiyiretum fuisse 
praeterea vero viginti quinque libros ipse composuisse traditur *). 

Talibus laboribus occupatus non potuit studium grammatices 
neglegere, imo Elkhalili lectionibus interfuisse dicitur, neque quid- 
quam magis opus habebat quam vocabularia, syriaca, graeca, 
arabica, ita ut minim non sit tribui Honaino grammaticam syriacam, 

cui inscripsisse videtur jjoojj et lexicon compendiosum, 

cujus meminit Bar Ali in praefatione sua (Hoffmann Syr. arab. 
Glossen 2, 5). Grammaticam eitavit Bar Hebraeus in 'Ausar raze 
(Hoffmann D. M. Z. XXXII p. 741 et Elias Tirhanensis p. 32 ed. 
Baethgen. 

Quod vero apud Casirium 1. 1. et in Fihristo p. 294 legitur. 


1) De hoc Iso3 ef. Assem. U 334, UI. I. 165, 616 Nro. 49; Barhebr Oeuvr, 
gram. H 77. Wright Encyelop. Brit. Syriac Diterature p. 847. 

2) De tempore , vita , operibus horum medicorum , de quibus hodie non 
umnino constat, qnia Barhebraeus alia tradit atque alii auctores, ad Weilium 
refero (C'halifen II 170. 281). Non enim hujus est loci inquirere in vitas horum 
viromm. 

3; Casiri Bibl. Escorialensis I 288. Barhebr. Cbeonicou 170. Chron. ecclcs. 
ID 198. Ibn Challikan I 478. Assem. B. O. DI. 1. 164, 211, 501, 511. De 
anno mortis dissidium est inter scriptores, alii ao. Heg 263, alii 260 die Martis, 
sexto mensis Safar, qui convenit cam primo Kanun 1185 Graecorum, eum mortuum 
esse dicunt. Cf. Wright. Syr. Liter, in Encyclopaedia Brittan. p 847. 
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coniposuisse Honainum libram de legibus flexionis secundum grae- 
cam doctrinam (^LxiLiw olJCS^) 

non ad grammaticam syriacam sed ad arabicum pertinet , nam de* 
lingua Syi'iaca vox non adhibetur, deinde etiam hunc librum 

cominemorat Elias Nisibenus. In disputatione enim contra Alhosai- 
num Abu’l Qasim (Vezinim Qirwasi f 444) de Christianae re- 
ligionis veritate laudavit Honaini filii Ishaq librum v5 

Assem. B. 0. HI, I, 271a. Opus sane omni numero egregium 
grammatica arabica est saeculo none ad analogiam grammaticarum 
graecarum composita! Etiam de syntax! egit, sed nescio num 
hoc libro, an alio aliquo. Elias Tirhan. Cap. 18. 

Glossae Honaini baud dubie a recentioribus glossograpbis sunt 
receptae, ita ut re vera sint servatae, quod vero scripsit de simi- 
libus (damyiyat^'a) opusculum (Barhebr. Oeuvr. gr. 11 77} id si 
non totum tamen aliqua ex parte exstat conjunctum cum sAnanisoJi 
libello, de quo modo verba fecimns. Summus ejus in componendo 
hocce libro finis fuit studium synonymiae, in eo enim plerumque 
versatur scriptor, ut doceat, quid dicriminis intercedat inter voces 
similia indicantes et inter voces iisdem litteris scriptas sed vario 
mode legendas. 

Utitur in hoc opusculo terminis orthoepicis, quos et apud 
alios grammaticos invenimus; m§qassgy5, mgrakkf;^^, zgqi^^, pg- 
i?iha, he^^sa, gane.?, mai’betana’ti?- , rngbaggyanS.’!)?- , 32, 3, sed 
exstant etiam nomina signoixun orthoepicorum apud alios inusitata. 
Qusayii enim verbo tg/?a3 exprimitur 31, 5, 6; 20, 19, 21; 13, 10; 
6, 23 al. ') ubi ita dicitur: kad td/?a3 at lgkay> vel kaJ tg/Sl3a 
karp, quo signiticatur, kaip instnictum esse Qusaya. Vocalis I 
signum dicitui’ siselta Jal — 16, 14, vocalis i signum describitur kad 
simJn teren nuqze let^aht men . . . 30, 22; 31 , 11 ; 6 , 20 al. 
Consonans Yu5 cum puncto inferiore (i) dicitur : kad' sase at 
Igyud 6, 14. 

Denique neglegenda non videtur Honaini de voce maryaob- 
seiTatio , quae nescio an dicenda sit cabbalistica an profecta ex 
sententia quadam de origine vocum, quam excogitavit. Dicit enim 
7/1 vocis maiya indicare m a r u i?- a i. e. dominium, r deinde r a b - 
but9-a i. e. majestatem, y’ denique 'ijYui^'a i. e. essentiam, quod 
in mentem revocat theoriam Ca.sparis Neumanni, qui singulis lit- 
teris certum sensum inhaerere putabat, ita ut ex varia litteramm 
conjunctione significatio vocum ratione logica posset derivari ®). 

1) Hue oppositum esse voci ggnu^ja et eistare etiam apud Isoj bar Nun 
in Lexico Bahluli et apud Eliam Catholicum Joum. asiatique VI, 19, 459 docuit 
Hofmaniius. Opusculii Xeator. p XIV. 

2) Cf. Neumann, Caspar, Ciavis domus Heber Wratislaviae 1712. J. D. 
Michaelis Beurlheilung der Mittel. welche man anwendet, die ausgestorbene 
Nebraeische Spraehe zu verstehen Goettingen 1757 S. 94. 
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Ceterum Honainus scripsit libium de punctis, e quo locum alla- 
turi sumus infra p. 116. Hoc in libro verba gutturalia seorsim 
tractavit i). 

Quodsi de Honaini studiis grammaticis pauea quaedam frustula 
colligere potuimus, de coaevo ejus Johanne Stylita (Juhannan Estu- 
naya) praeter fragmentum a Jobanne bar ZuSbi servatum nihil 
restat, quern grammaticam composuisse Ebed Jesu (Assem. B. 0. 
Ill, I, 256) tradidit ^). Quod ex Johannis bar ZuSbi grammatica 
desumsisse videtur Ebed Jesu, in qua Johannes Estun^ya inter 
eos recensetur, qui grammaticam syriacam ad normam gramma- 
ticorum graecorum excoluerint. Codex Musei britt. 25, 876 fol. 54b. 

Ceterum vel hoc incertum est, an re vera Honaini tempore 
floruerit Johannes ille, quod Assemanium secuti diximus, qui loco 
laudato docuit, vixisse Johannem sub Sabarjesu, Abrahamo Mar- 
gensi et Theodosio Patriarchis. Quorum primus mortuus est anno 
836, Theodosius vero anno 868 vita functus est (Barhebraei Chron. 
eccl. ed. Abbeloos et Lamy HI p. 190, 198) Ass. B. 0. 11 435. 
Sed unde Assemanius hoc cognitum haberet, non dixit, itaque 
Schroeterus D. M. Z. 24, 262 dubia movit, censens Johannem Estu- 
n§,yi, grammaticum eundem esse virum, quocum Jacobus Edessenus 
centum annos ante id tempus, eui ab Assemanio adscriptns est 
grammaticus, epistolarum commercio erat conjunctns. 

Atque hac in causa a Schroetero dubia jure mota es^e 
etiain proptera vero est simile, quia Johannes bar ZuSbi 1. 1. gram- 
maticum Johaimem Estun^yS una cum antiquissimis grammaticis 
Mar Ahudemraeh et Josepho Huzita tanquam Graecorum pedise- 
quum reeenset, quod post Jacobum Edessenunr eo tempore, quo 
grammatica syriaca condita erat, vix quadraret, quum nemo a 
vestigiis Jacobi recedere posset, qui opus eximium in locum com- 
pendiorum graecorum invexit. Sed eandem ob rationem ne Jacobi 
Edesseni quidem coaevum puto fuisse Johannem Estunaya, sed 
ante eum floruisse et antiquissimis apud Syros scriptoribus de re 
gi’ammatica adnumerandum esse conicio. 

Medio igitur hoc tempore, de quo agimus, grammatica syriaca 


1) Elias von Tirhan Gram, ed Baethgen p. 32 1. 15. 

2) Exstat hoc fragmentum fol. 65 b et docet omnia nomina activi simul 
et passivi senaus pleruraqae(,q esse mascuUua, contra quod Johannes bar 

Zuobi longa disquisitione pugnavit. Haec snnt verba: 

JjL«o )LQjp\ao 'Vi. ^jQjcoj jojiuty . vjojy 
.Jioioa )(i\ .|^yoQL*V -V.jo 

)Icup\x» ^yojooy Jo»£jt .gojAa v»/ .jwo*. .Ji'^ooy 
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exculta non est et vix ea ejus condicio servata est, quae Jacobi 
Edesseni laboribus debebatur, quod quum earn ob causam factum 
esse videtur, quia Jacobi opus ilia aetate superari non poterat, 
qua ars linguas comparandi nondum erat inventa, turn quia viri 
docti, qui eum secuti sunt, magis occupati erant conscribendis 
glossariis et condendis lexicis*) quam expolienda grammatica. Quae 
vero illius aetatis fuerit doctrina grammatica jam videamus. 

Grammaticum Syrorum studium e duobus fontibus profectum 
esse ex iis, quae in hocce opusculo exposuimus, intellegitur. Pri- 
mum enim magistri, qui recitationem librorum sacrorum docebant, 
regulas scribendi et legendi condiderunt, unde profecta est doctrina 
de punctis et vocalibus, quae doctrina tota Syrorum ingenio de- 
betur. Deinde vero etiam fuerunt, qui grammaticam graecam 
(Dionysium et Theodosii canones) in Syriam intro duxerunt, e qua 
Syri partes orationis et fiexiones verborum et nominum didicerunt, 
syntaxin vero, si Honainum exceperis, nemo Syrorum curavit, nisi 
quod obsei-vationes quasdam de particulis litteris mandaverunt. 
Honainus vero de praedicatis et de protasi et apodosi scripsit teste 
Elia Tirhanensi Cap. 18. Utramque rem, et doctrinam de punctis 
et vocalibus , et doctrinam de partibus orationis et de flexione 
conjungens Jacobus Edessenus grammaticam syriacam, quae hoc 
nomine digna est, condidit, nemo vero ante Johannem bar ZuSbi 
circa 1210 vestigia ejus est secutus, ita ut per quinque saecula 
doctrina grammatica incrementum baud ceperit. De flexionibus 
enim nominum et verbomm ii, qui Jacobum secuti sunt, non egerunt 
(et verbi quidem indolem nemo Syrorum unquam inteUexit), sed 
potius quae de punctis et accentibus in scholis tradebantur iterum 
iterumque decantabant. Id quod ex grammaticis opuscuUs intel- 
legitur, quae inde a saeculo nono exeunte usque ad tempera Jo- 
hannis bar Zu.bi composita sunt, quae jam sumus descripturi. 

Tres vero sunt libri, qui tractandi videntiu-, 1) Codex nesto- 
rianus ,masorethious“ Musei Brittanici anno 899 exaratus a Babaeo 
in llonasterio 3Iar Gabriel prope urbem Hairan , Wright Catal. 
I, 101, cui similis est Codex jacobiticus, saeculi noni vel decimi 

V , 

Wright 1. 1. 108. 2) Eliae bar Sinhya Nisibeni gi'ammatica JtoL 

Cod. Mus. Britt. Add. 25, 876 Wright 1. 1, III 1175, 
3) Joseph! bar Malkon episcopi Maridinensis Kete punctorum 
))JOQj; |L^^, in eodem codice servatum Wright 1. 1. Ill 1177, 8, 


1) Globsograplioruiu Iiic fero estordo: I, 567 p. Chr, Marwazaya; II, Saec. 
VI Glossariimi anoiiymum p. I explicatum , Wright Catal. 802 b ; III , ante an- 
num 87U Gabriel Bohtisy;. IV, c. 880 Bar Ali. V, 900 Serosewai. VI, Bar 
Bahlal c. 960. — Sed quonani tempure floruit iAuaniloS? 



Caput Vffl. 

De Elia Nisibeno, Josepho bar Malkon et codicibus 
masor etbicis. 

Elias bar Sinaya, natns anno 975, in conventu Sti Michaelis 
prope urbem Mosul monachus sub abbate Joanne claudo, jiresbyter 
consecratus est a Nathanaelo episcopo Sennae , qui deinde sub 
nomine Joannis V 1001 — 1012 cathqlicus factus est Postquam 
in conventu Simeonis, ad Tigridem Sennae opposite, degit Elias, 
anno 1002 episcopus Beth Nubadrae factus, anno 1008 exeunte 
ad dignitatem metropolitae Nisibeni evectus est. Catholici se- 
quentis Joannis bar Nazol 1012 — 1020 amicus fuit, contra IsoSjabum 
bar Ezechiel 1020 — 25 vero litigavit. Insequentem Catholicum 
Ebam I (1028 — 1049) vita excedens post 1049 mortuus est. Ita 
vitam Eliae Wrightius descripsit (Encyclop. Britannica sub Syriac 
Litter, p. 850) bauriens ex Rosen Catal. Mspt. Mus. brit. p. 89 
Col. 2, Baethgen Fragments syr. und arab. Historiker p. 101, 103, 
104 = 151, 152, 153, Barhebr. Chron. Eccl. H 261, 281, 283, 
Ass. B. 0. n 444, 447, HI. I 266, 272; Cardabi in libro Thesauri 
p. 84 EUam anno 1056 mortuum esse dicit. 

Eximium viri ingenium laudibus extulit Ebedjesu Ass. B. 0. 
in. I 268, qui et ipse opus ab Elia de divisions baereditatis 
arabice conscriptum sui de eadem re operis fundamentum esse 
declarat, quod ex lingua arabica in syriacam translatum totum in 
librum suum receperit. Collectionem canonum Synodicorum Eliae, 
cujus pars tertia baec de divisions disputatio, edidit A. Mai in 
Scriptorum veterum nova collections Vol. X et V, 54, 220. 

Quibus laudibus Eliam dignissimum fuisse quum res in re- 
genda ecclesia gestae, turn libri ab eo conscripti uberrime probant. 
Xon enim jus canonicum tanquam homo umbratilis perquisivit quod 
eum fecisse ex coUectione canonum ab ipso composita intellegitur, 
vemm etiam fortiter sed irrito ad normam juris restitit perversis 
IsoSjabi conatibus, qui aulicos Bagdadenses comimpens, Simoniacus 
sedem patriarchalem obtinuit inde ab anno 1020 usque ad mortem 
1025 1). Idem etiam contra Muhammedanos christianae religionis 
veritatem defendens cum Abu’l Qasim Elhosaiuo septem sessionibus 
anno 1026 disputavit, viro ilia aetate celeberrimo % Neque minus 
gregis christiani curam gerens de symbolo Nicaeno commentatns 
est et librum apologeticum edidit, quo fidem christianam argu- 
mentis demonstrare conatus est (Kitab elburh^ fi tashih eliman^). 


1) Kpistola £liae de Jesujabi ordinatione ad Bagdadenses data exstat in 
codice Vaticano CXXIX (Catalog. HI 191). Assem. B. O. Ill, 1, 272. 

2) Ibn el Athir IX 233, 255. Ass. B. O. lU, I, 270 sq. 

3) Gennanice edidit L. Horst Des MetropoUten Elias von Nisibis Buch 
vom Beweis der Wahrbeit nnd des Glaubens Colmar 1886. 
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Denique disquisitiones dogmaticas de trinitate et unitate atqae 
commentationes etLieas de castitate (fi fadllet el Safaf) et de pel- 
lenda maestitia (Kitab el maSunet Sala dafs el hamm) conscripsit. 
Imo hymnos edidit artificiose compositos, in libros Nestorianorum 
liturgicos receptos'). V. Cardahi Liber Thesauri p. 83. 

In omnibus hisce opuscuUs aeque syriacae atque arabicae linguae 
facultatem monstravit, ita ut antiquissimis Syris adnumerandus vi- 
deatur, qui arabice libros ediderunt, quemadmodum et coaevus Eliae 
Nisibeni, Elias Tirhanensis, linguae arabicae studio delectatus est, de 
quo infra agendum erit. Seimones vero et Chronicon, cujus parti- 
culae quaedam ab editoribus Chroniei ecclesiastici a Barhebraeo com- 
positi typis divulgatae sunt, et cujus fragmenta Baethgen publici 
juris fecit syriace scripsit. Haec vero qui reputat , intelleget 
Eliam non esse hominem umbratilem , qui minutiis grammaticis 
delectetur, sed viium in rebus agendis acrem et industriosum, qui 
grammaticam conscribens opus tironum usui destinatum elabo- 
ravit, quibus Jacobi Edesseni liber erat nimis amplus et copiosns. 
Id enim episcopi offieium jure habetur, scholis clerieorum adju- 
menta litteraria exbibere, e quibus adolescentes linguam ecclesiasti- 
cam addiscant, quae vitae communis lingua esse paullatim desinebat. 
Quodsi enim saeculo nono glossaria compilata sunt, quibus voca- 
bula syriaca arabice explicantur, alia hnjus rei causa non esse 
potuit, quani desuetude, in qnam lingua Syriaca paullatim cecidit 
imprimis apud nobiliores homines, qui Arabum elegantiam aemu- 
labantur. Itaque hoc fnit Eliae Nisibeni studium, nt cognitionem 
patriae linguae in grege suo servaret, quern in finem celeberrimum 
illud glossarium concinnavit, quod a Thoma a Novaria jam anno 
1 636 editum est ^). Hanc rei condicionem ipse in praefatione 
Glossarii declarat , in qua adolescenti cuidam scribit ; 

AjkJJi 'iiyjLfi vAJjJI LjjS 

Adolescens igitur ille librum ad 
discendam linguam syriacam optabat, et Elias hoc in negotio eum 


1) Wright in Encycl. brit. 1. 1. codices ennmeravit hos: Cod. Vat. XC 
(Catal. U, 487) Xro. 13, 15, 17, 18; Cod. Vat. XCI (Catal. H, 491) Nro. 12, 
14, 16, 17; Cod, Sachan Berolin, 04, 10. 

2) Baethgen Fragmente syrischer und arabischer Historiker in Abhand- 
lungen fur die Kundo des Morgenlandes Vol. VIII, 3 Lipsiae 1884. 

3) Thcsaunis .Arabico-Syro-Latinus Romae 1036. Xuper Lagardins glos- 
s.arium litteris hebraicis Syriaca reddens secunda vice expressit in Praeter- 
missoriim libris 11. 1879. — Ceterum Thomae editionem multis scatere mendis, 
inde exortis, quod ordo colnmnarum in iraprimendo turbatus est, Moellems 
Gothauns docuit in dissertatione, cui inscripsit; Ueber den syrischen Nomen- 
elator des Thomas a Xovaria. Eine Abhandlung der Engelhardt-Reyher'schen 
Bnohdnickerei ziigeeignet von Dr J. H Miiller Gotha 1840 
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adjuturus glossarium compilavit, cujus ope et epistolae et allo- 
cutiones possent componi. Ultimo denique capite vocum signi- 
ficatione diversarum scriptura similium y) post prioram 

grammaticoram conatus amplam colleetionem exhibuit. In recen- 
sendis verbis (Cap. XXVUI) Imperatives loco Perfectorum enumerat 
eorumque flexionem et aspirationem dissertatione grammatica ex- 
plicat, quia eorum usus sit frequentissimus, atque reliquae formae 
ab Imperative facili negotio possint derivari , ita ut et bae in 
re usus practici maxime babuerit rationem. Simplicissima denique 
et solis discipulis destinata est ejus grammatica, de qua mox 
agendum. 

Cum boc opuscule vero conjnngendum est Kete punctorum 
Josepbi Bar Malkon, episcopi Maridinensis, quod cum Eliae gram- 
matica saepissime ad litteram convenit, Gottbeil Elias p. 38*, et 
quod Londini in Cod. Mus. Britt. 25876 servatum est (Wrigbt 
Cat. Ill 1177 Nro. 8) et Romae in codice Eccbellensi 27 (Ass. 
B. 0. Ill, I 308). Versatur enim totum fere opus in accentibus et 
punctis, uti et Eliae grammatica. Josephum bunc Bar Malkon 
eundem esse censet Martinus -) qui dieitur Jesujab bar Malkon, 


1) Dick Uj! Js*9 j-jl 

2) Martin De la metrique chez les Syriens p 70. Sed esteii Josephus 
idem quod Jesujab, an mutavit nomen quum ad sedem MetropoUtae Nisibeni 
eveheretur, qui antea fait Episcopus Maridinensis? Assemanius in notis ad 
Ebedjesu catalogum p. 295 Rete punctorum non attribuit Jesujabo Bar Malkon, 
neque locum Severi Martinus recte interpretatns est. Legitur enim in omnibus 


Codicibus Pluralis vocis etiam in lis , qui 

metro vetatur. Itaque locus, quern edidi p. 033 1- 10 non potest reddi: Quant 
au Filet des Points du Nisibite (Bar Malkon) sed potius: Rete Punctorum 
Nisibenorum, i. e. apud Nisibenos nsitatorum. Ceterum re vera 1. 1. laudato Ja- 
cobus Tecritensis, opusculum nostrum respexit Wrightius (Encyclop. Brit. Syriac 
Liitt. p. 852) Martino assentitur, provocans ad notam codicis Mus. brit. Add. 

25, 867 in ipsius Catalogo p. 1178 edita, ubi legitur: jf )0 ^ fc’ 


exhibent , quod 


jio.y J K JoO>» o6). Quodsi rectum est, Bar Malcon esset idem 

qui Jesujahb Nisibenus. Locum ex Kete punctorum p. Q» I. 10 Wrigbtius 


legi jubet 




quod 


vertit „episcopu8 ^fisibenorum*'. 


At obstat metrum. 
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inter cujus opera quaestiones grammaticae enumerantar , quod in 
medio relinquimus, hoc contenti, nt statuamus, tractatum hunc 
versibus conscriptum temporibus Eliam Nisibenum secutis tribuendum 
esse, iis scilicet quibus grammatiei coeperunt discentium memoriae 
consulentes, res grammatieas versibus comprehendere, quo facilius 
possint edisci. Quod inter Syros Johannus Bar ZuSbi et Bar- 
hebraeus Saec. XIII fecerunt, postquam apud Arabes Alhariri 
t 516 Heg. et Ibn Malek f 672 Heg. grammaticam versibus com- 
posuerunt ^). Bar Malkon, quum a Jacobo Tagritensi commemo- 
retur, saeculo XII exeunti vel XIII tribuendus videtur. 

In describenda hujus aevi grammatica Eliam secuturi srunus, 
cujus Grammaticam docte edidit et illustravit Ricardus Gottheil^). 
Addemus ea, quae ex aliis libris excerpsimus. Postquam de lit- 
teris disputavit loquitur de ’3.d-vva,i9-a mettgziSanyaijta i. e. de con- 
sonantibus, quae vocali instmctae sunt, quanim apud Arabes tria 
genera esse dicit (a. i. u.) Syri occidentales quinque generibus 
utuntur , nos vero (Nestorianus loquitur) orientates in s e p t e m 
genera eas distribuimus. Quae sunt: 

1) i. e. vocali S. instmctae consonantes uti *Ale(p 
et dalai^ vocis '^dSm. 

2) rg/?isai?^ii uti b vocis hilmfi. 

3) pgi9lhai9'a uti 3 vocis Saf^rA 

4) hSnen daqgdlm rgwihiuJ-a sicut ’ vocis ’o (6/) et k vocis 
’arkona (jjooV). 

5) hanen daqed'am alisruT-a sicut n vocis nura (Jioj) et s 
vocis sura. 

6) han^n daqgdim massgqa^a uti ’ vocis ’il et b 

vocis bil 

7) hanen daqgdam he/?isa(9-^ uti ’ vocis 'i^a et d vocis zadiqa. 

’Alisai^'a et rgwihai^'a pertinent ad consonantem waw, massgqai'M 
et he/?isaijt^ vero ad Yud. Cf. etiam Elias p. Signum zg- 

qaq-ae dicitur SiMa dalgsel. Signum rgj^asa dicitur sisla dalgi?-abt. 
Gottheil p. 12. 


Facilius legeretur jlOQJY at codices omnes habont Eibbui. — 

Jesiijiilib 1190 episcopus Nisibeniis orilin.itus intra .annos 122C — 125G mortuus 
est. Barhebr. Chron. eccl. 11 .370* et Wright. I 1. 

1) Hadji Chaifa VI, 110, 1, 407 

poL A treatise on Syriac Grammar by Mar Elia 

of Sob^a Berolini 1887. 
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Quo cum catalogo vocalium non convenit Josepho barMalkon*), 
qui vocalis non duo sed tria genera distinxit. Dicit enim octo 
esse signa vocalium (nuqze dgzausS.) 1 zfqStpS, 2 pg^&hS,, 3 )v>\ ) 

«X).«Q)p zelSma ^apgsiq, *4 zglSmS, ^aqgse, 5 rg/?ls8., 

6 rgwIhS, 7 hg/JSsS, 8 ’ass§,qL 

De zgq8,(jp.§,, pgj^-Shl et hg/S3,sS (i) nihil monendum est, nee 
de rgwIhS, quod est o (q), aliquid addendum videtur. Verum rg- 
/?SsS, apud Josephum est u (q), quod EUas appellavit daqg^Sm 

’alisS^^. Itaque o in est rg/?asl, sed q in est rewlhl. 

Quae de vocali i eenset, ita se habent : Si duo (puncta) infra 
in ordine (ponuntur), est zglSmS, pgsiqS*) ex. c. ii)/, contra exemplum 
zgllmae ^aqgse est exemplum 'asslqae vero ^.1— quae vocalis 
etiam dicitur J K. rt ^ 

Ex hoc doctornm de vocali i dissensu explicatur confhsio 
scribarum, qui varids sonos hujus vocalis non bene distingnunt. 
Cf. Grammatica mea p. 30, 2. 

Pergit Elias Nisibenus exponere discrimen inter consonantes 
radicales (gensSndyl(9'l) et serviles (mettausggpSnyl^S). Inter has 
quaedam sunt ex eonsuetudine additae, quarum duo genera distinxit, 
eas scilicet quae in universum solent addi ab omnibus (gawwl- 
nlyS^I), et eas quae in sacra scriptura specialiter addi solent 
(ihidSy^iJ^S,) ^). Alterum genus efficitur consonante y , quae se- 
cundum mentem et consuetudinem antiquorum scribi solet in ^ 

Quae vero de altero genere 
dixit hoc loco transcribenda videntur: Cod. M. Brit. Add. 25876 fol. 7 a 
^6) jN-iaoDolA:© 


1) Cod. Mas. Britt. Add. 25876 fol. 278 a. 

2 j Textns : OO) j. y>\j jLov—j-CQ-^ 

Delude de assaqa dicit *t*00) joao/ jd» )OjJD .^o oo) 

Deiude fol. 278b addit: c»p^ JaooJo. 

3> Elias ed. Gottheil p. L 11- 


4) Gottheilii editio praebet 
exemplom tertium 

Abhandl. d. DMG. IX. 2. 


et 




quibus addit 


8 
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J, - \ ) pt o>\ • ^Qiro oLK^ ?Ou».\. a O&O t»OjJ ^6> 

j f\\ JjLjoo ,^6> ; j.u^ c o \S > vJb J—Vocoj 

M? ^o» ■) 

Mqoj )f\^ ; iiSHsjoj los)^ jSfccO ^ ^iN j x a V 

n o Jr> <^\\ v^ J ■ I . ^ fYM\ 0) 0 Palaestinenses igitur 

doctores sacram scripturam syriace enarrasse pu- 
tavit Elias, qui quum h et n vocis hgnan distincte pronuntiare 
solerent (ita enim ta/^in vertendum videtnr cf. supra p. 106,25, ubi 
de pronuntiatione mutarum dura adhibetur^)) hasce consonantes 
etiam scripserint, quod ex antiquis codicibus doetorum hebraeorum 
cognosci posset, qui dialecto syriaea et quidem palaestinensi ute- 
bantur loquentes et scribentes. Sane locus omni numero memora- 
bilis! Primum enim de origine versionis Syriacae librorum sacrorum 
opinionem profert reliquis Syris inauditam^), qui nihil nisi fabulas 
aniles de interpretatione Scripturae venditant , deinde codicum 
testimonium in censum vocat, qua in re dubium non est, quin 
Saec. XI ineunte codices exstiterint longe antiquiores, quam ii quibus 
nostra gaudet aetas. In eo vero certe errat Elias, quod solis 
Scripturae saerae codicibus scriptionem vocis hgnan post parti- 
cipia tribuit, quae et in codicibus Edessenis antiquissimis (Euse- 
bianae historiae ecclesiasticae codicem dico Petropolitanum anno 
462 exaratum) usu venit, et in Talmude hierosol 3 rmitano vice versa 
non adhibetur. De dialecto syro-palaestinensi sive hierosolyniitana 
Elias non agit, nara quod dixit ad antiqnissimos librorum sacrorum 
interpretes referendum est. Potestne cogitari de Targumistis, 
quorum labores Syriaci veteris Testamenti interpretes adhibuerint? 

Pergit deinde disserere de Jacobo Edesseno , qui eo consilio 
pro ,^1 Cl scribendum esse docuerit, ut distinguatur a 


1) Gottheil 

2) Gottheil 

3) Gottheil )..l.^Cin\^ omisso |.w.yOaD et O. 

4) De litteris pronuntiandis quidem at non necessario scribendis adhibetur 
tg^aS a Severe p. ^ 1. 0. 

5) Repeto locum Theodori Mopsuesteni . quem in libro meo, cui inscripsi 

Die Prophetic dcs Joel and ihre Au5>leger Dalle 1879 p. 125 primus indicavi. 
Dicit enim illo Syrorum adversarius: f/our,vevjni Si ravra els 
(ykitioonv) otov Sr7ioj£f ovdi yao eyvcoarni fie/gi rfs oi^fiegov. Sorts 

nore ovtos iartr. Quodsi Eliae opinio recta e->t, argumentum iis praebet, qui 
Christianis e Judaeis ad fidem conversis originem Interpretation^ simplieis 
attribuunt 



115 


nomine et a verbo r> , quam Jacobi opinonem et Severus 

in editione nostra p. ql, 1. 8, ^ recensnit. Ipse Elias 

hanc sententiam respuit. Cf. supra p. 47, 7. 

Sequitur in grammatica Eliae dissertatio de j>» \o»r> casibns, 
i. e. de particulis de quibus Severus egit p. 1. 6. 

Yocalismns harum partieularam earumque vis aspirandi et indn- 
randi discipulis Clerieorum admodnm ditScilis videtnr fnisse, nam 
et in Codicibus Masorethicis separatim de iis agitur (Wright Catal. 
I, 105). Euse de iis agens Elias sub finem addit, esse in Scriptura 
voces aliquas , quae legem generalem non sequantur. Sunt vero 

voces hae jl-OOp, ))»'), 4?°^? cur a lege 

recedant, in aprico esse confirmat. Legendum esse docet 

Jjoo^, jjocH-j, j?oo)-o, ^joc^-y, 

Jjioy, jlil, jl^oo, verb di- 

ligentia Syri, Rabbinorum quasi aemuli, ad has res adtenderint, 
docet ultima Eliae observatio, qua tradit uno loco in Scriptura 
ah hac lege esse recedendum Hos. 12, 2. Verba rabbinica micro- 
logia digna haec sunt; [|o6^y {^QJty] b\y )o^y jfeNOl'dS, 

6>-Mo -1^? )oyay )fcA-2LxaX ojsy :^oy il/ 

iol^yo®) joDO) ,*0»ofci-.)o '\Jt6oiy )_\_I5»jy 4*— p 

<-JiDN>y )OjOy^) o6 )Aft p )Qi 

Hanc micrologiam in grammatico observantes non mirabimur, 
lectures eonimque magistros, Syris maqrgyftne dictos, in adnota- 

tionibus masorethicis minima quaeque curare , qui jubent , quae 

littera non sit proferenda, (OQJk^) 6t quae sit vocali instruenda 

quae sine vocali legenda )^) Wright Cat. I 103 sq. 

?> I P y . 

1) Ceterum cum ))» et )Jo proferri debuisset, cjuia 0)1)22 legitur. 
Martin Joum. as. 1869 Oct. p. 247. 2,i Gottheil VhCsljy. 3) Gottl.eii 

(oJ^yoO male. 4( Gottheil )o J^ yy b^y 


8 



116 


Quum vocalismus particularum '*\o»:s aspirationem sequentium 
bgdktp afficiat, Josephus bar Malkon earum naturam in eo capite 
describit, quo de punctis rukS^a et qusSya agit, quae apud 
Eliam capite speciali tractantur. Ex quo haec notanda videntur: 
Fol. 10 a = Gottheii p. ou 1- U- 

1) Taw quiescens ante & vel S positum post particulas 

indurescit. Itaque legendum est ^0^16, OoLto. 

Exempla eadem sunt quae et Severus p. ^ 1. 5 protulit. 

Taw motum vero adspiratur 

2) D§Llei9’ relativi post eonjunetionem wa, sive aliam Parti- 

culam ex positum, si sequitur j vel JL indurescit, itaque 

= wadgJIme, = wadgd’edgjon. Eadem exempla 

habet Severus p. ^ 1. 11. 

Si vero prima vocis littera ^ vel t est quiescens, post Dalei?’ 
relativi ponitur ruk§i;^l: )I.bl.jo = w§5ad^§wli9l, jj.Q2L.l.jo = 
w§da(?§y4/9ui?a, = w§Ja5fy&s&. Cf. Severum p. ^ 1. 14. 

Quae hie Elias docet latius patent, neque restringenda sunt 
ad voces & d et t ineipientes, totam igitur legem euphonicam 
non perspexit, de qua vide Grammaticam meam Ip. 70. 

3) Accuratius de L primae personae agendum est, de cujus 
aspiratione in varias sententias abierunt doctores , qui analogia 
fallaci pellecti legem orthoepicam fundamentalem corruperunt. Docet 
enim Elias fol. 12a ante sufGxa positum L primae personae mascu- 

linae (sic!) esse durum, ita ut legi debeat .^K bare;ijt&;jf, 

^ K. mgSahteh. Si vero ante L est vocalis i, aspirandum est 
qnemadmodum legitur .^ K ^ i or> sgnida;!', - i cm sgnii9’eh. 

Quibus expositis ita pergit: jlJOOJf | ^ N. o -n 

jojj o .a aihoo [|.»» o] jjojy jol . ^<a\ 

Moy .joyUo jyoj -oj Jjojjoy .,-a.oifeay^ 


l i Gottheii p - 15. 

2i Cod. • deinde Gottheii jilCLUS Ji^jOO male. 
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^JJo .{.y^dao .l.^\i 

i-3o^;f3j oL ^jj |ia*/ .jvolL fe>-.).a ,r>;?p j^amoi ) 0 lA ^jy 
^Ky jx)o JLoaoio') ^ j-VDNaoy loa\ 

i-AsMoy oL jjuDLLy^) omrt^ jiSaiib ^y jLo»^i/ ❖JliwJv-7 6(»6o 
.v^iLly joypo Jjdib ^Jo*) .Uj«sy |-2Djfi |3o^ fcooy 
3 n ,. {T>.a o»A. ^ ^lolicoy ^‘^fcoy 

— o) 0) ^\ ^ g o*) ^ ,Jj/ o)i^\ .-S-gy wOt .[Cod. jbJifcsSuaj] 

^ olKacnto .ot&\djL ^ OjfckSjQjtO. Patet in ultiniis 
exemplis formas qusayS instractas ad primam personam esse re- 
ferendas 0)1^\ ,p^ 0)j^\jQ_jt, O)?^ r> da j sunt accepi eum, 

portavi eum, sumsi eum, e contrario formae nullo signo 
distinctae re vera ornandae sunt ruki,;^S c>; ^\-So ^ ^ OfJ^JSQOj 

accepit ilia eum cet. Hanc rei condicionem etiam Josephus 
bar Malkon tradit versibus hisce: fol. 285 b — 287 

•.^‘j 0)Ly-3 Isicuy ®) oLy viwyo 

•r-^^yo ^Jo (sic) jL^'cacuy -oj )LJJ o/®) 

..y>ny> '^£oo ^iLy ^o^^Sy ^oj )2D*.0 o/ 

<-^iL omJo )So«3y «0) |sa*, v. <a\ ^ o/®) 


1) Gottheil )» LcOOf. 

2) Gottheil ^JLOfcOO male. 

3) GottheU jjOiO sSjo. 

4) Hoe III exempio Taw falso habet qusaya. quod delendum est. Secundum 
regulam propositam potius ruka;t^ poneudum ©st, tertia enim persona feminini 
indicatur. 

5) Gottheil p. 25*, 20 ' , delude male. 

6) Gottheil om. o/ t deinde 0 lIa2o||^O p^fo • 

7) Gottheil OoL }3aJt, obstat metrum. 

81 Gottheil ON—V >3>/. deinde i2>0^ <=“ favet metrum. 
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. 6ju.vo joo»l ^jo *) 

[id est post J <.)iidoaQ» )ax )J/ omlo ^)o 

•.oifcoo^") Ip^ jjpr* ^0)0 

❖ oifc^yo ^) 

Hie quoque in exemplis, quae edita sunt uti in codice le- 
guntur, confusio est, veium leges perspicuae proponuntur: 1 Taw 
secundae personae semper habet qusaja, 2 Taw feminini tertiae 
personae semper habet raka^S, 3 Taw priiiiae personae post con- 
sonantes, a sine suffixis habet ruk5;^d, d cum suffixis habet qusaya, 

4 Taw primae personae cum Suff. post i (jhsjQOD» lOA.) habet ruk^a. 

Etiam Severas bane rem tractavit, utramque proponens opi- 
nionem p. 1. 5 sejq. 

4) Sub finem monendum est de tripliei S. Est enim 1 ^ cum 
raka;^& ut in - 2) pautlulum et molliter 

induratum et uti in 

quod genus ^ appellat Bar Malkon, 3 est 3 valde 

duiTim, uti injSoj, jiSlOO*), cujus exempla apud Josephum 

bar Malkon sunt )xoO) . - ) 0)r») qui hoc genus appellat 

Ad hosce sonos distinguendos solam experientiam neque 
regulas valere ipse addit: 

.[xxjjo dtpj Jjov\ jjoio NAo 

Quae de ejus aspiratione leguntur apud Eliam haec sunt ; 

1) A'unquain ab initio neque in fine vocis 3> est IfcooViO. 

2) Post paiticulas eodem modo 3 nunquaui est 

nisi in paucis locis ®), uti Exod. 20, 25 ) h\-rr»Oi-s _ 

1) Gottlieil )00)]L 

2 ) Gottheil iu lifaro 3Ispt legit o»[5jd;3. 

3) Gottheil obk-WD 0(1)3 o/ 0(N>C0^ 

4) Gotth jOi'ffin Sprajihi ii f p 122,8), quocam funveiiit Severus p t^^*> I. IS 

5) Gottheil p. 26*. 8: Ol^jl-? JioO . 

1^1 Legitur in codice JJtXy )fco2Dj3 JU/, sed jl^oj legendum esse 
patavi. quod re vera apnd Gottheil 1. 6 exstat. 
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3) Ubi 2> est tertia radicalis, ante omnia suffixa personalia 

nunquam est sed semper dura in omnibus conjugationibus. 

4) Nullum O)^ quod voeali instruitur, est jfcoov®, 2> 
sine voeali est jfcijaopB. 

5) Omne 3 voeali instructum est durum et quidem aut mol- 
liter durum aut valde dunim. 

Quae sub 4 et 5 diximus ita expressit Elias : w,>p»\ jdsJo 
]N-. jua2D U/ *) |2> ]!/ ))ica3-*ao )2> K-Aj 

o/ quae verba Severus p. 1. 22, exscripsit, 

ubi cum Codice B secundum textum Eliae delendum est. Sed 
([uamvis hi grammatici admodum severe banc legem inculcent, 
Masorethae tamen ab ea recedunt, uti exempli causa ad textum 
in margine adnotant ^ ^judJL JJ. Wright Cat. 104. En 
quam incerta et sibi opposita omnia in hac materia masorethica! 

Sub finem deinde locum puncti in 3> aspirato et in S> duro 
indicat et pergit; jpSoj -0)oW )IS»*QX) ii>^o 

of-tjo ^3a*QolJiOOj , quae verba in Severi textu 1. 1. desunt> 

quod ideo factum est, quia usus duplicis hujus puncti non ab 
omnibus recipiebatur, quum multi 3^ a et ^ distinxerint, quod 
et Severus fecit. 

Paucis verbis postquain tria haec 3 distinxit, totam rem 
comprehendit Josephus bar Malkon: 

❖ ^1^00) Jl^\.tia°>5 '-) 

^o>\.aa ^1/ of^ JJo 

❖ y?>n.ihooT Jsc^vS JJo 

joorl *) ^o\3> ^ )Kaov» j2>o 

❖ Jlik-jua o/ Jx.jl.hJo ^Jo 


1) Gottheil ordine inverso )N.i\ .jl JI/ Jl^.ilO X ) . Gottheil 

J b\-or»0> « male, cf. Exod. 20, 25. 3) Itaque legas JoiSlJD, JOjiS/ cet 

Lex postulat cf. Gram mea I p. 65 iuf. 4) Gottheil j^OOj 

metro postalante. 
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Quod de dicit ex notis masorethicis ad Exod. 20, 25 

desumtum est , verum alii hanc prounntiationem , quam et paucis 
aliis locis adhibendam esse Severns p. 1-21 docuit, non 

acceperunt, nam Barhebraeus Gram. metr. 335 contrarium com- 
mendat. Cf. Grammatieam meam p. 75. De triplici 2 ) cf. Jacobum 
Edessenum p. 55. — Quod versu 3 docet gravissimum est. 


Hie si magistrorum masoretbicorum de 3 altereationem ba- 
bemus , alii et tria genera consonantis ^ distinxerunt , et in voce 
id pronuntiationis genus durum adhibendum esse jubent, 
quod responderet 3 durissimo in voce scil. Cajus. Sed 

baec lex Codici Jacobitieo (Wright Catal. I, 111) debetur, et unius 
scholae usum inculcat. a quo aliae recedebant. Qua ex re intel- 
legitur, hujusmodi minutias orthoepicas re vera ad 
grammatieam linguae syriacae non pertinere, sed 
scholarcharum tantum elegantias, ne dieam artificia, 
in iis esse quaerendas. 

Sequitur apud Eliam caput de litteris oceultandis, quod et 
apud Severum sequitur quaestionem de aspiratione. Inter utrum- 
que prorsus convenit, nisi quod Severus quaedam addidit, ita ut 
singula recensenda non sint, nani qui legit Severum etiam Eliam 
legit. Quae p. oga Nota ^), emendate sunt, ita apud Eliam 
habentur , uti scrips! , quod earn ab causam adnotavi , ut lectures 
etiam ab hac parte intellegant, Severi codices esse pessimos, ac non 
sine emendationibus edendos. — Neque etiam Joseph! bar Malkon 
ratio est habendi , apud quern nihil me invenisse memini , quod 
non etiam apud Severum habeatur. Unum hoc vero ad confir- 
mandum praeceptum Severi de puncto inferiore, quod vocalem 
abesse indicat p. 1. 5, afferendum videtur, quod apud Jo- 

sephum legitur hunc in modum; 


. JjBcu Jj) 


^ JJy ^ 

Itaque inter varia puncta, de quibus agere instituit fob 289 a, 
a quo quidem argumento paullulum evagatur res admiscens, quae 
illuc non pertinent *), recenset etiam : 


11 Hoc finim loco agit. 1 de litteris radicalibas et servilibas = Elias 
p, 10 et Severus p. 12. 17. — 2 de litteris scriptis quidem sed non legendis, uti 

Olaf in . )w , quae dicuntur , = Elias p , 6 , Severus 
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Genus octaTum : De punctis quietis. Hie vero , qui quieti 
(destinatus) est, unus est et locus ejus descendit [est] sub litteras 
non motas, uti (sub) Toeis 

TJsum bunc puncti inferioris in ipsorum codicum scriptura 
observatum primus docui in Grammatica mea p. 85. Fuere qui 
rem negaverint, jam auribus percipere possunt, quae oculi non 
perceperunt, iudociles hac in re Herodoti discipuli, dicentis: cura 
Tvy^dvet dv&pdnoiat dniffTorega aivai of&aXfiibv. 

Sequuntur apud Eliam p. p regulae orthoepicae de mutata 
propter varias concurrentes consonantinm pronuntiatione. Idem 
etiam Josephus bar Malkon tradidit, ita ut utriusque grammatici 
leges conjunctim possint proponi, quae redeunt ad Jacobi Edesseni 
doctrinam p. 54 explicatam : 

1) ) sine vocali ante ^ et .o proferendum est tanquam oo, 

OD CD CD CD 

Exempla: ISljO), 


2) £» sine vocali ante consonantem vocali et qusSya iu- 

stmetum legitur tanquam j. Exempla: jfjoaX, 

if) 
iorfnj, jl.'3co6o, fcocQj al. 

I 

3) ^ sine vocali ante jl legitur tanquam 1 . Exempla: 

L L 

4) JO sine vocali ante consonantem vocali et quslya instructum 


legitur tamquam 




Exempla: j»ja 


p. 24, 4, — 3 de litteris non scriptis sed legendis. ut Olaf ab initio vocabulorum 
jXl. = Elias p. 14, Severus p. 24. 15, — de litteris scriptis at non 

pronuntiandis, nt Olaf in jjs^^OOD. qnod a doctriiia de furto ablatis 

distinguitnr, — 5 de serviUbus i. e. )S-X2lODOlA». — 
Sequuntur observationes de litteris occultandis ()fcc:*^ZSOO) at JQ». U. «, 
LL, Lj. ^L, Ol in OO)-. in'^j/. de quibna cf. Elias p. 0)0, Se- 

Terns p. 24, 21. 

1) Inversa ratione Hebraei scribont, et Syri -.OJJ/. 
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5) 1 durum sine vociili ante cum vocali legitur tamquam 

.h ..i). •• . 

Exempla: |,^j62li3 ')- 

6) ^ sine vocali ante 2) medium cum qus&y&, quale est in 

voce cf. p. 118, legitur tamquam j. Exempla: 

J 

)fcs2l^QJ. 

7) js ante 3) cum vocali legitur tamquam Exempla: 

o a o ^ 3 

)9>OPf>/, Jm^o, 

8) CD ante S cum qus&yS. foiti, quale est in |s6|, legitur 
tamquam Exempla: j-, o> jjCu ; ^ w Hunc vero usum 

NJ 

Josephus non agnoscit, qui non sed ) pronuntiaii docet in 

, ) . I 

|iu ;21QD0 et ill j - - omn j^ Alium dissensum vide in adnt. *). 

9) . sine vocali at cum ruka;^S ante 3 cum qusSyS, legitur 


tamquam Exempla: j \.o>-0>^^ 

10) jt ante consonantem vocali et qusiiyi instructum profertur 

L I 

1) In cudice Bar Slalconis exempla scripta siuit: iojo;2i, liojoSub, 
ct hoc DoIa<^ in Tnw durum esj>e mutandum docetiir En Graminaticurum cou- 

, ^ , i 

sensum! In Elia Gottheil edidit exempla ita: J_6jlov3, 

. h 

quamvis codices B et C L in vucibus oniittant. Jam apparet, 
lectiones a Gottheilio propositas ex confusione duarum doctriiiarum processisse, 

L h 

alii enim volebant j alii i-OWV-2> y unde omnium votis satisfaciens 

icriba fecit jjOjLovS , et sic in rclitjuis excmplis. quod insulsum. 
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Ut „ (JoVjj Exempla: 

esplicatur nota marginalis masorethica (Wright Catal. I, 104), qua 
A. in vocibus *. et tamquam hoc est pro- 

nuntiari jubetur. 

Sequitur apud Eliam doctrina de Ribui, quod Syri )<ot-oc> 
dicunt, et observationes generales de conjungendis vocalibus cum 
consonantibus, quae hoc loco omittendae videntur. 

Ultimo loco denique de accentibus primariis zauga, tahtayil, 
;eMy§,, pasoqa agit Elias, quod hie repetere, postquam p. 71 
accentus tractavimus, superduum censeo. Ea tamen quae de samka 
addidit, quia accentus hujus naturam inlustrant, quam p. 80 de- 
scripsimus, hoc loco proponimus: 

♦— iixio-3>o l^joQ-A 

i^iocuL 1^0^ )o.cplfejo >S>\>. ,^'x.Ncdj 

'Mj .-6) -^jo .ja-lcojjJ ,f\o/ .«6) .|ia>qA\ 

j-oj j-jooLA ❖)3jo 

U»*X3 o/ ^¥60 JjxiaSo ty N ooj 

O)iboj pJwJiO jaOOShJD rJ^JOOA ,>0)0l^Jj 

JJbocD OfAo; )xi\Qjoo «.\ \.3 yntin°)hoo .JiULVoS 

-J^Laj .w6» .looaos jo-ddU^ 

•woj »^|o dfxutj jofW {.a\ ^ 

J->lov-=i ^ 

❖ 6^»w 1 91000 i*i)^ 

Loci initium perspicuum est, samka est distinctio minor quam 
tahtaya, quae enunciata duabus vocibus constantia in protasin et 
anodosin dis 2 iescit vel )2)b JvoLi. Quae porro 

dicuntur, cum i*egulis generalibus conveniunt, at baud perspicue 


1) Gottheil edidil |l3i2QOD. 

2) Ita codex, sed scribendum est. Sic et deinde .•Iajqxsj 

restituendum est. 
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explieata sunt. Addo Eliam Patriacham (Tirhanensem) tradere, 
samka dictum esse joOxo )o*CDJ )0«2Q^ jjojj >^6^ 

Itjilj fol. 170 b. 

Reliquos accentns neque Elias nec Josephus bar Malkon curat, 
haec enim Josephus fol. 277 a dicit: 

❖ ^21X1003 <j6>o U/ 

.JlL)X) 6 kolfo j^O)» yjj Qjd) 
vjlljAo ). 1 q 26 o |axK^ JiuiLjQaso 

.,^0) ^21X1000 ^ 

❖ ^OPOICO CLOjj ^.^jo cuokit/ )Jo®) 

.jjiaojfcooo^) JbL^jjiaDo )jaQ2> 

❖jikxiuoo aol itLjsso 

De reliquis igitur accentibus jam veteres ipsi Syrorum doctores 
in varies abibant sententias, schola scholae, lector lectori non ad- 
sentiebatur. quod in re tarn incerta et singulorum hominum judicio 
pennissa factum esse nemo certe mirabitur. Nos veto ex his 
Joseph! verbis discimus, desperandum esse de restauranda Syrorum 
arte, qua accentus adhibebant; restituere possumus systema unius 
alteriusve doctoris, quod supra fecirnus p. 88, quod si vero passim 
adnotationes in codicibus habemus , quae unde processerint igno- 
ramus, cautissime tractandae sunt, nec sine causis gravibus certo 
cuidam systemati tribuendae. Scholarum enim usus varius fuit. 
Doctrinam Jacobi Edesseni vero est simile a Jacobitis esse pro- 
pagatam ac traditam , itaque Qarqafenses ®) doctores et Sergius 


]) Vox, quae significat ,.puucta“, neosyriaca habetur. Sed ecce quam 
antiqua sint vocabula, quae a Syria hodiemis usitata recentia habentur. Cf. 
Gottheil Elias p. 40*. 

2) Code.r Petermann 9 

3) Peterra. 9 pro ilo. 

4) Peterm. 9 jji2D*JOO, 

5 1 Equidem p. 68 conjeci ji A 2 0 et jly t >o eundeiD designare 

aecentum At bic locos aliam sententiam incnlcat. Certe sibi sunt similes. 

6( Martin Tradition karkapbienne in Jouru. as. 1869 Octob. p. 245, 316. 
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quidam, et Cyrillus et Philoxenus et Santa et Tu^§,n^^) iis ac- 
centibns nti, quos Jacobus proposuit, credibile est. 

Ab his vero distinguendi sunt doctores scholaram Nesto- 
rianarum, uti schola monasterii Mar Mari prope feeleuciam, schola 
Mahuzaeorum , schola Aitilahae et Kanduqaeorum , et schola, 
quae Tel Dinaweri erat (Wright Catal. I 104, 53), in regione 

Nuhadrae, et cujus et commemoratur. Celeber- 

rima denique erat schola Nisibena, cujus doctrina a Josepho bar 
Malkon tradi videtur, quern impugnat Severus. Nam quum contra 
Eete punctorum Nisibenorum, — id enim ex omnium codicum 
lectione intellegitur, non agi de viro quodam Nisibeno cf. p. Ill, 
sed de doctrina apud Nisibenos exculta, — invehitur, quod pes- 
simis versibus scriptum esse jure suo dieit, eum librum impugnat, 
ex quo excerpta dedimus, librum Josephi dico filii Malkonis, quern 
ideo scholae Nisibenae adnumerandum esse patet. Ceterum et in 
his scholis usus accentunm ita tradebatnr, ut exemplis e scriptura 
sacra selectis varius eomm ordo et compositio loci naturae ac- 
commodota ante oculos poneretur. At ne nomina quidem eorum 
eadem fuerunt, quae supra ex Jacobo attulimus. Exemplum hujus 
systematis praebet codex masorethicus Musei Brit. Add. 12138 
Wright Cat. I 104 II, unde hae accentunm compositiones sunt 
haustae, Fol. 304 a sq. : 

pL-io iaoljo 

.)d^ 'JaiNx) ;»/ jidoSo J^iaao Ii) 

o6) 

oj^ ;j)-/ ;d-/ i^cujQJoo jjdai) 

oAxxao 

etc. *9?? 

|jb<knao fol. 305a 


1) De hisce daobus, in qnibus eos habemus, qui in codicibos signis CD 
et indicantur, cf. Hofiinann in Stadii diario Zeitschrift fiir die alttestamentl. 
Wissenschaft 1, 159. Glossa Bar Bahloli ab eo edita dubia tollit de quibus 
Wright Catal. I, 109 adnot. praeeunte Martino 1. 1. 317 disseruit. 
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*|x>qA. *ix>A Q.co'^'ko 

Jl-6Lj:a ‘v*:oo jjtoxjoo 'i-VMO di^^o 

]^op»o ^diu dpQjo .ooo) 

— »» T I ~ T ~ ^ ~ 

Jja/ )jJ 'spfcajo iA-lo jjdQ2)o jAx ^oj Jja/ I»J 

•jjjl jJi ‘lyycD *Mo 

• / / • * 

« * • 

)0O)-a/ .^icsL. '^-4“ '^joxsjL jfcSJLj piwL 

Ab liisce scbolis prorsns recedit Severns, qui erat Jacobita, 
itaque altissimuni ejus de nSgodS, et mgtappgyanft. est silentium, 
de quibus signis a Jacobitis non adhibitis Nestoriani fuse disserunt. 
Etiain Josephus hasee lineolas (n%odS est linea superior, ingtap- 
peyina linea inferior) commemoravit , earumque usum explicuit, 
cujus baec sunt verba, fob 277 b: 

..jaa-oai vOjaij v*,.,)., i 

❖ JvjofcvJoj 

jLv-J )o*i0 |\oj )a^ j?<^o 2 

^ . fno oA- 6 )l\. ).q>joi? ^ 

.jxj-a» J^2i^ jo'fOj JiLAjl Joojl JJ 3 

•:-]xj2.io J^o»TO Jii^Lpoo |dX3cb; Jjp/ 

..jlo ^ Jjo) joo)I. aol JJo 4 

❖ Ixojb^) )i.pD 

• • * • • * 

. laojjo ^ 5 

V liOfc.'^jSjP jitAObOO; )>r>\n ^0)^ n 

^Jo ®) )Ajoo >^0*^; ^6>o 6 

❖ ^0»25 w.*»2p >^)o HjJCO QuOpplj ^0)0 

1) Keti- pnnctorum etijim in codice Berolinensi Petermann 9 exstat = P.. 
qni hoc loco praebet OpkOjS. 

•Ji P vSjo pro >^Jo. 
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>^0)0 ^6>o^) 

❖ J- 2 QJt ^ v2»)o JjCDA -*J? jOO 

, jOjj jjo^ ^)j ®) 8 

A .ciaOl jioA^^ ^ 

Quae verba obscura nemo facile intelleget, quin .Toannem bar 
ZuSbi legerit de eadem re disserentem, cujus commentatione tam- 
quam commentario utimur. Lineolae mgtappgyan^ i. e. elaudenti 
competit vis dirimendi, qua impedimur, quominus duas voces sese 
immediate excipientes conjungamus. Cui signo simile quidquain 
quum in systemate masorethico Hebraeorum non reperiatur, e 
contrario n§,god§: comparandum est cum Hebraeorum Maqqef, nam 
vis ejus est conjunctiva; ac sicut Maqqef aliquo modo cum ac- 
centibus conj ungen dum est, ita et bae lineae apnd Syros ima cum 
punctis tractantur ■*). Itaque dicit Johannes bar ZuSbi lineolas 
hasce, quarum vis est contraria, eohaerere cum punctis magnis ), 
quod primo versu etiam Josephus docet: ^Sciendum est eohaerere 
cum punctis magnis (accentibus) lineolam, quae dicitur n&yooa, et 
earn, quae dicitur mftapp§y§.n^“. 

Jam igitur videamus, quibus syllabarum compositionibus con- 
veniat n§.yod'l et mgtappgy^S.: 

I, a.' Si vox, in qua eadem consonans bis scribitur [scilicet 
ab initio vocis], ita comparata est, ut utraque consonans distincte 
pronuntianda sit, conjungitur ilia vox cum praecedente [quae in 
vocalem exit] per Uneam nSyo^. Exemplum: ji jhilS ))y 

Legendum est Idmg-mallil- 

b. Contra si non eadem consonans bis scribitur, voces sepa- 
rantur linea mgtappgyina. Exemplum : 

Legendum est wabgpil'^^^l mallil- 


1) P. ,po). 

2) P. sub quo scriptum est 

3) P. ooL pro ^y. 

4) De his lineis egit Duval Gram, syriaquo p 132. at rem non recte 
intellei, quamvis Martini (Jouru. as. 1872. I 398) de ea egent. 

5) Partem de accentibus agentem ea grammaUca Johanius Murhn 

in llbeUo cui inscripsit: Traite sur laccentuation cbea les Syriens onentaux 
Paris 1877 Cf p 23 et 15 infra. Non semper textum mtellexi uti Martinus, 
Sinaia 4men hie percensere inutile est. - EUas Tirhanens. ed Baethgen 
cap 28 rem tetigit sed obiter tracbivit. 
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II, a. Status determinati in S exeuntes, quos seqnitur 

particula dg vel Sa cum voce sequenti linea concatenantur. 

Exemplum: 

2). Arctissima significationis conjunctio exprimitur 
conjunctione vocum in pronuntiando. 

b. Si vero vox prior est in statu constructo mgtappgySnIi 
adhibetur: 

Arcta formarum connexio, ne pronuntiandi claritatem perdat, linea 
dirimente toUitur. 

III, a. Praepositiones suffixis personalibus instructae cum voce 
sequente linea nlyo^S connectuntur. Exemplar 

jS_>/ 'smi™ ■ tv> al. Omnia quidem exempla sofBxum primae 

personae Sing, habent, secundum regulam vero et post alia suffixa 
nlyodd ponendum est, qnamvis Joannes exemplum non dederit. 
Barhebraeus (Oeuvr. gr. I 201) praebet wjuW OMSD*,aD;x>, Cf. VI, a. 

b. Praepositiones sine suffixis m§tapp§yin& postulant, si vox 
insequens non a vocali incipit ®). Ex.: 

Exemplum praepositionis ante vocalem non dedit ; non dubito 
quin nSyoM ponendum sit. Tamen Codex Vaticanus teste Martino 
omittit quae de condicione vocalium in Londiniensi leguntur. 

IV, a. Particula ^ ante voces a vocali vel a consonante 

cum vocali incipientes postulat n§.yod§. Exempla: 3, 

• ♦ ^ 

. •* 

yQ3”3, ^om"3, 001 

b. Eadem particula ante consonantem sola semivocali § in- 


1) Ad litteram dicit; Si nomen (^compositum) tit duo perfects — mesam- 
Igye, qua de ratione dicendi cf. p. 18 Aduot. 7. 

Ex hac ratione pronuntiandi explicatur osus Xeosyrorum, qui parti- 
culam 1 its saepe pronuntiant. ut ad vocem praecedentem pertinere videatur. 
Cf chrestomathia raea Neusvrisches Lesebuch p 57^). 

3) Ita legem definiendam esse patet. quam Johannes ita expressit: „ex“ 

ceptis nominibus quorum prima est yu^ hej^ista aut Ala^ motum“. A waw 

, o 

enim nulla vox incipit, cujus pnma vocalis est u. quum hisce in vocabulis Ala^p 

sit scribendum. Sic et in sequentibos. ubi dixi ..ante vocalem‘% Johannes de 

o 

Tu^ he/?, et Aia^ loquitur. 
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structam postulat mgtappgySnS. Exempla: IL, 3 00» 3 

oo) 

V, a. Partienlae ^ ^^4 o4 \4 quibus additur etiam vox 
quamvis jam praeeedente paragrapho seorsum de ea dictum 

sit, ante vocalem postulant nlyo^S, ')• Exempla: jL/”jO, )l , 

'^.^”♦9, 9>fc-”o4 % '^ajL*“^, '^VOq-“a, 

''4ua^“o4 siLsx^r^. 

b. Eaedem particulae ante eonsonantem sive sola brevissima 
vocali I sive veris vocalibus instruetam postulant mgtappgyana ®). 
Exempla: VOOa.A, y-O/, >^V»_o4 

-A2)_^4 laihis_ja, 

VI, a. Post suffixum nominis o) ponitur nlyo^, si vox in- 

sequens a consonante incipit, quae vocali vera non est instrncta. 
Exempla: *), |jujj”ojV3. In exemplo linea 

1) Johannis textum hoc loco torbatam esse jam Martinus dixit. Sed ubi 

vim conTiectentem lineae oa^o^a perspeximos et vim dirimentem Uneae metap- 
pgy^a ex ipsis exemplis legem potoimus ita dehnire, ut dubium de ea non 
sit. Exempla ex meo codicb apographo desumpta sunt, quod cum Martini 
editione non convenit, qui codicem hand accurate transscripsit. Inter exempla 
unum baud recte positum est, enim na^'o^a non potest habere se- 

cundum reliquorum formarum analogiam. He Johannes sibi contradicit. Cf. IV , a. 

2) Inter haec exempla recensetur etiam ^ » quod non hue pertinet, 

sed ex analogia formarum sub V, b propositarum metappeyana postulat. Cf. 
notam praecedentem. 

3) Joannes quattuor partes hac in regula distinxit, usum scilicet na^o^ae 
1 in verbo , 2 m nomine , et usum mgtappgyanae , 3 in verbo , 4 in nomine. 
— Nos secundum .pfaoneticam vocum condicionem rem tractantes discrimen 
verbi et nominis consulto negleximns. InutUis haec dbtinctio in schoUs orthoepicis 
Syrorum usu trita erat, nam in describendo vocalismo particularum 
eandem adhibaetiint cf. p. 31 , 3 quamvis nihil in natnra rei insit, quod ©jus 
nsum snadeat. 

4) Ultimum exemplam |o»!5S.j”0)V3 hue non pertinei, nisi legis berehdg- 
allah^ quod non credibile est, quum idem exemplam linea mgtap, uti postea dicatur. 

Abhandl. d. DMG IX. 2. 3 



130 


superior in codice deest. Nnna haec lex soli suffixo mascnlino 
sit destinata, an etiam feminino, non dicitur, sed ex exemplo infira 
posito cognoscitur rem ita sese habere. ^ 

b. Idem snffixum ante consonantes vocali motas postnlat m§- 
tappgyanl. Exempla: 

* • * * 

P ) , unde etiam in suffixa feminini legem cadere 
cognoscitur *). 

Vn, a. Si duae consonantes vocalibus non motae concnrrunt 
in fine et in initio duarum vocum, nayoda competit penultimae 
consonanti vocis prioris, quae vocali est instructa. Exempla: 

v»?, 

- / ^). Nemo est, quin recordetur hoc loco as- 

similationum arabiearum, de quibus egit de Sacy (Gram. ar. I 
§ 111 — 117 ed. prioris), quas et in vocalismo targumico locum 
habere docui in dissertatione infra indicata. — AssimUationem 
igitur habemus omnibus Aramaeis propriam, neque Arabibus neque 
Hebraeis ignotam. Ex paucis versibus, quos 1. 1. p. 183 edidi, 
coUiguntur assimilationes consonantium hae: n et ni, n et I, I et 
m, t et VI, I et s, h et I, d et I, b et m, I etl, t et g’, qua in re 
bgdkpt omissa sunt, quibus competit Dage§, ita ut de assi- 
milatione non possit judicium ferri. Cf. Appendix 11 capitis decimi. 

b. Si vero consonantem ultimam vocali vacuam prioris vocis 
excipit in secunda voce prior consonans vocali instructa, ponitur 
ragtappgyana. Exempla: ]»VO_CSOtti, 

jfiwO — Neosyri contractionem adhibent. C£ Notam ®). 


1) Addit Johanzies, eandem legem obtlnere, si loco sa£Bxi Of positum sit 
Ala^, de quo conferendum est II, a. Hoc loco docet, legenduro esse Jo»SS.Hws, 

j qood cum lege II, a proposita non convenit. 
Vides quanta confusione laborent hae scbolarum de rebus orthoepicis propc^itiones. 


2) Ex hac pninnntiatione expUcaatur contractiones seu potius assimilationes 


Neosyrorum dicentium disi (dictum est mihii, molui, 


interteci. — Arctam hanc conjunctionem ad certas tantum consonantes referri, 
quemadmodum apud Arabes , Johannes non dixit. Itaque omnibus videtnr 
propria esse, quod eodem modo secundum orthoepiam quomndam Hebraeorum 
factum esse ex codice Reuchliniano Caroliruheosi demonstravi in dissertatione 
mea, cui inscripsi Bemerkungen iiber die Vocalisation der Targume in actis con- 
gressus Orientalistamm Berolinensis 1880, I p. 182. 
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VIII, a. Quanta denique fderit lectorum hac in re subtilitas, 
ultima Johannis monstrat observatio haec, qua legem propositam 
per accentum concurrentem inverti discimus: 

Si voces ejus formae, quam modo descripsimus (sub VII, b.) post 
accentum rej9'ma sunt positae, neque plus sunt quam duae, nlyoi58, 
adhibetur (quamvis secundum legem mgtap. locum habeat), ita ut 
voealismus linea nayod§. indicatus oiv q l \ membrum 

unum sen unam vocem efficiat. Exemplum est 
uOtCLUjj TJsus convenit cum usu.Maqqefi bebraice. 

Sin vero post w>0)CL.«jJ aUud accedit membrum, mgtappgyana 
locum habet: « 0 »Q»^ 0 J. 

b. Deinde in carminibus metricis hasce lineolas secundum banc 
regulam adbibendas esse jubet: 

c. Denique id notandum est, Joannem non omnes condi- 

ciones enumerasse, sub quibns nSp'od^ et mgtappgy&nS ad- 
bibentur, sed exemplis potius rem dilucidasse. Nam ita varies 
casus introducere solet: ^ indicium unum, 

aliud, ex qua dicendi ratione intellegitur, non omnia indicia, i. e. 
condiciones, ponendi ndyodae et mgtappgySnae esse enumerate, sed 
partem tantum. 

Quibus praemissis verba Josepbi bar Malkon inteUegi poterunt, 
quae supra p. 126 proposuimus, et respicit qnidem versus secundus 
et tertius ad legem Jobannis septimam, quae secundum Josepbum 
ita est augenda, ut non re^m§. tantum verum et alii ac- 
centus usum lineae mgtappgyana (Vlil, a.) invertant. Dicit enim : 
Vs. 2 Nl^o^ apponitur ad vocalem, quae praecedit ultimam vocis 
consonantem vocali vacuam, ubi sequitur aba vox, cujus prima 
consonans vocali non utitur. Vs. 3 Quod tamen tunc solum locum 
babet, quum consonans praecedens, vocab carens, (accentds) puncto 
non disfeguitur, uti accentu samka, mgziidn^, rahta, rei9m§,. Vs. 4. 
Praeterea etiam consonans ultima vocali carens alia esse debet 

o 

quam Waw, Yud et Alaqp, quae suo propno sono D- e. sono u, 
i) k] instruunt consonanantem praecedentem *). Vs. 5 Ndyo^ 
adbibe, si consonantes, quae vocali carent, ex eodem oris loco pro- 


1} Qaa6 reguia e scripfeurao semiticae indol© explicauda est , vocallam 
signis carentis. E. gr. in ultimam O consona esse videtur vocali carens, 

<iaae propriom saam sonum praecedenti tribuit. 


9 ^ 



132 


ficiscantur *), sed MgtappgySn^ loeum habet, ubi quod sine vocali 
(intercedente) concurrit, facile est [facile coalescit]. 

Versus 6 et 7 exempla exbibent, et pertinent quidem exempla 
et ad legem VII, a. Contra exempla 

et ab bac eontractione excipienda sunt 

propter vocalem finalem cf. Vs. 4. 

Exemplum insequens cum 11, a et VI, a eon- 

jungendum videtur, quamvis Johannes bar Zu§bi mirum in modum 
taceat de bac duarura voeum appositione tritissima. In .o-.-nm i '*.rtiof 
denique assimilatio et contractio VII, a, locum babet, quam et 
inter b et s et inter n et s in bis exemplis occurrere crediderim: 

jO et , in quibus praeterea 

■ n ^ etiam ad contractionem consonantium eorandem organorum 
pertinet. De J et .o.. cf. p. 130, ^). 

Vs. 8 denique docet: ,Mgtappgy&n^ i. e. obturator, clausor, 
denique segregatio, ubique adbiberi potest, ubi niyodS i. e. attractor, 
denique conjunctio, locum babet, non vero conjunctione (n^yodS) 
utuntur in locis qui, quamvis conveniant quiescentes consonantes, 
faciles sunt pronuntiatu*. Quod conferendum est cum versu 5. 
Itaque secundum Josepbum omnes textuum voces distincte pro- 
nuntiare licet, et contractio ibi tantum adbibenda est, ubi aliqua 
difficultas legendi concurrentibus consonantibus vocali vacuis ex- 
oritur. Quae lex scholae Nisibenae consuetude videtur fuisse, cui 
nescio an Johannes bar ZuSbi prorsus adstipulatus sit. Cf. excursum 
de vocalismo targumico codicis Reuchliniani in App. II ad Cap, X. 

Sed in has scbolarum difFerentias inquirere non solum in- 
utile est, verum etiam hodie earum consuetudines certo constitui 
non possunt, quia codices signis orthoepicis ex vario usu scbolarum 
instructi editi non ad manus sunt *). 

Supplementum grammaticae sunt schemata flexionum nominum 
et verborum, quibus inscripsit Elias j r>\ JopQjtj J) n\ .n .. >r» 

ruka/?b enim, quo graecum cv^vyia redditur, conjugationem 
verborum designat. Hunc usum scribae codicum Seven ignorantes 
j^O» et [aooi perversissime confunderunt, unde locus in editione 


1) Id est: eomndem organorum sunt soni, est idem qnod Arabnm 

orthoepici dicunt locos originis. Volt Sacy 6r. § 116, 

2) De engine harum lineanim egit Baethgen (Elias Tirh. p. 48). 
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nostra 1. 7 emendatione egebat accuratissima. Ex hoc nsu 
denique explicatur, cur significet derivare, quemadmodum 

etiam Josephus bar Malkon et Johannes bar ZuSbi hoc verbo 
utuntur. Ille enim dicit ^ (fob 284 a) 

i. e. si a ggbal, hgfar derivamus, ille loquitur secundum Eliae 
theoriam de i. e. de verbis derivatis 

secundariis (fob 108 b)i). 

In tractandis verbis Elias Nisibenus, cujus catalogos Gottheil 
P- sq. exhibet, graeca doctrina nititur, formasque recenset ut 
Theodosius in canonibus verbi. Josephus vero flexionem conjungit 
cum positione punctorum fob 279®, qua in re discipulum ma- 
gistrorum (|t>VQiO) sese praebet. Tres classes distinguit Josephus: 

1) verba duabus consonantibus composita cum & et cum a 


et Cf. Severum p. j 1. 12. 

nJ 

2) verba trilitteralia cum prima quiescente, a) b) 

«) )VX5, cf. Severus p. ^ 1. 1. 

3) verba trilitteralia cum a primae syllabae a),**:^, “O", 

quibus addit formas a^ielicas uti'^o/. Cf. Severus p. ^ b 13. 


Fundamentum dispositionis positum est in numero conso- 
nantium, subdistinctiones vocalium opera efficiuntur, ordine graeco 
a, a, e, i, qua de ratione etiam in nominibus adhibita p. 58 
disputavimus. Idem fundamentum et apud Eliam invenimus, quod 
ad Jacobum Edessenum referendum esse vix negari poterit. Itaque 
Elias hunc ordinem proposuit, in quo confusio quaedam intro- 
ducta est: 


1) P, cui adnumeravit 00 ^. 


2) (quod invertendum est) et 

quod non post )f> ponendum erat, quia tribus consonantibus constat. 


3 a) JO j , KU. (invertendum) . 

b) )!/, p/. 

c) ^ conjungenda sunt. 


1 ) 


Pertinet ad schemata verbi, merakkg,Ja est syntheton. 
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d) *1./, quod re vera post 3/ positum erat, et in cod. C. 

* * ♦* 

omissum est(!) 

e) |v^- qnod invertendum. 

4 a) po?, v4>o? (inverte), ^jo?. 

b) etc. 

Verbis pertractatis Bar Malkon fol. 282 a disserit de pro- 
nomine suffixo, eui intermiseentur terminationes personarum verbi, 
et de derivatione nominum a verbo ^ JilOJJO), 

ac derivatorum quattuor constituit genera 1 ) y>m. nomen 

actionis, 2) actoris, 3) j^OiiL nomen facti et 4) jjtQju> nomen 

patientis. Qua in re eundem ordinem etiam apud Severum p. 
invenimus, qui tamen nomen actionis et patientis neglexit. 

Sed haec hactenus; restat ut haram grammaticamm dispo- 
sitionem demonstraturi ordinem capitum reeenseamus, quibus scrip- 
tores totam materiam distribueriint. Et Elias hunc servavit ordinem : 
I de litteris, II de litteris metis et qniescentibus, III de litteris 
radicalibus et additis, IV de casibus i. e. de b d w 1. V de litteris 
quSSiyS. et rukS,;fa afficiendis, VI de litteris furto aufferendis, d§- 
mei^'gannf/San , VII de litteris occultandis , VIII de litteris , quae 
inter sese commutantur. IX de sgyEme, signo Pluralis, X de hu- 
gay& vocis, XI de punctis accentuum quattuor primariorum, XTI de- 
monstratio nominum una cum derivatione (flexione) verborum. Haec 
sunt capita grammaticae sive turSs mamla Eliae Nisibeni. 

Alia est dispositio Retis punctorum Josepbi bar Malkon, cnjus 
hie juvat exscribere prooemium, ut lectores cognoscere possint, 
baud injuria Severum p. 033 1 . 15 vituperasse versus, quibus 
opusculum hoc compositum est. Dicit igitur: 

. jbXI |x>du3 jv:30 jsj; ppQjo 

•>)LoW jo^ ^ODO/ )♦- 

IsOX) )o^ )o^ 

❖ wsjas ^ )a^s)/ JUj 

oo)? 

JJ Jlo;dfcO Jiox>\ Jy^ 
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.V^ jtocL^Joaav^j jioA) 

❖•♦2dJjo J»vj Iscdo JpOLjj ^.O)a**,ojo 

jpocij Lcuioob; 

•>^) J>i2ofco |2o 

.oo» jaa-oSjj ^o oot o/ Jpai Vs;^'^ 

❖oo) jaasixij o/ oo) ^ |jO)o oo) J^j o/ 


.^aoo >^;ox)i 6o) o/ ooi Iiojjo; o/ 

❖ o/ OO) (sic) )to>ODl \l OO) o/ 


.io^) OO) '^Ajso >^ 10*20 Jld^A? OO) o/ 

•:*fQ2Q;^0 JibOAi J PM2D? CO.>^ 

Secundum hunc ordinem agit I de punctis accentuum quattuor 
primariorum, II de punctis quibus vocales designantur, atque 
homm usum docens flexiones proponit, quibus recensitis de Mg- 
bagggylnl et MarhgtInI disserit, III de pxmctis sgyam& i. e. quibus 
pluralis indicatur, IV de punctis canonis, JjQjuOj J j flo i ^ \ ^ 
quibus comprehendit puncta, quae hodie dicuntur diacritica verbi, 
V de punctis rukl;^^ et qusSya, VI de punctis feminini generis, 
quod hie j) q.iK-npiw dicitur, ita enim punctum in 0) ^^\ con- 
spicuum appeUavit. Postquam hoc capite de flexione femininorum 
egit, addit: 

. o>\-.ci« )a,)OTr> OO) l^Jo 

•>>^0^3 ^0)0 -^U '2>Q3 oLo v. a\ o«» 

.jhJLjoACD jlSjtSU jjlSJJ JJho ji&JD 
❖ JIL jv3j lij 

. Jlo^o j?Q>^ 

■jjNao^ J&-oi)L ji;*. ix» 
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. JKvjo yjl JJj 0^0 jimjo 
{•)]^o; j?oo; |)VIa« .a\iQCP^ 

Capite deinde VII de Ji.oJLjj J/^"' agit, id est de 

punoto quo Eis et D§,laj9’ distinguuntur. Cui per miram con- 
fusionem conjungit litteras furto ablatas et alia hujusmodi. Capite 
denique VIII de punctis quietis (dgsalyut/'S) dissent, ita ut hoc 
demum loco de litteris oceultatis, et de orthoepicis permutatiouibus 
loquatur, quas p. 121 proposuimus. 

En quae fuerit gi-ammaticae a Nestorianis tractatae condicio, 
antequam maximus illorum grammatieus Johannes bar ZuSbi adhi- 
bitis omnibus adminiculis librum composuit, quo eis, qui ante 
eum fuerunt, palmam eripuit. Haee enim, quae supra congessi- 
mus, de antiquioribus grammaticis fere supersunt, reliquorum nihil 
nisi nomina servata sunt. Inter quos fortasse referendus est 
Johannes bar Pinkeye i. e. ,filius figulorum sen urceariorum in- 
certae aetatis seriptor“. Monachum Nestorianum eum fuisse aUato 
loco ex Barhebraei libro Ethicorum et ex Sobensis libro Margari- 
tarum probavit Assemanius B. 0. III. I 189, II 306. Inter opera 
ab eo composita recensetur praeter mardu^S 5at§Bye i. e. de puero- 
rum institutione, quod ad studia paedagogica pertinet, et praeter 
derSs melle w’egr&i?a, quod artem bene scribendi epistolas trac- 
tasse videtur, etiam liber d’esSre waJgsumlSyL Qua de libri in- 
scriptione aliud alii senserunt. Mihi tamen 'esSre significare vide- 
tur particulas et suml§iy§. litteram J status determinati et Suffixa 
pronominalia nominum et afiixa personas indicantia in verbis, 
quemadmodum de nomine supra p. 104 egimus. Itaque 

vertenda est inscriptio : Liber de particulis et nomine determinato 
et verfao personarum affixis instructo. 

Alins, cujus grammatica ab Ebedjesu recensetur, est Johannes 
bar Kamis, arabice Ibn el haddad dictus, quod syriace redditur 
Bar qardahe i. e. filius fabrorum ferrariorum. Floruit sub Patri- 
archa Maki;ifa 1092 — 1108, episcopatu urbis Tamanun prope Ama- 
diam sitae functus est, et carminibus compositis laudem sibi com- 
paravit, quae hodie in codicibus Vaticanis servata sunt, grammatica 
vero hodie non superesse videtur. Ass. B. 0. III. I 296, Barhebr. 
Chron. eccl. HI 309. Grammaticis denique adnumerandns est 
IsoSyahb bar Malkon Nisibenus episcopus anno 1190 p. Chr. ordi- 
natus, cujus Quaestiones grammaticae ab Ebedjesu nominantur 
Ass. III. I 295. Hunc vimm scriptorem Eetis punctorum nuper 
Martinus esse docnit, sed cf. p. 111. 

Haec fere de Nestorianis grammaticis eorumque studiis cognita 
habemus. qui artem legendi potius quam grammaticam ad philo- 
sopbiae normam colendam auxerunt, ae toti in Graecorum doctrina 
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substiterunt. Nihilo minus vero exstant vestigia quaedam, quibus 
monemur, inde a saeculo none usum linguae arabicae ita paul- 
latm auctum esse, ut vel in scholis clericorum ejus ratio haberetur. 
Qnibns adnumeranda est observatio de s ante medias tamquam 
g pronunciando , qnam p. 123 commemoravimus. Etiam id in 

censum vocandum est, quod vocales interdnm j^oj dicuntur, quo 
arabicum exprimi vero . est simile. Usum linguae syriacae 

diminutum fuisse etiam ex praefatione Nomenclatoris Eliae Nisi- 
beni cognovimus p. 110 proposita. Jam si Syrorum Nestoria- 
norum Patriarebae in aulis Chalifarum Arabum nobilium quaere- 
bant favorem, qui illeeebris artis rhetoricae et poeticae maximopere 
delectabantur, mirum non est, Syros quoque grammaticae arabicae 
operam navasse , a qua proficiscendum erat omnibus , qui litteras 
bumaniores colebant. Quod non potuit non afficere etiam 

studia grammatica Syrorum, qui systema grammaticae arabicae 
cognoverant, atque baec exspectatio non fallitur, nam saeculo 
undecimo ineunte lingua syriaca ad normam grammaticae arabicae 
coepit tractari. Primus hoc fecit Elias '{’irhanensis. 


Caput IX. 

De Elia Tirhanensi et scholae arabizantis initiis. 

Facile quis slbi persuadebit, Arabes Syrorum finibus occu- 
patis a magistris Syris litteris imbutos etiam artem gramroaticam 
a Syris accepisse, quum jam Jacobi Edesseni tempore inter cleri- 
cos christianos quaesitum sit, an liceret fiUos Muhammedanorum 
litteras docere, quod Jacobus ipse non illicitum habuit, cf. p. 36. 
At fallitur qui in grammatica Arabes Syrorum fuisse discipulos 
putat, et jam eo refutatur ilia opinio, quod Arabes de septem 
partibus orationis nihil habent, quae apud Syros totius syste- 
matis grammatici efficiunt fundamentum. Quodsi magistris Syris 
nsi Arabes grammaticam excoluissent, baud dubie non tribus con- 
tenti plures partes orationis distinxissent, nam cur adjectiva, pro- 
nomina, adverbia, praepositiones , imo participia et articulum non 
tanquam orationis partes proposuerint, si Syrorum scbolas frequen- 
tassent, id nemo facile explicabit. Itaque grammatica apud Arabes 
aliis superstructa est fnndamentis, neque Syrorum ars ab iUis est 
recepta. Bern ita sese habere jam Hadji Chalfa docuit I p. 97, 
cujus baec sunt verba, a Fluegelio latine reddita; 

^Prospectus secundus , in quo gravissima scientiae columina 
inter Mobammedanos magnam partem Persas fuisse probatur. — 
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Mirum hoc qnidem videtur, nec tamen minus est verum. Puemnt 
enim utique sectae Islamicae doetores in doctrinis et legalibus et 
rationalibns, admodum parva et rara earum portione excepta, magna 
ex parte Persae , et qnamquam gente fuerunt Arabes , lingua 
tamen Persae fuerunt. Neque hoe temere factum. Secta enim 
prophetae cum originem caperet, omni doetrina et arte caruit, 
quae necessaria fuit vitae campestris -) conditio. Viri legis prae- 
cepta non nisi in memoria tenebant, eorumque argumentum ex 
Corano et Sunna cognoscebant, praeterquam quod ilia ex ipso 
legis auctore [et soeiis ejus] audiverant. Multitude autem turn 
temporis ex Arabibus Nomadibus erat eomposita, qui neque artem 
instituendi neque doctrinas literis mandandi callebant, neque, ut 
supra demonstravimus, ulla necessitate ad ultima tempora, quibus 
Tabiun floruerunt, ad has ailes exercendas exeitabantur , eosque, 
quorum munus erat proprium ilia praecepta sustinere et propa- 
-> S - . 

gare, lectures (tlJs, Sing. appeUabant, lectores dico libri 

divini et eflfatorum propheticorum auctoritate probatorum, quae 
illi in plurimis locis explicationi et commentario sunt. Cum vero 
a traditionis tempore ad imperium Khalifae Eesbid satis longum 
spatium abiisset, ut commentaries Corani literis mandarent, effa- 
taque ilia metu ne interirent, calamo contra omnem injuriam 
munirent necesse fuit. Turn cognitio auctoritatum necessaria fuit, 
et eorum, qui ilia propagarunt, approbatio. Varia deinde rerum 
vicissitudo effecit, ut statutorum ex Corano et Sunna eliciendorum 
copia major fieret, et praeterea lingua corrumperetur. 
Erant igitur praecepta grammatica perscriben da, 
legisque doctrinae omnes in promtas et paratas facultates in prae- 
ceptis deducendis, in rebus ad omnem eventum dispiciendis et per 
analogiam constituendis sunt mutatae , eoque minus supersederi 
potnit aliis doctrinis , utpote quae aditum illarum patefacerent, 
ut sunt praecepta linguae arabicae etc. . . . doctrinis 
illis non nisi urbes perfugium praebuerunt, qui autem urbes incole- 
bant, Persae erant, vel his similes . . . Qui primi artis gramma- 
ticae auctores exstiterunt, Siboweih, Fares! et Zeggag 
fuerunt . omnes origine Persae, qui linguam Arabicam in 
mutno cum Arabibus commercio addidicerunt eamque ad artis 
formulam posteris suis redegerunt.“ Exscripsit baec fere omnia 
ex Ibn Chaldiini Prolegomenis Vol. Ill p. 272, 279, 281 sq. 


1) Arabice » swinuinerabantur enim genti cuidam arabicae ad 

qnam tanquam liberti maula pertinebant. 

2) Accurate: vitae Scenitarum condicio. Arabice r o j 

S'! Arabice ,5 ^ 
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Quae praecedunt probant studium grammaticae arctissimo 
vinctilo cohaerere cum studio Corani et traditionis Islamicae, 
eodem modo, quo apud Syros grammatica tractabatur tanquam 
praeparatio ad studia theolog^ae christianae. Unde facile explicator, 
cur Arabes spreta institutione Christianorum Grammaticani a Syris 
non mutuati sint. Sed quaeritur, quomodo grammatica arabica 
condita sit, quod non repetito catalogo grammaticorum in Fihristo 
exhibito potest constitui, in quo nomina babemus permulta, res 
vero perpaucas. Missa igitur disquisitione de grammaticis anti- 
quissimis *) , uti Abu’laswad eddu’alio, Ettaqafio f 149 H. — 766 
p. Chr. Elhalilo f 170 = 785, Jeziditis, Qutrubo t 206 = 821 
Abu Obaida f 210 = 825, ElasmaSi f 213 = 828 ElahfaS 
elmugaSiSi t 221 = 835, ipsos libros inspiciamus, qui hodie ser- 
vati sunt , ex quibus solis poterunt eliei grammaticae arabicae 
origines. Habemus vero Ubrum ipsius Sibawaihii f 177 = 793 
et Almubarradi f 285 = 897 Kamilum cum opusculis quibusdam 
Ibn Doraidi f 321 = 932. Duae res horum librorum in argu- 
mento distinguendae sunt, materia scilicet i. e. collectio senten- 
tiarum et phrasium, proverbiorum et versunm, facetiarum et acute 
dictorum, deinde ratio, qua baec materia non tarn in varia capita 
est distribute, quam ad normam notionum quarundam gram- 
maticarum explicate et commentario instructa. Materiam ipsam 
congerere Arabum erat sive Persarum eorum linguam addiscentium, 
itaque antiquissimos philologos id ante omnia cnrasse ex libromm 
ab illis compositorum titulis cognoscimus, uti linguam ipsam in 
Corano et traditions, in carminibus, in ore hominum usitatam 
litteris mandarent. Hinc collectanea ilia sunt exorta, quibus in- 
scripserunt liber proverbiorum (kitab elamtal) , Uber dictorum 
sin^arium (k. elnawadir), liber vocum in dialectis popularibus 
adhibitarum (k. ellugat), liber quo enumerantur nomina membrorum 
hominum, camelorum, equorum, pecorum, siderum (k. balq el insan, 
elibil, el^ail, el sat, el anwa”). Hue etiam referendi sunt libri 
de plmali, de duali, de masculinis et femininis, nam harum classium 
formae non tam ad grammaticam pertinent quam ad etymologiam 
et ad usum lexicalem. Quales hi libri fuerint intellegitur ex Ibn 
Doraidi libello de ephippio et fraeno et ex libello de nube et 
pluvia , in quibus variam iniit rationem. Nam in libello de 
ephippio et fraeno nomina partium ephippii et fraeni, quas de- 
scripsit enumerat , et adjectis versibus confirmat , in altero vero 
descriptiones nubium et pluviae a propheta traditas et ex Sceni- 
tarum ore collectas, seu potius, ut quid censeam addam, ad eorum 
dicendi consuetudinem artificiose compositas, vocibus raris omatas, 
proponit ac deinde explicat. Priorem rationem iniit etiam in libro 


1) Basrenses solum curamns, nam Kofenses sunt recentiores. Eorum primus, 
Arru^^si, coaevus erat Alhalili- Fihrist I, 66. 

2) Wright Opuscula arabica Leyden. 1859 p. 1 — 16. 
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Kitab elilhan inscripto, quern edidit Thorbekius in libro, eui inscri- 
bitur Festschrift zur XXXVI. Philologenversammlung. Heidelberg, 
Winter 1882 Eandem fere rationem sequitur Mubarrad in com- 
ponendo Kamilo, qui nullo ordine servato omnis geneiis dicta ele- 
gantia et gravia, cum oratione soluta turn pedestri, una cum prover- 
biis, admonitionibus , sermonibus, epistolis comprehendere eaque 
commentariis illustrare studuit, nam et hie primum totum textum 
exhibet , quern deinde commentarius sequitur. Karo eapitibus in- 
scriptum est, qua de re agant, uti eapiti 50, in quo lam el istigat 
tractatur. 

At, qui commentarium componit, notionibns grammaticis opus 
habet , uti Mubarrad jam ab initio explicationem iSrabi i. e. Ara- 
bismi pollicetur, et hae notiones grammaticae alteram rem 
efficiunt, quae in bis libris distingnenda est, quam paucis ad- 
umbrare nostrum hoc loco est negotium. 

Jam in libro Sibawaihiano notiones grammaticae fere omnes 
cum terminis technieis, quibus nominantur, inveniuntur, ita ut sae- 
culo octavo medio artem grammaticam apud Arabes amplissime 
excultam esse videamus, quod eo certius dici potest, quia Siba- 
waihius saepissime laudat magistros suos, Elhalllum f 170 = 785 
p. Chr., qui septuaginta quatuor annos vixit et 711 natus est, et 
Jiinusuni ibn Habib f 183 = 799, qui octoginta octo annos 
vixit et anno 95 Heg. = 713 p. Chr. natus est. Qui viri quum 
saeculo Hi^ae secundo ineunte studia grammatica Bassorae ex- 
coluerint, ante quos jam Isa ibn Omar ettaqafi f 149 = 766 p. Chr. 
grammaticam tractavit, quaeritur unde notiones illas generates 
didicerint, quarum ope analysis sententiarum et formarum verbo- 
rum efficitur. 

Duo vero sunt genera barum notionum, aliae enim ad orthoe- 
piam pertinent, ut qalb i. e. permutatio litteranun, waqf i. e. lectio 
pausalis. t a r h i m i. e. lenior vocis pronuntiatio, t a s d i d i. e. pro- 
nuntiatio fortior. atque has quidem non nisi ipsi grammatici ara- 
bici potuerunt constituere. Quibus adnumerandae sunt notiones 
ad scribendi artem pertinentes, de qua Ubros egisse censeo, quibus 
inscribitur kitab el-nuqat wassakl i. e. Uber pnnetorum et figurae 
scilicet vocalium, quae apponebantur, (Fihrist I p. 58 1. 6, De Sacy 
Chrest. ar. I p. 234) et quas Abu’laswad eddu'ali primus tempore 
Chalifae Ali apposuisse dicitur. De Sacy in Notices et Extraits 
XIII 306. Fliigel, Die grammat. Schulen initio. Qua in re 
Abu’laswad ille scripturam syriacam imitatus est, quod punctorum 
et positio et nomen comprobant *). 

1) Quum de fath dubium non ait. et compressio nihil sit nisi syriacam 

compressio , de 9 moneodum est, quod vocalem t designat, non 

o ^ 

vero Genetivum Hoc depressio, sitnul est imitatio et interpretatio syriaci 
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Nomina igitur ad orthoepiam et artem scribendi pertinentia si 
non curamus, restant eae notiones grammaticae, quae 
non nisi studio logices potuerunt repperiri, quas 
Arabes, quum a Syris eas non mutuati sint, e sola graeea schola 
haurire potuerunt. Ipsos enim id, quod graeci philosophi inde a 
Platone usque ad Stoieorum tempera plus quam ducentis annis 
constituerunt, brevi illo spatio, inter Alium et antiquissimos gram- 
maticos intercedente, nullo auxilio uses invenisse, nemo facile cre- 
dibile censebit. Sed doctrina graeea, qua Arabes instituti sunt, 
non ex grammaticis est hausta, quippe qui septem orationis partes 
distinxerunt •) , de quibus apud Arabes altissimum est silentium. 
Quod si rectum est, nihil restat nisi conieere, ex ipso Aristotele 
profluxisse notiones grammaticas Arabum, quern ad mentem com- 
mentatorum in compendium redactum Persae illi legerunt, quibus 
initia grammaticae Arabicae debentur. Inter Persas enim studia 
philosophiae graecae inde a tempore Cbosrois Anosarwan c. 570 
p. Chr.^) floruisse hodie inter omnes constat, habemus enim libmm 
ipsum, quo Paulus Persa syriace philosophiam regi exposuit in 
Landii Anecdotis syrr. IV, quo confirmatur testimonium Johannis 
Ephesini (ed. Cureton p. 388), qui regem per totum vitae tempos 
studio philosophiae deditnm fuisse perhibet. 

Ex hujusmodi itaque compendiis, post deletam anno 482 p. 
Chst. scholam Edessenam inter Persas lectitatis, haustae videntur 
notiones logicae, quibus usi sunt grammaticae arabicae conditores, 
quamvis et ipsum Aristotelem Ulos non legisse, demonstrari nequeat, 
quocum in rebus sumrais convenijint ^). 

Ea vero, in quibus Grammatici notionibus ab Aristotele pro- 
positis usi sunt, haec sunt: 

1) distinguuntur partes orationis tres ’ism, nomen — fiSl, 
verbnm — barf, particula, Aristoteli avvdsauog dicta <). — Quae 
distinctio apud Aristotelem aeque uti et apud posteriores Arabes 
additis definitionibus illustratur. Sibawaihi vero definitiones non 
proposuit ®), unde sequitur totam distinctionein aliunde areessitam 


Ip-, eujus loco deinde ®st usurpatum. Com Abu’laswad, in historia do 

eo relata, voce utatur, totam enarrationem ad posterioris temporis morem 

ant Inventam aut mutatam esse ceuseo. 

1) In ineiDoriaxn revocanda est Honadni grammatica arabica ad norraatn 
graecae composita, quam p. 106 commemoravimus. Potnitne fieri ut Honainus 
septem partes distinxerit? 

2) Cujns de tempore cf. Noldeke Geschichte der Perser und Araber zur 
Zeit der Sasaniden p. 428. 

3) In tota hac disquisitione definitiones posteriorum grammaticomm , qui 
post Mamfini Chalifae tempora exsdterunt, curari non debent, nam post Ma’mu- 
num et ipsi Arabes Aristotelem habuerunt. 

4) Cf. Aristoteles fragm. 126. Edido Berolin. V p. 1499. 

5) Hanc rem jam Ibn Jagil in commentario ad primuro caput Ubri Alron- 
fassal observavit. 
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ab Arabibns esse receptam, neqne ab ipsis excogitatam. Itaque 
Sibawaibi nominum exempla tantiim proponit : Vir, equns, 
septum (bait) sunt nomina. Deinde verbi varia genera (’amtilatu) 
esse contendit, quae desumta sint a voeibus (laft‘ = Cftuvt^) acci- 
dentium nominis *), et formatae (buniyat = aedificatae) ad descri- 
bendum praeteritum, futurum et praesens. Potuitne Arabs, qui duas 
tantum formas in lingua sua invenit, de tribus tempori- 
bus cogitare, et contendere, verba formata esse ad designandum id 
quod fuit, est, erit? Et jam vide, quae exempla proposuerit: 
dahaba, samiSa, makuta, humida sunt perfecta, yaqtulu, 
yadhabu, yadribu, yuqtalu, yudrabu sunt futura, seu 
potius, ut dicit Sibawaibi, formata sunt ad designandum id quod 
erit, nec jam accidit, — at addit Jmperativos idbab, uqtul, 
i d r i b , quae eidem fini inservirent, nec potest distinguere praesens 
(ma huwa kainu lam yanqatis) a fiituro (ma yakunu walam yaqaS). 
En quomodo linguae, quae praesentis fonnam non habet, formae 
non sufficiant ad explendum schema temporum, quod inde explicatur, 
quod schema aliunde mutuo acceptum grammaticus adhibuit, quod 
non ex observatione formarum ipsius lingua arabicae derivatum est. 
Fontem habebis in philosophorum compendiis, in locis simiUbus ei, 
quem praebet Pauli Persae caput 19, ubi legitur: Quoniam . . . 
omnis propositio cum tempore enunciatur, tempus vero in tres 
varietates dividitur : praeteritum . . praesens . . futurum rell. — quem 
locum ex Ammonii commentario libri Periherm. (Arist. 0pp. ed. Bero- 
linensis IV p. 113 b 1. 17) fluxisse Landius docuit. Ancd. IV 15, 112. 

Tertio loco commemorat 

i. e. litteram sive particulam, quae ad sensum aliquem accedit, 
neque est nomen nec verbum. Cujus generis exempla dicit esse 
tumma, saufa, wa jurisjurandi , lam relationis (idafet), alia. — 
Ecce babes definitionem, quae etsi negatione efficitur — scilicet, 
quae nec nomina sunt nec verba, — tamen id docet, has parti- 
culas ad sensum accedere. Dubito enim, num recte 

a De Sacyo explicatum sit, quum interpretetur : employe pour 
exprimer un sens, Aristoteles enim, ex quo distinctio trium ora- 


1) Qai locum Periherm. 3 (^Berol. 16 b) comparayerit, inteileget cur doceal, 

yerba desumta esse (uhidat) a voeibus accidentium nominis. Haec enim dicit 
Aristotoles: of/fid iort to n^ooorf^aivov x^ovov . . . /.iya di OTt n^oooiy- 
fiaivai xqovov, olov iyUia fiiv dvOfiOy to Be vyiaivet qrjfia' nqooari^aivot 
ydq TO vvy vndqysiv ^ xai dsi t(ov ivEqov ?.€yofiEva>v oriUBiov ion 

xtL Hie vyinivet derivatum videtur ab vyista , unde fecit Arabs , verba de- 
sumta esse ab accidendbns nominum, nam appellat accidentia, 

a quibus pmcedunt verba daraba, qatala. 

2) Antbologie grammaticale p. 361. Quem De Sacy phrasi sensum triboit, 
arabice expresseris ga*a bimaSna. 
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tionis partinm profluxit, (fvvSsaiaov dicit cpavrjv aotjfiov. (Poet. 
Cap. 20 p. 1456 b) Itaqae Arabs contrarium docere videretur. 
Quodsi vero harfri ga’a limaJna reddi potest: ,particul 3 sive 
littera , quae ad sensum aliquem aceedit*, quo simul indicatur 
ipsas sensu proprio earere, ac sensum enunciatorum vario modo 
definire atque immutare, — Sibawaihius rem eandem respieit, de 
qua Ammonius (Arist. Berol. IV 99 a) docet : ,Quae in neutro 
borum (nominum et verborum) loco adsumimtur , — etsi alio 
modo protasibus accedunt, quum esse vel non esse indicent, vel 
quando, quomodo, quoties praedicatum subjecto conveniat, ex- 
pnmant, vel alium quendam habitnm inter iUa intercedentem do- 
ceant, principaliter Aristoteles' xov loyov dicere dedignatur. 

• ■ . haec igitur non koyov sunt, sed cujus 

Xi^sag et ipse Zoyog est pars .... Sed invenies, Aristotelem 
aliquando videri concedere, omnia communiter fiepti Xoyov dicenda 
esse, quia in sequentibus dicit, quaedam fiigtj tov Xoyov sensu 
esse^instructa , ac si alia essent, quae sensu carerent {wg ovtuv 
T tvtav xai , nisi accuratior illius sententiae explicatio 

adesse nobis videretur, quae non contraria est eis, quae hoc loco 
dicit*. Non est dubium, quin verba Sibawaihii ita sint intellegenda : 
Particula, quae accedit ad sensum, neque est nomen, nec verbum. 

2) Brab, nomen verbi 'aSraba i. e. ad normam linguae ara- 
bicae convenientibus vocalibns recitare, nihil est nisi pronnntiatio 
■rocum ad normam Arabismi, sive ipse Arabismus purus putus. 
Itaque 'aSraba est aga^i^tiv, 'isr&b est dga^iOfiog , quae voces 
sunt formatae ad normam usus verborum iXXtjvigeiv et iXXtjvia- 
H'dg, quem docuit Aristoteles Rhetor. Ill, 5. 

HeUenismus quinque constat rebus: 1 dicendum est recta con- 
catenatione membrorum enunciati (to sv iv rolg awdioftoig), 2 usu 
aptorum vocabulorum, rebus accurate convenientium, 3 evitanda est 
amphibolia, 4 servanda est congruentia in genere, 5 adtendendum 
est ad usum rectum numerorum. Hellenismo opponitur ooXoi- 
xiGf^og et GoXotxiCstv i. e. rj Asia fiag^agi^uv, quam vocem 

O ^ 

Arabes forma ... receperunt, cui Lane attribuit sensum hunc: 

naturalis vel indocta elocutio, elocutio in qua vocalis- 

mus flexionum finalium non respicitnr, ita ut kalamu seliqiyyu oppo- 
situm sit elocutioni secundum Arabismum sive secundum israbum 
perpolitae. — Vox inZamahsarii Asas albalagat occurrit in versu: 

> o ^ 

i. e. Non sum grammaticus , qui linguam suam rodit , sed idiota, 
loquor et hoe est ac sie ISrabo uterer. — Fieri tamen potest ut 
ab arabico vs.l... ^ natura , derivatum vocabulum proprie significet 
naturalis. At quaero, num Arabibus non fuerit ,naturale* Arabismo 
Qti ? Si etymologia non probat vocem esse arabicam, relatio, quae 
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est inter ii,kt]vi(Jfi6g et aoXoixifffiog et inter et con- 

trarinm suadet. Hellenismus est ratio linguam graecam tractandi, nt 
legibus grammaticae et logicae respondeat, neque qaidgnam aliud 
est Arabisnms sive Israb, qui earn ob causam ad usum vocalimn 
finalium solet restringi , quia hisce terminationibus nexus gram- 
maticus et logicus membrorum exprimitur, quamm usu justo 
Arabismus purus efficitur. 

Jam quaerimus, num temere in voce ISrab recognoscatur imi- 
tatio rationis, qua apud Aristotelem vox ''EXkrjviauog adhibita eSt? 

3) Genus nobis quidem est notio grammatica tritissima, sed 
consuetude, qua generum in lingua distinctionem putamus esse rem 
facillimam et ex ipsa quasi natura rerum procedentem, non debet 
confundere judicium rectum, quo statuitur, generum distinctionem 
rem esse artificiosam neque omnino necessariam, quae non ex pro- 
sopopoeia poetica processit, neque imaginationi vividae hominis de- 
betur res naturales inanimates cum animalibus sexu distinctis com- 
parantis. 

Qui consent , animum linguam a principio creantem naturam 
quasi animatam sibi imaginasse, vereor ne aetati creatrici pro 
imaginatione vim meditationis tribuant ab ea alienam, siquidem 
distinctio genenim in lingua opus meditationis est philosophae poste- 
riori tempori conveniens, neque opus imaginationis nativae. In 
lingua enim variae formae quidem exstant, quas collectas in varias 
classes distribuere et certo nomine designare opus philosophi vel 
grammatiei fuit, sed si philosophus hasce classes viros dixit et 
mulieres etres, ex comparatione arteficiosa principium denomi- 
nandi desumsit, quod in variis formis in lingua usitatis non ne- 
cessario cognoscitur. Eodem jure poterat adhibere nomen forma- 
rum fortium, debilium , mediarum, vel aliud pro lubitu, quod si 
comparationem cum familia humana instituit suam rationem 
secutus est nec naturam rerum. 

Et re vera Aristoteles tradidit, quinam primus genera in 
lingua distinxerit, Protagoras sopbista. Sophisticae igitur medi- 
tationi, cujus fundamentum erat theoria, ccvO’Qmtiov jtccVTOJV ^vcct 
fibToov, Arist. iletaph. X, 1, debetur comparatio variae indolis rerum 
inanimatarum cum oeconomia hominum. Verba Aristotelis Bhetor. 
III. 5 de Hellenismo loquentis, ad quern pertinet usus rectus earum 
formarura, quas jam genera dicere consuevimus, baec sunt: zkvaQTOV, 
wg fIgwTayogag Tu yivvi xtov ovouarotv diygei] 
u g^ sv a xai O'i'i'Kia xai o xsvry Set yceg ctTtodiSovcu xcci 
ravra og&wg- J-, de kl&oioa xai diaXextXeiaa m;j;£ro“. Poste- 
riores pro Gxem] dixerunt oidiregov = neutrum, quo facto 
comparationem cum sexu introduxerunt, quam Protagoras ne voluit 
quidem, qui in rebus omnibus ad modum hominis tractandis, 
av&gwnov et et in homine marem et femininam distin- 

guens, easdem distinctiones ad naturam inanimatam adhibuit. Itaque 
tunc demnm de genere grammatico jure potuit agi, postquam 
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nomen ovSirsQov adhibitam est, qtiod factum est, postqnam notio 
sexus tanquam prineipium distributionis est recognita. Aristoteles 
distinguit aggeva, utjjAeft et ra (itraiv. Poet. 21. Hoc veto 
ubi constitntum est, duae classes vocum distinguebantur, nomina 
neutra, sexu carentia, et nomina sexu instracta, quae dispertiuntur 
in masculina et feminina. 

Neutra sexu carentia Arabes in sua lingua non recognoverunt 
itaque masculina et feminina tantum distinxerunt , quod Graecum 
exemplum secutos eos fecisse earn ob causam conicio , quia in 
adhibendo feminino, quod dieunt, in praedicatis subjectorum eorum, 
quae efBciuntur pluralibus fraetis , notio generis proprie locum 
non habet, ita ut ex usu frequentissimo horum „femininorum“, 
quae nobis collectiva videntur , alia ratio debuerit procedere , se- 
cundum quam eae formae, quae feminina solent dici, forent trac- 
t^dae. Postqnam notionem feminini a Graecis mutuati sunt Arabes, 
dici potuit: kullu gamsi mu’annatu i. e. omnis plu- 
ralis est femininus (Kamil 781), sine ilia notione rem non 
ita tractassent. Sed aceedit et alia causa: Arabes enim in lingua 
sua nomen non babent, quod designat sive sexum sive genus gram- 
maticumi), gins enim, quod boc sensu adbibetur, ipsum yivog 
est, ita ut qui notionem generalem a Graecis acceperint, etiam 
uotiones speciales masculini et feminini grammatici ab ipsis de- 
sumsisse censendi sint. 

4) Inter notiones grammaticorum arabicorum, quae 

uiaxime memorabiles videntur, referenda est notio vasis, quo 
eontinentur res, quo nomine designantur definitiones loci et 
temporis, quas accusative exprimunt. Tali mode iis mafiulu 
phi i. e. id in quo aUquid agitur, videtur esse t‘arfu ’Ira akani 
i.e. vas, quod est locus, et t'arfu’lzamani i. e. vas, 
quod esttempus. Ita rem tractavit jam Sibawaibius p. 170, 
cum dicat : „Caput de iis , quae ad locos et tempus pertinent et 
accusative ponuntur. Quod earn ob causam fit, quia (locus et 
tempus) vasa sunt, in quae res incidunt et in qui- 
hus sunt*. 

Conjunctio notionum temporis et loci et tota ratio qua se- 
cundum ideam universalem loci et temporis constructio grammatica 
examinatur, quae permultis relationibus apta tali modo in fonnara 
simplicissimam redigitur , phUosopham institutionem prodit , qua 
imbutus fuit is, qui varies hujus accusativi usus imo verbo com- 
prebendit. Nec difficile est fontem invenire, unde hie rivulus pro- 
cessit. Qui banc legem syntacticam ita composuit , Aristotelis de 
tempore et loco disquisitionem (Physic. Ausc. IV 1. 10) cognovit, 
quae eo redit, ut locus nec sit materia nec forma, quae a re non 

1) Idem cadit in Syros, Hebraeos, Aethiopes, omnibus deest vocabulum 
sesam designans. Itaque Semitis categoria baec deest omnibus, non enim 
magna ad derivandas notiones generales gaudent tacultate. 

Abhandl. d. DMG. IX. 2. 
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separantur, quum locus a re, quam continet, separari possit, ubi 
enim antea fait aer postea habetur aqua, loco manente. Quare 
neque pars est rei neque habitus ipse locus, sed a quaque re 
separabilis est, etenim quale est vas (to ayyEiov) tale 
quid ipse locus esse videtur. Vas enim locus est, qui 
potest transferri. Ita locus ipse in loco est, et cogitari debet 
etiam locus loci. Arist. Berol. 208 sq. 

Ac de tempore quidem docet Aristoteles: „Res in tempore 
sunt ut in numero. Quodsi ita est, res tempore continen- 
tur ut numero, quemadmodum loco continentur ea 
quae in loco sunt“. Pergit deinde: 8io avdyxi] ndvra ra 
iv XQovq) oVTa ntQikyaa&at vno ygovov, wairsg xat 
ToXka, oaa i'v rivi tOTiv, olov ru iv rona vno rov to- 
nov. Denique quae praecedunt comprehendens ait : tpavtgov 
OTi ndda usTajjaX}) xai ndaa xivr/dig kv XQOvm tariv. Physic. 
Ausc. p. 221a, 17; 223a, 14. 

Quodsi tali modo cum tempus turn locus, quia omnia continet 
quae sunt, tamquam vas videtur, comprehendi possunt ideae locales 
et temporales una notione vasis, ac potuit sermo esse de vase loci 
seu potius, quod est locus, et de vase temporis seu potius, quod 
est tempus, ita ut tota haec doctrina superstructa sit disquisitioni 
pbilosophae de loci et temporis natura, sine qua nec mente con- 
cipi nec elaborari potuit. Habes igitur grammaticos, qui Aristotelis 
fuerunt discipuli. 

5) Tenninis e philosaphia desumptis adnumerandus est status, 
hal, quod graeco et 8icc&SGig respondet. Notionem bane ad- 
Mbet Sibawaihius Cap. 82,87, 92 — 97 sine definitione, quod 
probat notionem fuisse aliunde receptam et in scholis usitatam >). 

"Egig et didd-eaig apud Aristotelem inter qualitates referuntur, 
eo tamen discrimine, ut '£$ig, sive habitus, sit qualitas per longum 
tempus subsistens , Sid&idig sive dispositio vero qualitas brevi 
tempore cessans. Habitus semper sunt dispositiones , at dispo- 
sitiones non necessario sunt habitus (Categr. 8). Logicorum poste- 
riorum apud Arabes usus est is, ut bal designet qualitates 
cito transeuntes, uti calorem et frigns, humiditatem et ari- 
ditatem, quae repente accidunt (Lane s. v.), unde intellegitur hal 
magis cum did&eau convenire quam cum Ket, quod etiam in 
usum gi-ammaticum vocis hal cadit, qua non tarn 'igetg quam dta- 
&iotig sensu Aristotelico designantur. Ceterum inter Graecorum 
philosophos lis est de et , de qua agit Simplicius 

ad locum Categoriarum (ArisL Berol. IV p. 70), in censum vocans 
Metaph. IV 19, 20, grammaticis vero Siddsaig est genus verbi 
activum et passivum et medium. ApoUonius Dvsc. (Svlb.) p. 242. 
273. 281. 297. — Cf. Dionysium supra p. 17. 

li Zamahlari Mufassal p, 27 statum. hal, cum rase Carf simUitudinem 
habere dicit. et adhiberi docet ad indicandam condicionem (hai’atn » agentis et 
patientis ' ^ 
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Non operae pretinm est singnlis exemplis demonstrare dispo- 
sitionem indicari in ennnciatis, quae per hal exprimnntrir , et ita 
quidem ut vox, quae dispositionem indicat, ad simplicem enunciati 
formam per se non pertineat sed accedat*). Facile enim in enun- 
ciatis omnibus haec natura notionis hM intellegitur , cum nemo 
dubitet, quin in enuneiatis uti: udbulu ’Ibaba suggada = intrate 
portam adorando Aceusativus suggada = adorando dispo- 
sitionem aliquam denotet transeuntem, quae ad enunciati per se 
perfecti sensum accedit *). 

6) Tota ratio, qua enuneiata composita consent ex fScil, fi3l 
et mafsul, cujus varia genera distinxemnt, nee tamen notione sub- 
jeeti {iiTioxsi/isvov) utuntnr *) , sola notione praedieati (= to xa- 
TTjyoQovfiiVov = habar) content!, probat grammaticam super- 
structam esse studio logices. Atque hac in causa maxima confusione 
laborat notio praedieati (habar), quod non est praedicatum sensu 
grammatico sed praedieamentum sensu logico, quia tota enuneiata 
efficiunt praedieamentum, quod in praedicato grammatico fieri 
nequit. Nam si in emmeiato : Zaidu basanu gulamuhu 
= Zaidus pulcber servus ejus vox Zaidu est inchoa- 
tivus, accedunt verba basanu gulamubu = pulcber servus 
®jus, quae grammatice composita sunt ex subjecto gulamuhu 
et praedicato basanu, tanquam praedieamentum (habar) ex mente 
Arabum ad vocem Zaidun, quae re vera non est subjectum gram- 
maticum. 

Vides ex hoc exemplo, non curari structuram grammaticam 
sed enunciati sensum, quoad in remm natura est, et tractandi 
rationem non esse formalem , quae dec^ grammaticum , sed res 
ipsas enunciate narratas respici, quod est logic! , physici, meta- 
physici, uno vocabulo philosophi. In usu notionis ineboativi (mub- 
tada’u) elements quaedam meditationis grammaticae cognoscuntur, 
sed confusa est haec meditatio, quia cum subjectum turn prae- 
dicatum potest esse inchoativus, unde efficitur categoriam inchoandi 
ad formandas notiones grammatieas esse ineptam. Quod eo magis 
est certum, quia particulae (negationis et interrogationis), a quibus 


1) Hinc grammatici hU refenint inter fadalat i. e, superflnas enunciaB 
partes. De Sacy Gram. ar. II p. 336 primae edit. Alfiyya ed. Dieterici p. 170. 

2) In aliis exemplis, quae ab Arabibus ad hal referuntur, jam De Sacy 
Gr. n 64 usum Accusativi alio modo expUcandum esse docuit. 

3) Grammatici graeci iuterdum notionem subjecti babent; vnovar^s 
Aet'ns Apollon. Dyscol. Ill, 4 p. 199 (Sylburg) significat, si subjectum est fe- 
mininnm. Ammonius (Arist. IV 104 b, 42) distinguit xarr,yoQOvuei'Ov et vno- 
xtifiEt/ov, — Non ignore philosophis ro vnoxeiuevov esse el maudti? , at haec 
notio grammaticis non est usitata. Proximo ad notionem subjecti accedit in- 
choativus , el mubtada'u , sed haec notio , quemadmodum ab Arabibus tractatur, 
confusa est, primum quod inchoatiTus non semper primum locum occupat, ita ut 
non sit vems inchoativus; deinde quia et praedicatum (habar) iuterdum pro 
inchoative habetur, uti in ennneiato: aqaimu ulrigalu = num stant ho- 
mines, in quo qaimu = stant est inchoativus 


10 ' 
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enunciatum re vera incipit, onmino non cnrantur, tamqnam qaae 
sunt rpmvttt aarifioi = harfii ga’a limaSna. 

Philosophns ille modus procedendi, quo res in enunciato nar- 
rata neque vero forma ipsa enunciati respieitur, luce clarius cer- 
nitur in notionibus agentis (faSU), actionis (fcl) et patientis (mafiul), 
quae processemnt ex distinctione kvBoyatag et na&ovg-, atque 
adeo biaec ratio invaluit , ut ipsum nomen fisl , quo *) ex- 

primitur, non sit interpretatio vocis graeeae, sed vocabulum ab 
Arabibus ipsis inventum ad prosequendam banc rationem. Quatenus 
vero in hac ratione processerint , qua non tarn structnram vocum 
in lingua quam rerum in natura relationem curavemnt, optime 
inteUegitur ex ipsorum de passivis doctrina, quae jam apud Siba- 
waihium (Cap. 9) traditur. In passive enim yudrabu Zaidu 
= caedetur Zaidus, vocabulum Zaidus est mafiulu i. e. objectum 
actionis, ad quod non transit verbum ejus (fisluhu = ejus actio) 
nec transit ad illud (= disertis verbis exprimitur) actio agentis 
(fislu fa3ili) Posteriores *) intricatam banc rationem simpliciorem 
reddiderunt, quum docuerint objectum (mafiulu bibi) loco agentis 
vicario modo poni (yanubu 3an ilfa^ili, qama maqama ’IfaSili), quae 
est ratio grammatica sanior, at non sana, quia notio subjecti, 
quae est formalis, nondum est exculta, ac grammatici haeserunt 
in tractanda ratione, quae est in rebus, neglecta relatione gram- 
matica, quae est in verborum et nominnm formis. His omnibus 
longe praestant ea, quae de intransitivis et passivis exposuit Apol- 
lonius Dyscolus in, 31 Sylb. 

Quae praecedunt satis superque probant, doctrinam gram- 
maticorum arabicorum a studio logices profectam esse, eosque in 
rebus gravissimis, inter quas referenda est distinctio subjecti et 
praedicati sensu grammatico , nunquam viam meliorem invenisse. 
Quod earn ob causam non potuerunt, quia non inteUexerunt, syn- 
taxin re vera esse perfectionem doctrinae formarum , atque ita 
esse adomandam . ut ex recte cognita vi formarum singularum 
earum usus in oratione definiatur. Syntaxin vero earn ob causam 
sanae de formis doctrinae superstruere non potuerunt, quia earn 
non babebant, quum neque verborum neque nominum naturam gram- 
maticam perspexerint. Quae dico contra, vuigatam hodie opinionem 
peccant, qua viri docti admirari solent grammaticorum arabicorum 


1> Longe alio modo egenint Syrornm grammatici, Sevems p Ceteram 
et Graeci ibv ive^ycavra et tov ivtfyov/ievov noverunt. Apoll. Dysc. Sylb. 
p. 241 al. 

2) Verba arabica stmt: cXsaj jaJj aJjij ^ 

5 - :> 

3) Alfiyya p 129. De Sacy 6r, ar II p. 405, 99 prim. edit. 
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theorias, quas non sine sndore addidicernnt , ea enim est natnra 
hominis, ut magni aestnmet id, qnod magno preiio sibi paravit. 
At adsunt testes baud spemendi, qui grammaticoram rixas non 
pluiis aestnmaverint quam quod valent, Ibn Cbaldunum dice et 
ipsum De Sacyum. Ibn Chaldun enim inter grammaticos syntaxin 
excolentes dixit multos fuisse, qui ipsi arabice bene scribere non 
didicissent, iisque erimini dedit, quod linguae priscae tantum 
curas impenderent ac neglegerent studium linguae ipsorum tempore 
usitatae, quae nullo modo linguae priscae praestantia superaretur’). 
Quo facto inter illos ars grammatica eo redacta Ibn Chalduno 
videbatur, ut potius regulas quasdam dialectices et logices traderet, 
quam ad addiscendam lingnam aditum patefaceret. Imo id potius 
egerunt, ut explicationes theoreticas inter se compararent ac di- 
judicarent, utra earum esset praestantior, non vero secundum usum 
sed secundum rationem logicam*). 

Quod vero adtinet ad doctrinam formarum, ipse De Sacyus 
non diffitetur, Arabes non intellexisse naturam formarum verbi; 
Les grammairiens Arabes ne me paroissent point avoir etabli 
clairement la distinction des modes dans leurs verbes, ni en avoir 
bien expose la nature et la destination. Ils ne distinguent dans 
le verbe que trois modifications principales, dont deux sent des 
temps (zaman) et la troisibme un mode particulier. Ce mode 
est I’imperatif, qu'ils nomment ’amr c'est a dire commandement. 
6r. arabe I § 273 prim. ed. Of. supra quae ex Sibawaibi propo- 
suimus p. 142. 

Supra vidimus banc distinctionem profluxisse ex imitatione 
Graecorum, ac nunquam potuisse constitui inter Arabes ipsos, qui 
nullo modo ad distinguendas tres formas suae linguae natura 
eompellebantur. Tria tempora a Graecis distincta quum viderint, 
Imperativnm in auxilium vocaverunt, ut numerum temarium ex- 
plerent, sed sibi non constiterunt nec constare potuerunt in ad- 
bibenda temporis notions. Perfectum enim, cui madi i. e. nao- 


1) De Sacy Anth. gram. p. 411: Gardez-vous bien de preter I'oreille au 
bavardage de certains grammsdriens, tout occupes de la syntaze des desinences, 
mais dont les esprits etroits ne sauraient s'elever jnsqu’a la connaissance reelle 
des choses, et ne les croyez pas, quand ils vons disent, que ^eloquence est per- 
due atyourd'hui et que la langue arabe est degeneree, et cela uniquement k 
cause du changement qui est survenu par rapport aux desinences , desinences 
dont i'emploi regulier et systematiqne fait I’objet capital de leurs Ie 90 n 8 . C est 
la rm discours que leur a sugg^re la partialite, et une idee qui s’ est emparee 
de leur esprits a cause de leurs vues tres bomees. 

21 Res cum sit maximi momenti, interpretatiouein francogalUcam De Sacyi 
aflfero: Ds se sont contentes d’appliquer k un ezemple quelconque les regies de 
la syntaxe des desinences, ou bien de demontrer la preference due k une ex- 
plication sur une autre d’apres ce qu’exige le bon sens et non d apres les con- 
ventions de la langue arabe et la phraseologie. Ainsi I art de la grammaire 
arabe s’est reduit chez eux k n’etre, pour ainsi dire, que certaines regies theori- 
ques de logiqne et de dialectique , et s’est tout a fait eloigne de ce qui fait la 
langue et la faculte d’en faire usage. Anthol. gram. p. 422. 
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tXrjXv&og notnen est, proponere potuerunt, at ubi vim alterius 
suae formae, cui mud^Jn est nomen, definire tentabant, notio tem- 
poris non apta erat, quia hac forma designatur aeque praesens 
indefinitum et definitum ac futurum ac futurum praeteriti ac praesens 
praeteriti. Itaque ejus naturam nomine apto designare omnino non 
tentaverunt, sed propter similitudinem flexionis finalis cum flexione 
nominum secundum comparationem cum nomine institutam , hanc 
formam dixerunt mudarisfi i. e. nomini similem seu, sit venia verbo, 
nominascentem. 

In doctrina de formis verbi notiones profundiores desunt, nihil 
habent nisi genus, numeros et personas, notio modi deest. Simile 
quid cadit in nomina, quorum casus distinguuntur, neque vero notio 
casus exstat, quae una cum voce earn designante Arabibus deest. 
Quod eo magis est mirum, quia varii nominis casus et variae Im- 
perfeeti formae tarn sibi sunt similes, ut usns Aristotelicus vocis 
optime conveniat his formis , et posterior Grammaticorum 
graecorum usus, — quos Arabes non cognoverunt, — eos non 
impedire poterat, quominus Aristotelem sequerentur. Usus vero 
Aristotelis is est, ut non solnm varias nominis formas dicat casus 
{ntiuOitg) verum etiam adverbia ab adjectivis derivata (Top. VI. 
10 = 148 a, 10 Berol.) et verborum formas. De quibus dicit: 
nruatg d’k’jrlv bvouatog (nj^taTog r, /niv to xara tovrov ^ 
Tovrqt atjuaivovffa xa't offa Toiavra, jy de to xaia to ivi rj 
itolXolg olov dvd-QMTioi r, dv&pwnog, rj xura tu vnoxgi- 
Tixd, olov xar’ igcuTr/Otv rj Inira^rv to ydg i/Sddiaev /9«- 
dt^e fCTwaig Qr,gaTOg xotcc Tatra rd eidtj ioTtv. Poet. 20. — 
Isescio, num in alia lingua haee ratio aristotelica facilius possit 
adhiberi quam in lingua arabica, sed Scio aptissimam esse, quae ad- 
hibeatur arabicae linguae. Si antiqui grammatici hanc rationem trac- 
tandorum verborum non adhibuerunt, concludendum est, Aristotelis 
poeticam *), nbi legitur locus, illis ignotam fuisse, alios vero locos 
minus insignes, in quibus de casibus verbi est sermo (Peri herm. 
o. 5), ab iis fuisse neglectos. 

Ac tali modo ad ultimam disquisitionis partem deducimur. 
Studii grammaticorum vet graecorum vel syriacorum in syntaxi 
vestipa nulla cenii vidimus, quum notiones generales lirabi i. e. 
Arabismi, generis, vasis. status, patientis, agentis, actionis, qnarum 
ope syntaxin excoluerunt, e philosophia processerint neque ex 
grammatiea. Eestat ut de doctrina flexionis pauca addamus, quae 
probant, Arabes Graecomm institutione carentes, in parte etymo- 
logica ipsos baud multum profecisse. Locum ex poetica supra 
allatnm praecedit conspectus partium dictionis (Aelfwg ftegtj) adeo 
copiosus , ut ex hoc solo loco elementa grammaticae potuissent 
derivari, nisi Arabibus ignotus fuisset. 


1) De Ptjeticae interpretatione cf. II comraento medio d'Averroe ed, liasinio 
Pisa 1872. 
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Distinguit Aristoteles 1 arot^fla, litteras, et tria constituit 
genera, tpiovijev ~ vocales, = semivocales uti s et r, 

dcfiovov — consonantes. Tota distinctio Arabibus ignota est, qui 
delude etiam de daavrrjti et yjiioTtjri nihil habent, et quibus 
notio vocalis prorsus deest. Arabnm de natnra et processu 
sonorum sententiae graecam originem non produnt, sed ipsorum 
observationibus debentur. 

Addit 2 (SvkkaSrjV, Jacobo Edesseno sgqdla dictam cf. p. 56 
quae notio Arabibus deest. Sequitur 3 distinctio avvSiajxov, ov6- 
(latog et Q^fiavog, quam Arabes e libris logicis cognoverunt. 
Cf. supra p. 141. Proponit 4 do&QOV, articulum, qua notione 
Arabes aegre carent, quum articulum suum nomine litterarum Alif- 
Lam designent, quibus componitur. Agit 5 de casibus, quern 
locum supra exseripsimus , denique 6 de Aoyo), quern Arabes 
ex libris logicis cognoscentes kalamn dixerunt ■^). Vides notiones 
orthoepicas, inter quas est summa notio syllabae, Arabibus deesse, 
qui banc ob causam etiam Gramraaticos graecos non legisse cen- 
sendi sunt, ita ut notiones grammaticas, quibus utuntur, ex logicis 
scriptis solum mutuati sint, ea vero, quae de orthoepia tradunt, 
ipsi invenerint. 

Hulla in re vero melius cemitur, Arabes grammaticam graecam 
non cognovisse, quam in parte grammatieae etymologica. Omnes 
enim fere definitiones, quibus utuntur Graeci, ignorant. Notionem 
verbi commutaverunt in notionem actionis (fill), notiones kyx'kiotwg, 
quo nomine Graeei modos designant, Sia&i(S(u)g i. e. activi, passivi, 
medii, siSovg, O'/Tj^aTOg et av^vyiag non habent, notionem ;^po- 
vwv ex logica desumserunt, restant notiones Ttpoawnwv et aQt&- 
fiov, quibus addere debebant genus Graecis in verbo ignotum. Sic 
et in nomine non habent notiones fiduv, Gyijfidi ojv , rtrwfffwy, 
quamvis casus ipsos habeant, et omnes notiones , quibus utuntur, 
sunt genus et numerus. 

Itaque notiones generales, in doctrina de formis adhibitae, sunt: 
notio personarum, quas tamen non numero primae, secundae, 
tertiae designant, generis et numeri, quibus accedit notio uni- 
versalis flexionis, sarf. Atque hac in causa conjecerim vocem 
sarf esse interpretationem vocis graecae x).iaig, uti gins est 
ipsum yevog , notiones vero numeri et personarum , quamvis eis 
utantur, nomine tamen proprio non designant, Jukc enim et 
hoc sensu apud grammaticos non adhibentur ®). 


It V'ix mouendam est vocem harakat hue non pertinere, quam Hebraei 
tenuSa, Syri zania reddiderunt. 

2) Ita definitio Alfiyyae: kalamuna laft'u mufidu graece reddenda est b 

koyos rjumv (frjunvTix^. 

3) i Hoc dico, quia in indicibus librorum Almufassai et Alfiyyae haec no- 
mina non commemorantur. De Sacy gr. ar. p. 116 prim, edit ea proposuit 
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Kestat ut de nominibus easuum singuloram pauca addamus, 
quae etsi non in Aristotele ipso tamen in commentariis veterom 
occurrunt. Tradit Ammonius (Arist. Berol. IV, 104), inter Peri- 
pateticos et Stoicos disputatum esse, num nominativus sit casus 
nec ne, qua in re Stoici easum esse contendebant. Opponunt 
Peripatetici , quoniam casus (nrwffig) a cadendo {ninTEiv) sit no- 
minatus, unde ceeiderit nominativus, ad quod respondent Stoici, 
cecidisse a cogitatione in anima existente. Utrique nominativum 
appellant sv&siav sive oq&t^v, quod nomen pro diversa eorum 
de natura nominativi sententia diverso modo explieant, haec vero 
est Peripateticorum opinio, ut statuant reliquos quidem casus veros 
esse casus Sia to nsTTTuxevai ano trjg Evdsiag, nominativum 
autem non esse casum, quam opinionem Ammonius alter! prae- 
ferendam esse dieit. Jam si nominativus est forma nominis unde 
aliquid decidit, sive quae recta stat, quum reUqui casus sint nka- 
yi’ca TtTwastg sive obliqui, quomodo factum est, ut Arabes eum 
rafSu sive elevationem dixerint? Potestne credi hoc casu 
esse factum, et negari in seligendo nomine rafSu Arabes doctri- 
nam Peripateticorum esse secutos, quam a commentatore aliquo 
Aristotelico didicerunt? Nihilo minus vero mihi nondum constat, 
nomen rafiu nihil esse nisi interpretationem vocis oq&T/ vel si- 
esta, nam si rafSu graecum esset, etiam reliqua easuum nomina 
ex graecis processisse coniciendum esset, quod probari nequii 
Difficile enim est de nominis garru, quo genetivus designator, 
oidgine ferre judicium, rsvexfj rtrcaaig Graecis est is casus, quo 
res singulae ad suum genus referuntur^) quern vocabuli sensum 
et ii scholiastae recognoveront, quos secutus Dionysii Thracis 
interpres Armenius Genetivum dixit seragan, ser enim est genus. 
Genetivo tali modo genus exprimitur, ad quod referendum est 
nomen illud , de quo pendet Genetivus , ita ut genetivo determi- 
netur genus, ad quod pertinet nomen regens. Sic quum dicas : arbor 
patris, frater amici al. genetivo indicatur genus, ad quod pertinet 
arbor vel frater, genus enim ab alio distinguit ^). Arabibus haec 
notio Genitivi baud iguota fait, continetur enim notione relationis 
ejus, quam ’idafet appellant. Genetivus secundum hunc modum 
rei traetandae dicitur almudafu ilaihi i. e. id apud quod 
hospitio excipitur, nomen scilicet regens, ■ — nomen regens appel- 
latur almudafu, id quod hospitio recipitur. Itaque genetivus 
exprimit Arabibus earn notionem, sub enjus potestatem cadit nomen 


neque vero auctorum locos indicavit Idem p 29ii locum Hariri! apposuit, qni 
sarf a sarif i e sono trochleae ad aquam hauriendam adhibitae derivare conatur. 
Quod probat, ilium veram vocis originem ignorasse, quae a .jarafa = vertit = 
xkivei profluxit, vero non quidem in Aristotele ipso, at in commentariis 

occurrit fArist Berol IV. 104 b. 19). 

1) Cf- Schoemann in Hoeferi diario I. 83, Hiibschraann Zur Casuslehre p. 13, 

2) Arist. Topica VI, 3; -/ei yao to ftip ydpo^ ano tcuv a^Acov 
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regens, qnod prorsus convenit cum graeea ysvixrjg nrwcmg de- 
Dominatione. At quaeritur num liberius procedentes arabicae gram- 
maticae conditores formulam philosopham Graecis adhibitam ita 
mutaverint, ut imaginem ingenio ipsorum magis convenientem et 
perspicuam loco defcitionis philosophae intro duxerint , an propria 
observatione eo deducti sint, ut illis cum Graecis conveniret, quia 
et ipsi Genetivi naturam prorsus perspexerint. Deinde vero etiam 
id^et non tarn Genetivi est nomen, quam definitio relationis inter- 
cedentis inter nomen regens et inter Genetivum, quern proprio 
nomine garr i. e. tractionem appellant. Ita enim dicit Sibawaihius 
(Cap. 100) Garr (tractio) locum habet in omni nomine, apud quod 
(aliud) hospitio excipitur = fi kulli ’smin mudMi ilaihi ; et scito : 
mudafu ilaihi trabitur (ingarra) tribus rebus, scilicet 1 re, quae 
neque est nomen neque vas, 2 re, quae est vas, 3 nomine, quod 
non est vas. Primae classi tribuit marartu bi Zaidi i. e. 
particulas Genetivum poscentes, secundae classi particulas locales 
et temporales uti halfa, ’amama al. , quas particulas re vera 
nomina esse disei-tis verbis addit, tertiae classi nomina mitln, 
gairu al. In sequent! explications de natura particnlarum rem ita 
declarat, ut dicat, per particulas uti bi al. referri (yudafn) ad 
nomen id, quod praecedat aut sequatur. Tali modo in excla- 
matione ya laBakri vox exclamandi ya per particulam la 
refertur ad 6 a k r u , et in enunciate marartu bi Zaidi 
notio transeundi refertur ad Zaidu per particulam b i , et in 
enuneiato anta kaSabdillahi notio similitudinis refertur ad 
Abdallahum per particulum k a. Hac in rations vero relatio logica 
magis in censum vocatur, quam relatio grammatica, ita ut Arabes, 
si eorum mudafu ilaihi est imitatio notionis yevixijg jirw- 
ffswg, totam rem liberius tractasse censendi sint. In voce garr 
vero attractionem recognoscere nobis videmur, qua genetivus cum 
nomine regents conjungitur (cf. ingarra supra). Quodsi rectum 
est, notio vocis gan- ab ipsis Arabibus est formats neque aliunde 
mutuo accepts. 

Simili modo etiam nomen Accusativi nasbu non ad instar 
nominis graeci ctiTiaTixT] formatum videtur , quum notio causae 
finalis , quam in atTiaTixT] vocabulo latere puto, alio vocabulo 
arabico facilius expriinatur, exempli causa voce iCjlc. . sive Kic sive 
■ In dubio igitur si relinquimus significationem vocabuli 

nasbu, cui in Qamuso tribuitur sensus scopi vel finis vel ex- 
tremi , hoc dicimus , nec notionem casuum nec nomina et 

ctlxiaTixrjg innotuisse Arabibus , a quibus hanc ipsam ob causam 
grammaticos graecos lectitatos non esse certo certius potest con- 
linnari. Solum Aristotelem sive compendia Aidstotelica ad mentem 
scholiastarum elaborata cognoverunt grammaticae arabicae con- 
ditores, ex quibus etiam nomen (areiufw^) av&eiag sive og&tjg, 
quod rafiu interpretati sunt, potuerunt recipere. 



154 


Quae hucusque de arabicae grammaticae originibus dizimus 
eo redeunt, ut postquam modum vocales nominandi et scribendi 
a Syris didicerunt Arabes, leges in lingua conspicuas ope eate- 
goriarum qnarundam ex philosophia peripatetica baustarum re- 
cognoverint, cui debent instramenta validissima ad instituendam 
analysin syntacticam. Logieam linguae analysin prosecuti et novas 
categorias introducentes syntaxin excoluerunt, doctrinam formarum 
neglexerunt; at quae in ilia elaboranda profeeerunt pleraque ipsorum 
sunt inventa neque aliunde aeeepta. Doctrina denique ortboepica 
nullo modo graecis fundamentis est superstructa , quippe quae 
processit ex studio Coranum eleganter recitandi (ta^id). 

Atque haec rei condicio maximi fait momenti, graeeae enim 
grammaticae definitiones ad linguas semiticas non quadrant, et 
quicunque grammaticam ad normam Graecorum redigere conatur, 
gravissimis opprimitur difficultatibus , quod permultis exemplis in 
praecedente historia grammaticae apud Syros comprobatur. Libere 
igitur procedentes neque doctrinis naturae rei non convenientibus 
impediti, linguae semiticae indolem primi Arabes descripserunt, 
quorum vestigia deinde Judaei presserunt ^). 

Postquam deinde systema grammaticae arabicae excultum est 
ratione linguis semiticis admodum conveniente, postquam pbilologi 
summis omnium laudibus et honoribus extolli consueverunt, mirum 
non est etiam Syros arabice loquentes formulas grammaticae ara- 
bicae ad linguam syi’iacam adhibuisse. Qua de conamine deinde 
lis inter grammaticos est exorta, quum alii rebus novis stu- 
derent, alii vetus systema a Graecis grammaticis mutuo acceptum 
servare mallent. 

Primus, qui Arabes secutus est inter Syros, fuit Nestorianorum 
patriarcha Elias 1, qui Tirhanensis fuerat episcopus et hoc nomine 
clamit. Anno p. Chr. 1028 patriarcha ordinatus sedit unum supra 
viginti annos et vita functus est die septimo mensis Maji anno 
1049. Graramaticum tractatum, quem scripsit antequam ad digni- 
tatem episcopalem evectus est, Friedericus Baethgen edidit, qui 
quae de Elia innotuerunt in prolegonienis exposuit ^), 

Elias ubi primum ipse ad litteras syriacas sese applicuit, et 
arabice de grammatiea syriaca exposuit. nec stadium organi Aristo- 
telici neglexit, quo si ad res divines et humanas, ut ait, cognos- 
cendas adducimur, longe facilius ad intellegendam logieam et 
grammaticam praeparamur — postquam etiam graecos canones 
» 


Jehuda Chajjug, ut hoe addam, notionem passivi exprimit i<b “IBS 
(Ewald-Dukes Beitrage III p 148), quod convenit eum ratione 
supra p 148^) descripta 

2 , j^^ioOD Jll\3ax> jTOI oder syrische Grammatik des Mar Elias von 
Tirhan Lipsiae 1880 — Qaae in prolegomenis de Elia Nisibeno metropolita 

dixit facile emendautxir ex hujus libri Capite VIII. 
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grammaticos a Syris receptos quantum fieri potuit investigavit — 
gi’aecam enim linguam ipse non didieit, — suum esse ratus est com- 
ponere dissertationes grammaticas in usum tironum. In hoc libello, 
quem jam manibus terimus, grammaticae arabicae amplissime ex- 
cultae institutiones eo consilio sequi sibi proposuit, uti notiones 
profundas in Syriasmo latentes patefaeeret, qua in re eognoscitur 
studium laudibus extollendi patrii sermonis, quem Arabismo non 
inferiorem esse persuasum babet. Sed voluntas laudabilior fait 
quam id quod praestitit; nam a pristina methodo grammaticae 
syriacae desistere non potuit, in qua multa erant quae tractare 
debebat, neque vero ad analogiam arabicam tractare poterat (ac- 
centus, aspiratio, septem partes orationis cap. 30), — et ab altera 
parte systema arabicum non integrum potuit adhibere, ita ut opus 
imperfectum et . confnsum composuerit. Confusionis exemplum 
egregium praebet definitio grammaticae p. 4 1. 18, quae dicitur esse 
’idaStS, d§mett|ziganwai9’a dasfmfibe wgmelle wgff ei^'game. Quum 
mettgzi3finw8,i9'§, sint arabice harakat i. e. vocalismi motiones, cogi- 
tandum foret, dicere voluisse Eliam, grammaticam esse doctrinam 
motionis vocalium nominum, veiborum et particularum , ita ut 
pei9-gijne sint huruf == particulae; — at ex sequentibns intel- 
legitur, eum etiam accentus logicos uti tahtayS al. inter mettgziifin- 
w§,i9’§, referre, ita ut pe^g^me nihil significent nisi membra minora 
totius enunciati '). Turn vero mettgzisfinni^fi est ngoa^dia et dta- 
OTokr] sensu graeco, nam ix rijg 7tgoaq>Siag TS^vr]v, ix tfjg 
StaaroXrg xov fiegis%6/itvov voiv ogwjusv Dionys. Thrax § 2, 
et duae tantum partes orationis supersunt, nomen et verbum, e 
quibus componitur secundum Graeeos reAejoff Xoyog Bekker Anecdt. 
p. 844. Augetur denique confusio capite 18, in quo de causis 
agens, cur grammatica syriaca non sit exculta, haec dicit: „No- 
mina et verba in lingua syriaca sunt immutabilia, neque admittunt 
mettgziSanwfii^-S, i. e. mutationes varias, neque afficiuntur conjunctio- 
nibus et adverbiis temporabbus et localibus“. Nam si nomina et 
verba mutationibus non sunt obnoxia, praeter quod non est verum, 
quomodo grammatica potest dici doctrina de mutationibus ? 

Sed ut ad singula accedamus, orditur a discrimine agentis et 
patientis faSil et mafSul, quod reddit sfeora et mestaSranl, vel 
3a/?oda et me«9-3a/Sdfinfi, neglectis nominibus sa/9odui9^fi et hasla, 
quibus grammatici scholae graecae uti Severus bar Sakku utuntur. 
Ceterum non alia docet quam Severus. Cap. 1. 

Pergit loqui de indeclinabili nominum natura (bne, mabniyyu), 
attamen quinque sive quatuor mutationes (casus) Graecorum et 
tres Arabum casus, syriace per b, d, 1, formari contendit, quo 
facto confuse de Dativo et -a/Jo^tfi agit, quem locum Baethgen 


1) Idem Cap. 14 syriacum pex^gama respondere dicit arabico gximlat, et 
p. 16 1. 17 disertis verbis de motionibus loquitur, quae in mirare et pe^game 
locum babent, i. e. in sententiis perfectis et in membris sententiarom. 
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suo jure subobscurum dixit Cap. 2. Totam rem buc traxisse 
videtur, quia faSil et mafidl [Aeeusativus] deelinatione distingnuntnr, 
quod in indeclinabilibus fieri nequit. Capite tertio de passive agens 
loquitur de mafiulo, cujus faSil non commemoratur, quoeum con- 
ferendum est quod supra p. 148 diximus. Quodsi hue refert usum 
Accusativi = mafiuli in designandis temporibus et locis laudem 
perspicuitatis non meruit Subjungit capite 4 descriptionem re- 
lationis nominum, eui idafet est nomen. 

Capitibus deinde 5 et 6 de gezm et tarhim agens ineredibili 
modo est eonfusus. Gezm ^enim locum habere docet, 1 in prima 
radicali verborum primae Alaq;, Yud et Nun in Imperfecto et 
Imperative e. c. pel a ngqoal; — 2 in formando participio, quod 
praesens appellat, a perfecto 'AqpSel, — nam si a 'a 3 b e J derivatur 

maSbed, Alagp apocopatur. — 3 Eescinditur vocahs a m com- 
positione participii cum pronomine: nTa o> ex Nj/ .-1^ ^ — ct 

4 apocopatur et ^ in tertia pers. Plur,, nam et lit/ procedit 

ex et Deinde tarhim, quo Arabes designant apo- 

copen in Vocative, conferre audet cum formatione status constructi 
e statu determinate, gf/^ar ex ga/?rS at, et status absoluti in 
Plurali qaddisSn ex qaddisa^S. Cap. 9. 

Subjungit deinde cap. 11 legem de determinate et indeter- 
minate (mairifat et nakirat) ita ut statuat, determinationem semper 
addito pronomine demonstrative exprimendam esse. Quo facto cap. 13 
de zgna = h41, de tebba sive tasji^fi = liabar et de qutrlya = na3t 
locutus est. Quas categorias grammaticas quum in Syriasmo non 
repperiat, de accentibus loquitur, quibus relatio membrorum enun- 
ciati dilucidatur. Z§na sive hal, quod etiam ainayu^a = qualitas 
Elias appellat, Adverbia amplectitur uti s§,^iha’ii^ = laudabiliter 
et maki;i'a’ii9' = humiliter. Qutraya sive na3t sunt Adjectiva ut 
kina = justus al. Qutrfiya dgqu^rlya babes in ga?ra s^hda sarrira 
= vir [est] testis verax. TebbJ sive habar sunt verba uti mallei 
== locutus est. Haec vero definitio cum usu Arabum non con- 
cinit, quibus habar (tebba) est praedicatum nominate in enunciatis 
nominalibus, cujus loco Elias verba introduxit, quae Arabes fisl 
ad fA-il accedens solent appellare. Itaque hie quoque habes con- 
fusionem, quae etiam augetur eo, quod in enunciatis nominalibus 
uti: ruha hu yer AllahS == spiritus est enim Deus vocem 
ruha dicit esse qntrlya = nait, quae vox Arabibus habar quidem 
est . sed nullo modo nait sive Adjectivum. Ceterum capite 19 
eo usque procedit, ut enunciata nominalia prorsus neget, licet 
sibi ipse non constiterit. 

Hae igitur sunt notiones grammaticae arabicae, quas in lingua 
syriaca recognoscere sibi visus est Elias: fasil et mafsul, mab- 
niyyn , idafet , gezm, tarhim, mairifet et nakiret, hal, habar et n^t. 
Accedent t'unif ezzaman walmaqam. Cap. 10. 
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Quae praeterea docnit ex antiquiore Syrorum doctrina pro- 
fluxerunt et ex logica Aristotelis. Syriacae doetrinae originem 
debent capita de orthoepia et de fornaatione verborum. Et agit 
quidem de consonantibns bgdkpt cap. 12, quod deinde cap. 27 
ampliavit '), et de nominibus vocalium de lineis n^yodS, mgtap- 
pgyana, marhgtiuia, mghagggyan^ cap. 27 — 28, de accentibus cap. 29. 
Denique de verborum formatione cap. 24 — 26 disseruit, ad quae 
aecedunt ea, quae cap. 15 de suffixis verborum exposuit, et cap. 23 
de discrimine Imperativorum et Perfecti constituit. 

Quae restant ex Aristotele sunt desumta, doctrina scilicet de 
quinque formis enunciati, quae sunt , iQmtrjfiarixi], ngo- 

otttXTixr}, evxttxtj et anotfavtixti^) cap. 7, et dispositio modomm 
quibus adhibentur particulae bg , dg , Ig. Grammatieis denique 
debet ea quae de casibus tradit. Cap. 16 et 2. 

Ordinem capitum non secundum systema aliquod constituit, 
sed varies quaestiones sine dispositione accurate tractavit, ita ut 
libellus ab eo compositus melius collectio dissertationem grammati- 
carum sit dicendus quam grammatica. Itaque titulum libello in 
codice Berolinensi Petermann 9 inscriptum : turas maml^ surySyi. 
respuendnm censeo, ejusque loco, restituendam puto inscriptionem 
mimre grammatiqlye , qua Ebedjesu in catalogo sno librum in- 
signivit. Assem. B. 0. HI, I, 262. 

Judicium, quod de Elia tulimus, severum quidem est, quum 
quid re vera assecutus sit quaesiverimus, at baud ita judicandum 
est, ubi quaeritur, quid suo tempore praestare potuerit. Com- 
parationem enim Arabismi et Syriasmi primus instituere conatus 
est, et rem tarn arduam ab eo non ad finem esse perductam, 
vemm primis lineis tantum adumbratam, nemo mirabitur. Itaque 
si finem sibi propositum non assecutus est ac nobis confusns vi- 
detur, ea in quibus defecit ignoscenda iUi sunt, et laudi maximae 
vertendum, quod novam rationem inivit ad investigandam Syriasmi 
indolem. Is qui rem ab eo tentatam inter Syros ad finem per- 
duxit, fuit Barhebraeus, ii qui rationem novam omni modo re- 
spuerunt, fuerunt Johannes bar ZuSbi et Severus bar Sakku. 


1) Accedit quod cap. 30 do h post Tocaiem u corripiendo docet, et de 
Utteris occuitatis p. 40 1. 10 et 41 I. 20. 

2) Vocalem u dicit waw he^tfasa, o vero assiqa sire waw rgwatita Cap 24. 
Cf. supra p. 112, 113. 

3) Cf. p. 163. 
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Caput X. 

De Johanne bar ZuSbi. 

A grammaticoram arabizantiiim studio alienissimus erat Jo- 
bannan bar ZuSbi , maximus Nestorianoram grammaticus , qui 
partem Grammaticae eupbonicam atque ad recitationem pertinentem 
aeque descripsit ac philosophiae studio deditus funditus etymo- 
logiam et syntaxin tractare eonatus est. Cujus viri de vita hoc 
tantum memoriae traditum est, monachum eum fuisse sub Patriarcha 
Sabaijesu, qui anno 1226 p. Chr. (623 Heg.) consecratus est, in 
coenobio Sebaijesu urbis Beth Quqe reg^onis Arbelensis *). Docuit 
artem dialecticam et grammatieam, de qua disserentem eum audivit 
Severus har §akku sive Jacobus Tagritensis, cujus infra mentionem 
facimus. Collegit et in unum redegit tractatus grammaticos ac 
suae aetatis morem secutus rem grammatieam etiam versibus com- 
prehendit. Composuit etiam orationes metricas, quarum una de 
baptismo et eucharistia Assemaniis innotuit. 

In conscribenda grammatica majore totus in philosophia versatur, 
in prooemio vero grammaticae metricae grammatieam a dialectica 
distinxit : 

..JJLn>2> jpoj^oo 

• J? y ~ ^ 

•jkoL^ijoy Jicaji 

w.3qoqS^ -) 


• jJLoyfcjo 

, qQ ^qoX^Q> JDCOJU 

• 0}Lq\ ^ )a^ JJj 


1 > Cf Hofiftnann Auszugo ans syrischeo Akten persischer Martyrer Leipzig 
1880 p 215 ^ota 1715. Assem. B O. Ill, I 307 sq. Barhebr Chron. eccles. 
Ill, 401. 410 Wright Catal. HI 1175. 

2) Cod. Petermann 9. Jq>QOq\-P> 

3 > Peterm 9 
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^o-a\>o 

.)>n\o«, !.a\ oo j;VJO 

.J-dCU^V<;^jVOl» 

.*^0 .,v^^fioo |uj) )\rnr\ 

Quam legem in grammatica majore sibi non imponeus hunc 
in modum disserit: 

Graeci grammatici octo partes orationis distinsenint, quarum 
septem a Syrorum grammaticis doctrina graeca imbutis etiam in 
sua lingua repertae sunt, omisso scilicet articulo Syri habent 
1 nomen, 2 verbum, 3 pronomen, 4 verbum nominis (mellai? sgmS, 
i. e. participium = fisxo^^, 5 adverbium, 6 praepositiones, 7 con- 
junctiones. Qui vero Arabes sequuntur, tres tantum partes ora- 
tionis statuunt. Fol. 35, 155. 

Primam banc grammaticae partem, quam ad graecam normam 
scripsit, excipit pars secunda de motionibus . )) quibus 

septem partes orationis afficiuntur, i. e. de accentibus et de 
aspirations, atque hac in re discipulum magistrorum maqrgySne 
dictorum sese comprobavit, quam methodum etiam Josephus bar 
Malkon iniit. Itaque totam orthoepicam et rhetoricam grammaticae 
partem secundo loco tractavit, atque hac in re Graecos est imitatus, 
quorum Dionysius de prosodia rel. ultimo loco egit, quern ordinem 
etiam Severus et Barhebraeus servaverunt, baud dubie Jacobum 
Edessenum secuti. 

Jam igitur quomodo rem aggressus sit paucis dicamus. In- 
cipit definitio nominis hunc in modum. Cod. Mus. Britt. Add. 
25876 fol. 35, Orient. 2314 fol. 3b: ^ ]20*.o 

JJo oofj JJy Jlo X)\ ■ JjA.;ajkX> jybo 

)ax p )o*:o; *3 

.jLo\^j o/ jr**, >\;ajco .»>0)oW joop o/ .^oioW o/ 0°°* 
quod ex Aristotele Peri herm. 16 1. 19 ed. Berol. desumptum 
esse nemo nescit: ovofia fiev ovv iori (fmvi] oijfiavTixrj xarce 
Gwd-^xriv, avtv j(q6vov, rig fitjdiv fiigog iffri ar/uavrixov xtybi- 
Qiafievov. Sequitur vero Johannes interpretationem earn, quam 
G. Hoffmannus littera x signavit (De hermeneuticis apud Syros 
p. 23, 71), quam cum Probi commentario conjunetam Johannes 
legit. Nam quod addidit K. )o«3aj = cujus pars separata 

nihil designat definite, — id ex Probi verbis 1. 1. 72 1. 11 
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contractum est, quod seqnitur o/ . . )QA. concinit 

cum Probo 1. 1. 72 1. 14 — 15. Jam pergit Johannes: 

Jjtj/ ..jjtjJo o/ -OfoW jcois^^JlLD .J»jj 

M?o -.J-isoo jj^jQjco JUoy ]oqi^ 

.jjo^afcJDO JAXnb Kso/ ■•Jlo-aa.b^jt. I. e. Quaeritur utrum 
(fwvrj sit genus an species. Et dicimus utramque ; species est si 
refertur ad il)6(fOV , genus est si refertur ad (fwpag arjfiavTixccg 
y.ai (fvaixag [qualis est latratus canis adventum visitantium in- 
dicans] et ad rfoivaq atjfiavTtxag sive pronuntiatas sive scriptas, 
quibus aceedit 6vv&rjXt]. Quae omnia referenda sunt ad Probum 
71 1. 9, 73 1. 29, quern et in sequentibus imitatur Johannes: 

.,^oioW y)]:^y 

(fob 36 b) jO .jijio i^j-y jLai*».LhOD ^ joojy j»o>i>r»^y JLo-jd 

doaio •.|n-o ^jbJoo . jxuu ^ ^v.i.y o6) »)/ 

^»aa v.a«. .h>^]J .\y>o '^yoA^y o/ ;)^jxo >&..yaA:oy jiLo 

o/ ; i2))ao |-QDQCX)o Ijuvu >\yQA:oy Jb^yoASo ILo jjaA «oy-.vo 

VA.O jlojb^aoopo jLoyv-2DO jfcoDrw. H. e. ^pocpog est nlriy^ 

aiQog aie&t/Tt) axo// (ex his enim Ammonii verhis Probus sua 
desumpsit (Aristotelis 0pp. ed. Berolinensis IV 102 b) qwvr, Se 
xp6(fog (Johannes inaccurate dixit nXrjytj) ig tuxpvyov ytvouevog, 
oxav Sia rtjg avaro/Sig rot &WQaxog ix&ki^ofievog anc rov 
nvevfiarog b iianptvrr&sig ar,g ngonniTiTy u&ffowg rrj xaiov- 
uep// Toaxtici agTTjpicf *) xai rij vtieqwc} ijroi rq) yccgyagmyi, 
et procedit rfutpti naturali mode aliquid designans [cf. latratum 
canis], aut per intentionem et logicam. Bene igitur appellavit 
[Aristoteles] noraen (finpfjp or,uapttxiiP , quae designat hominem 
equum. lapidem vel sapientiam, disciplinam intellegentiam rel. Cf. 
Probum 71 1. 10; 73 1. 30*). 

Haec omnia vero Johannem ex commentations syriaca de- 
prompsisse neque graece legisse iis comprobatur, quae de salmui^-S, 
i. e. (SVPi^ifX^ dixit. Distinguit enim salemui^a i. e. assensus a 
klmut^-a i. e. perfectio, quum dicat : ,ubi audiunt auditores vocem 
significantem logicam, assentiuntur (salemin) ei rei, qnam distincte 
dixit* deinde vero de salmuota sive perfectione loquitur. Hoc Syri 
cujusdam ineptum est arteficium, qui sensum vocis Gwd’rjXtj 


1/ Cf infra in excerpto ei grammatica metrica p 161 rersum octavum. 
2 1 Harum doctrinarum origmem et historiam persequi non hnjus est loci 
Couferendus est Hoffinanniis de Henneiieuticis apud Sjtos Aristoteles p. 122. 
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ignorabat, et jloxiijk legens, exprimi censebat, partes vocis sensu 
carere. 

Haee omnia qni novit, initium grammaticae metricae intelleget, 
quod ex Codice Peterm. 9 deseriptum lectoribus propono tanquam 
exemplum , quomodo hae doctrinae discipulorum memoriae trade- 
bantur : 


.jN»axx> )!.ci»y>\o 5 

.Jljio 1 -^ ^ 

i)/ >^OMX>o 

..Jru.o 

OO) iLoo 

.|«o>f«p» 10 


.)Lqs- Ua I2D 


j^O 

•S^a&OO aol )«o>ix>n 

• S 


.Jb\3 15 

..^vooj >\;qjcd 

.)lax\jo 
.jbSbobOD Jio 
•l^fcobOD ooL JJiSo 


Abhandl d. DMG. IX. 2. 


1 1 
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.jo) )a^ 

.io) ^ )aa.>\o 


Genera nominum delude distinxit quattuor, denique senten- 
tiaruin (J-,- v>) genera proposuit quinque aristotelica |_.0V-O 

jvoboo? 00)0 jfOUZLS) )x\) ■ 

VJLO . omO); . 


Postquarn tali modo de sonoram, vocabulorum, sententiarum 
natura disserait , classes nominum distinguit , nulla formae gram- 
maticae habita ratione , qua in enumerandis fonnis fundamento 
usuin esse Jacobi Edesseni laus est immortalis. Philosophos potius 
sequitur Johannes, quoinim ratio distinguendi eognoscitur ex libro 
Pauli Persae, quem edidit Landius in Anecdotis syriacis IV p. 7, 6. 
Jobannis enini classes eonstituuntur nominibus 1 naturalibus k§yS- 
naye. 2 iiersonuUijus qenuinaye, 3 accidentalibus gedsEniiye, 4 acti- 
onem designantibu^ soirdnaye. Quas ita in partes minores distribuit: 

I. Aaturalia, ({uae indicant naturam rerum in hoc urdverso, 
sunt aut corporalia aut incorporalia . uti angeli, daemones (side), 
animae. Corporalia sunt 1 animata, 2 inanimata uti elementa 
quattuor al. Anunata sunt auimalia, auimalia plantarum natura 
induta, plantae. Animalia sunt volantia. natantia, gradientia. Et 
sic porro. 

II. Personalium maxima confusione obratam seriem taedet 
repetere. 

III. Accidentalium classes novem proponit : 1 quantitativa 
(brevis, longus al). 2 qualitativa (albus, nifus al.), 3 nomina re- 
lationis (amicus, domiuus sersi al.j, 4 localia (superior, inferior al.), 
5 temporalia (menqgdem. Vsteqad'y), 6 nomina positionis sfydmi,ye 
(uti hela/ta. qauma. magneya). 7 nomina essentiae ii^otanaye, quibus 
aeque qualitas interna designatur (est homo et animal = ii^auhy 
barnitkr wghayya) atque e.xterna (sunt ei divitiae = id- leh Sudra), 
8 activa (qdtola), 9 passiva (qetda). 

IV. Actionem designantia sunt 1 coj-poralia (naggara, ardi;^la), 
2 spiritalia ihakkima). 3 corporalia simul et spiritaUa (bonus, 
malus, Justus), 4 quae coi-pus concomitantm- — demen hgddrai 
pa^Ta (pauper, dives). 

En egregiam nominum in classes distributionem ! Neque taedet 
Johannem fob 129 a eodem ordine etiam formas pluralis numeri 
recensere. Ex simili vero philosophandi ratione quomodo profectum 
sit systema Syi'orum. quo accentus adhibent. id hoc loco ante oculos 
ponere missis aliis Johannis observationibus operae pretium est. 
Sequitur hac in re eiuidem viam. qua incessit scriptor tractatus 
anonymi. ex Thomae Harclensis sehola oriundi , quem edidit Phil- 
lips in libro A letter of Mar Jacob p. 68. 
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Procedit fol. 56 b a quinque speciebus orationis, de quibas 
secundum reliquos interpretes Aristotelis etiam Probus egit (Hoff- 
mann p. 66 et 115), quas ita vocavit: qaxoya = xlr/Tixog, met)-- 
kassgijfSnJ = svxnxog^), paqodl = jtgoCTaxrixog . mgsayyglana 
= i()UTt]fA,aTix6g , pisoqa = anoffavTixog. Harum specierum 
indolem explicans Probus. qui non post saeculum quintum vixit 
(Hoffmann p. 146), exemplis biblicis utitur, ita ut in usum scbolarum 
christianarum eum scripsisse intellegatur. Juvat repetere haec 

exempla. Et illustratur quidem qaroya bis verbis ^1 ,q\ oL 

)K'p><o .XvOT i }aJJ Matth. 11, 28. Mepisana (mgsallgyana, me<9'- 

kassgqcana aliis dictum) exstat in verbis .j Kf» ) - \ ^ Cf. 

Luc. 8, 28 et legas Paqo^a est in verbis 

W 1- Sam. 20, 21 Mgsayyelana est in verbis . .n^. ip» \.yw» Ja-/. 

Job. 11, 34 Exemplum PIsoqae ii Johanne 

desumptum videtur, aliud fKlo-.V> JJ biblicum non est. 

His igitur de quinque speciebus fusius disserens ita fere Jo- 
hannes dicit: Qaroya, nieotkassegpana et paqod'a aliud alio definitur 
et inter sese conjuncta simt, pSsoqi vero et mgsayyel8.na cum 
prioribus tribus cobaerent. Primum enim v o c a t i o (qaroya) aut 
preces (mettka§.) aut jussura (paqoda) locum babent, deinde inter- 
rogat aliquis aut interrogatur. quo facto oratione apo- 
pbantica (mimra pasoqa) res ad finem perducitur. Ita enim 

bomo VO cat aliquem dicens; )L . 6/ = 0 tU; veni buc. 

Et quum venerit interrogat eum : 1=1^ 6/ 

= o tu, iUe valet? Deinde respondet ad quaestionem oratione 
apopbantica dicens ,..O) 0 lX./ ^o> = Heus tu, ille valet. 

Pro vocatione etiam p r e c a t i o potest locum babere . et 
jussum. Hujus exemplum proponit boc; Modo jubentis vocat 
(Deus) et dicit: •.)oO)VI5/ )0O)ig/, qui quum respondent Jj/ jo), 
apopbantice pergit )X^ JJ . Quomodo vero baec 

logica membrorum orationis distinctio afficiat rbetoricam reci- 
tationem, id uno eodemque exemplo quinquies repetito demonstrat : 

..\oi jj^ quod vocantis, jubentis et precantis . inter- 


1) Pro mei?'kassg 9 'ana idem Johannes etiam mesalleyana dicit. Hotfinann 
1. p. 115 Ipse Probus vero banc speciem dixit mppi^ana Exemplis deinde 
a Probo aliatis iititur etiam Bazwa^ teste Hofl’nianno p llt> — Etiam auctor 
tractatus anonymi (Phillips Letter p. 68 » vocabulo mepisana iitilur. 

11 * 
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rogantis et vetantis mode recitari possit. Quod quum legerit, 
cui non in mentem venit conaoedia ilia, in qua histrio servi partes 
a»ens secum reputat. quanam ratione pauca ilia verba recitari 
possint: ,Equi instructi sunt“. quae sola ei in scena dicenda sunt. 

Jam vero pergens Johannes interrogativae pronuntiationis tria 
distinxit genera , modum scilicet jubentem , precantem , probrosum 

(makkgs§.na’ii9-). Modi jubentis exemplum est: JiSD. 


Probrosa deinde quaestio est haec; JJ )jq\j 'jjjV 

quo a genere paullulum recedit quaestio alia ironica: v>0)QOQ^ 
OjA jjooil quod i- e. xar’ oVEiSiOfiov 

dictum esse censet InteiTogationem precantem babes banc : ^ ]l2D 
jjO) J |oo>J . et baec quidem quaestio interdum est admirantis, 

unde procedit mei^^dammerana. Quonam modo vero in bisce enun- 
ciatis etiam reliqui accentus sint respiciendi baec Jobannis verba 
demonstrant : )Lv— ^ i V> ojA. w.3 OO) j-20 

^ o6) w.boo/ ❖ )'♦»)» )o6) 

\l/ ^ .yojij ju/ joo) JiSLjoboD -.oCx 

❖ );^^i- e. Si cum illo kai jungitur accentus rngna^ta in 

fine membri, est enuuciatum admirans, si vero cum kai jungitur 
mesabbe.'^na. eniuitiati signiticatio est precativa. 

Denique quintuplex u^us orationis declarativae (mimra pasoqa) 
proponitur, quae est : 

1) admirans. mei^dammerana e. c. J»o |2D. 

2) precans, da.seloi^a e. c. ) 

3) tbetica. mettesimana e. c. | . - . xxV jasv*. jjO) )oO)L. 

4) hypotbetica. sayomi e. c. ^ w mi v/- 

5) categorica e. c. joO) ^OJ . 


Quibus pertractatis sub finem disputationis addit baec : Sciendum 
est, orationi categoricae tre^ esse famulos (mesamsane), zaugd, jel- 
laya et tahtayd. Et iterum alio modo meziiani,; et samka et 
reu'ma; et meqimana. Similis est pasoqa domino urbis, et tahtayd 
portae urbis. et zauga viae. quae conducit ad urbem, et ieUaya 
plateib urbis , quae conducunt ad dominum urbis ^). 


rt Te3:tu»: vO)\ )b\L jjSQQOS ^|0 
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En nexum inter grammaticam et philosophiam *), en viam et 
rationem, qua systeroa aecentuum est excultum! Grammaticis de- 
betur distributio orationis in singula membra, quam missa antiquiore 
ratione, quam p. 63 sq. descripsimus, auxilio quattuor punctorum 
iellaya, tahtaya, zauga, pasoqa expresserunt. Hue accesserunt ac- 
centus mimetici sive rbetorici, speeiem orationis indicantes, paqod'8,, 
mfsayyelana, qilroya et mei^'kassgqpanl, quern alii etiam mgsallgydna 
vel mgpisina dixerunt. Numero sunt novem, sen potius, si pasoqa 
additur, decern apud Josepbum Huzitam accentus principales, qui 
deinde alio modo aliis in sebolis auctae sunt. Thomae et Jacobi 
catalogum p. 99 sq. exhibuimus , hoc loco addendum est systema 
Nestorianorum ex mente Johannis bar Zuibi et Eliae Tirhanensis, 
quod a systematis supra propositis earn ob causam diversum 
censendum est, quia alio numero aecentuum utitur, sunt enim 
apud Eliam triginta, et quia his accentibus adduntur lineae supra 
descriptae p. 126 sq. na/odl et mgtappeydnd, quarum apud Jacobum 
Edessenum nulla est mentio. Vice versa Nestoriani non habent, 
omnes vicarios illos suhlaqce dictos, neque qauma, (quod non cum 
meqimi,n& conferendum est), neque mehappg;^ana , et desunt apud 
illos y^he/5 tu/9a, mgpisana, ta;|'sa, me/?attgl&na et mg/?akk§yan&, 

quod appellant. 

Hunc igitur in modum catalogum exhibet Johannes, ut dicat, 
nomina zauga, Sellaya, tahtaya et pasoqS esse homonj^ma, varies 
accentus comprehendentia. 

I. Zauga septem rationibus adhibetui". 

1 zauga d'amgzi-iine, 2 z. derei9^me, 3 z. j'fni;9a, 4 z. ^gSesydne, 
0 z. mesandgla, 6 z. d'edame ladeiesyilnk. 7 z. ^liima. 

II. Tahtayd oeto rationibus adhibetnr : 

1 tahtaya damgzisane, 2 t. derei^me, 3 t. ^huna, 4 t. dictum 
maHgm&nui9^a , 5 t. dictum retVma d'gsesyana, 6 t. dictum mMa, 
7 t. dictum ma<?'wghana, 8 t. cui est descensio = leh 

mgnahta. 

•>)2oL?o tnaacioo siolo ^oj 

..jjOQosa jjaj ❖Jmjax>o 

|joq*S. ‘.I-Axo JJ3-2DJ 

< J^Ajl IqA 

1) Jam intellegitur . cur Thomas diaconus diierit, philosophos et maxime 
Aristotelem de p^oqa quaesivi’she Martin Jacobi Edess. Epistola p. 13. Minim 
e5t in Psalmis in Pes novies vocem )-Oo no °> esse insertam Ps 37, 21 j 
68, 18: 69. 19; 78. 51; 89, 25; iOi. 18; 105. 22; 106, 23; 107. 21. Apud 
Barhebr in scholiis ad Ps. 68 ed Knobloch Vratislaviae 1852 pasoqa non occurrit. 
Prager De VTi ver>ione ayr. quaesiioues crit p 47 
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III. sElEyS, sex rationibas occumt: 

1 inter membra apodoseos, ubi praecedit tahtaya, 2 in enun- 
tiatis interrogativis longioribus, 3 nbi Ians alicnjus rei a scriptore 
profertur, ita ut sit meqallesanS, , 4 adhibetur, ubi scriptor decla- 
rationem facere vult, in periodis longis, 5 adhibetur, ubi scriptor 
brevi vult comprehendere, quae fusius dixit, 6 ponitur ubi protasis 
cum apodosi periodum finivit, (juo facto scriptor denuo ab eadem 
protasi incipit. 

IV. Pasoqa viginti modis adhibetur, quorum decern in scriptura 
occurrunt, qui sunt hi ; 

1 Pasoipi (precativum sglootanaya, 2 qaroyii. 3 paqod;!, 4 mei9'- 
damnipranii, 5 hypotheticum (sayoma) e. gr. post ’en, 6 theticum 
(mettgsimanfi), 7 in jurainentis (yamniaya), 8 ubi dubium est {metJ- 
passe;f5na). 9 ubi persuadetur alicui (mepisana), 10 pasoqa verum, 
tinem ponens. 

Reliqui decern modi, quibus pasoqa adhibetur, ad logicam 
sive dialecticam pertinent, qui sunt hi : 

1 pasoqa apophanticum, 2 xaTciifjCtGi^ . 3 anocfaffig, 4 TiQO- 
raaig. 5 agiu^ia. 6 theticum, meltesimana, i. e. in opinioni- 
bus non ab omnibus sed a quibusdam propositis, 7 nQo^krjuct, 
8 avurTigaafic4 cf. Aristoteles Analyt. prior. 30 a. 29 Berol., 9 inter- 
rogativum, 10 opos’ = ):ocu.L. 

His denique ,accentibus“ accedunt 1 meqimana, 2 pelgu^t 
meqimanS, 3 menihanii, 4 naysa, 5 mezi.Ena rabbi, 6 tahtiyS 
7 tria genera accentus ralna. quae sunt rahta de;^arteh, 
rahta depiseq, rahta lehudayhy. 8 mehawweyana, 9 g<\rora, 10 mect- 
dammerana. 11 nieiJkassegfana. 

Eosdem accentus etiam Elias Tirhanensis enumeravit. quern 
•loannes noster ad verbum in fine descripsit. Cf. Appendix I, 3. 
Exempila non apposuimus. haec enim pars grammaticae Johannis 
a Martino est edita (Traite sur 1 accentuation chez les Synens 
orientaux Paris 18(7), ita ut qui taediosam hanc confusionem ac- 
curatius perquirere vult, ad ilium sit ablegandus. Id unum dicimus, 
(juattuor et fortasse quinque sese secuta esse accentuum 
system at a. quae nullo mode confundi debent. Ex 
solis gramniaticis lihris haec systemata erui non poterunt , opus 
erit edere codices e quibus cognoscantur »). Quod opus sane utili- 
tatem magnam non teret et taediosum est ac pretiosissimum ; 
librum ad mentem Josephi Huzitae aceentibus instructum, si quis 
invenerit. non sine fructu edet , is enim Theodori Mopsuesteni 
exegesm signis suis expressit. quorum positio conferri potest cum 
Theodon commentanis. qui supersunt. Systema accentuum nesto- 
nanoium ipsum e codice Berolinensi Peternumn 9 in appendice hujus 


Eod.-m _m.)4o ex grammatlci. Hebraeonim antiquissimis doctrina de 
accennba. perspici nnu potest Xihil enim habent nisi nomina et ordinem 
Hccentiiuni cum exemphs et cxceptionibus. 
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capitis exhibebimus, in quo prinio loco tractatum antiquum maso- 
rethicam, deinde alium tractatum masoretbicum copiosiorem, deni- 
que tractatum de accentibus exbibebimus, quod ipsius Eliae Tir- 
banensis opusculum esse conicio, ex quo bausit Johannes bar ZuSbi. 

Sed redeundum est ad ordinem grammaticae Johannis , qui 
in medium caput de nomine inseruit dissertationem de quinque 
speeiebus orationis, qua commoti ea persecuti sumus, quae in fine 
grammaticae de accentibus exposuit. Multa deinde ad philosophiam 
pertinentia libro sua admiscuit, inter quae sunt excerpta ex epistola 
Severi Sabocht ad Jonam periodentam et ex commentario Rabban 
Denbae, discipuli Mar Iso3 bar Nun Catbolici, in Analytica Aristo- 
telis. Imo dissertationem de realismo et nominalismo recepit, qua 
quaeritur , num creator an qualitas creatoris , num creatum an 
actio creandi an qualitas creaturae, denique num mei9'3a/?danl an 
me>7ba/?danu^l sit prius. Fob 66 b. 

Missis vero bis lucubrationibus ordinem potius proponamus, 
quo verba in classes distributa recensuit. Sequitur numerum con- 
sonantium ratione simul habita syllabarum, neque vero adtendit 
ad ipsam formam radicis . ita ut P§8al, PaSel et Aqjsel ejusdem 
verbi aliis classibus adnumerentur. 

Prime loco fob 99 b ponit verba duabus et tribus conso- 
nantibus composita monosyllabica, sequuntur verba tribus et quat- 
tuor consonantibus composita, quae duas efficiunt syllabas. Respicit 
praeterea vocales syllabarum. ita ut bic procedat ordo : 

A. 1 baz, 2 ba,?. 3 bna’i). 

O 

B. 4 bani, 5 bliar^), 6 basar, gareg. 7 ’e/^ad cum AW^ z?- 
lim&, 8 i/?es, 9 ’abez. 

C. 10 a/Jii?-, 11 ’a(?si, 12 ’a,ynez, 13 ’aubed, 14 na;^ri, balbi, 
tarsi, 15 basbez, gargar, 16 ’eskab. 

D. Sequuntur verba quinquelitteralia bisyllabica: 17 ’ei9'bzez 
et trisyUabica, 18 ’eiT'basar. ’ettadaq, ’ettazal, 19 ’eiT’bani. 

E. Porro verba sex consonantibus scripta bisyllabica : 20 ’ett^- 

’ettgdis, et trisyUabica 21 ’ettaubad, ’etta;:?bai9', 22 ’edtgargar, 

eiT-daiwan, 23 ’ettaybi, ’ettad'wi, 24 ’ei?^balbi, ’e^gardi, ’ezdauzi. 

F. Denique verba septem consonantibus scripta, quae omnia 


1 ) De syllaba cujub formam habet bna' cf p. 56 , ita hie vestigium ha- 
bemus*. quod ad Jacobum Edessenum nos reducit. In glossario graeco et bebraeo- 

5\Tiaco in Codice Peterm 0 haec leguntur: o/ jloL/ cx> 

❖ U -jj .‘O , Itaque tre^i 

consonae unam syllabam efficere possunt. 

2 ) Hoc verbum ordinem turbat et quarto loco post bna‘ poneudum est 
bed in codice ita recensetur 
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sunt trisyllabica : 25 ’eiJ’playmat, ’ei9’prahrah, 26 'e^hzauzi, ’e&- 
mnauni *). 

In his classibis eonstituendis ad voeales adtendit, a enim 
praecedit e et 

Principia quibus hie ordo nititur jam apud Josephum bar 
Malkon p. 133 invenimus, eundemque ordinem etiam Barhebraeus 
servavit, ita ut ab antiquiore grammatico excogitatus esse videatur, 
quern Jacobum Edessenum fuisse eonicio. Eandem enim rationem 
hie videmus , quam secutus nominum classes disposuit, de quibus 
supra p. 58 locuti sumns. Habes in verbo dispositionis funda- 
menta eadem , numerum scilicet syllabarum et ordinem vocalium, 
neque respiciuntur Graecoram schemata, simplex scilicet, com- 
positum et decompositum, quibus ad linguam syriacam applicandis 
occupatum vidimus Ahudemem et Dionysii Thracis interpretem 
p. 33, 17. 

Sequitur apud Johannem bar Zmbi fol. 111b disputatio de 
pronomine, tertia orationis paile, quo in capite etiam de formandis 
personis verboram deque suffixis verbo et praepositionibus addendis 
egit. Ita factum est ut etiam Imperativorum formas, femininum 
Sing, et Pluralem ad doctrinam de pronominibus retulerit. 

In capite de melkf^f -semu i. e. de participio f. 127 a etiam 
de adjectivis aliis egit, itaque hoc loco inserait leges de s§mi,he 
Sellfttanaye sive adjectivis per « et y a nominibus derivatis (uti 
raha, rahana, rahanaya) quorum tamen ad nomina relationem non 
appellavit me(9'baitayui5ta, quod nomen apud Barhebraeum primum 

occun-ens ad instar arabici fictum est. 

Quintam deinde partem orationis efficiunt adverbia, quae di- 
cuntur ial mellei^a sive ;am mellei9^a fol. 135 a. Derivantur ad- 
verbia ab adjectivis. a numeralibus. a nomine actoris, et a nomine 
verbi: e. c. ’anana’ii?^ ab ’ana. hed'aneViLt- a hedS, naggara’i.?- a 
naggara , cawwahtii?^ a ;awwalu. Et in hac quidem observatione 
sequi videtur giaecuin aliquem grammaticum. nam quum Dionysius 
Thrax p. 20 distinxerit adverbia simplicia a compositis, etiam 
de varia compositoram origine cogitandum erat. Etiam varia ad- 
verbioram genera a Johanne proposita, adverbia temporis , loci 
comparationis . assensus . negationis, stuporis. inteiTogationis , con- 
jecturae (demasberanui^^a-j) , optandi , (luerendi, et colligendi (dg- 
;^una?.a) in mentem vocant Dionysii doctrinam. quamvis apud Ulum 
viginti sex genera distinguantur . quae non omnia a Johanne re- 
petita sunt. 

Praepositiones deinde. sive qaddimu.9- seydme, quas in gram- 

1. Tales vnee^. qnamvis in Scriptura non occurnmt, pro lubitu posse fingi 
discerns verbis addit. et a p.a.-,sivis uti hoc modo formari 

e.Tqraun, estrauri. e,?mla,ili aUa. in Scriptura vero solui^ ei^hezauzi legi 

2 Apud Dionysnim p 22 respondet gr.aeco eixao/^6s. Insequens ku- 
nasa ibi-lera ponitur pro eraeco a^ooioi^ 
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matica metrica etiam ^gpuCcLovS) dixit, sextam orationis partem 
efficientes recenset has viginti quatuor: Sam, ’ai;^, 

mgtul. kul, men, bg, Ig, d§, b&i9'ar, bestar, 

luqg/^al, Sal, sed, hgdar, qedam,lg3in,hglaf^,bg7&n, 
tgho?!^, balhod, belSad. 

Quodsi in hoc eatalogo legitur kul et ai>_ et IgSin, patet 
Sjrros definitionem Graecorum esse secutos , qui prothesin ita de- 
scribunt: ngc^iaig kart Xi'Big nQori&tfiivi] ndvTutv rwv rov 
Xoyov j^SQiSv T6 avv&edEt y.a'i avvrdgee. Itaque kul in 
exemplis hisce vera prothesis habetur: kul bestar yammineh 
inestattar; kul Sal sa^^reh h&se/?; kul sed tarSeh r§,het. 
Quibus addit Johannes vel hoc: kul tghu»9’ reylauhy damgsiha 
’ii^auhy. 

Eundem praepositionum catalogum etiam Barhebraeus in gram- 
matica majore proposuit, varia ceteram distinguens genera, quae 
nunc non euramus. Omittit vero Barhebraeus bestar, bgy§,n 
et be Is ad, quorum deinde mentionem fecit in scholiis, sed addit 
praepositiones has a Johanne omissas: tar, hg/?al (quod cum 
tn/9 conjungendum est) rag^um, taht et tahtai, bainai et 
ielawai. De be/an inter Syros ipsos non constitit (Bhbr. 11. 


p. 85 1. 17), Johannes hoc habet exemplum: 

y*./. Vox tar a Severo glossa illustratur. 

Ultimam denique orationis partem efficiunt conjunctiones ’asare 
orientalibus dictae, quibus adnumerantur inteijectiones. Alienus est 
Johannes ab aiiificiosa Barhebraei dispositione , qui distinxit con- 
junctiones elegantiae causa adhibitas (saqlaniiye) a conjunctionibus 
necessariis (’alsaye). Saqlanaye sive Mshaye (Bhbr. p. 157 1. 12) 
sunt: Dot, man, ger, ki>9', sod, ni, lam. Ita docuit mallggpana, 
quern Jacobum Edessenum fuisse puto. Reliquae omnes sunt ne- 
cessariae, quarum sunt classes novemdecim. Jacobus Edessenus 


quum inteijectiones elegantiae causa positas proprium genus esse 
dixerit, graecam grammaticam est secutus, Dionysius enim docet: 
TtctQaTtXriQwuaTixo'c St tlaiv, 6<foi uirgov i; xonuov 'ivextv 
TtaQaXauiSttvovTai. Eidl St o'iSf St), occ, vv, nov- toi, &riv, 
ccQ, Srjttt. Ttso, 7TW. jU?;r, dv. av, ovv, xtv. yt. Cf. supra p. 24. 


Genera novemdecim a Barhebraeo , iiti puto , post Jacobum 
Edessenum constituta pleraque profecta sunt ex Graecorum classi- 
bus adverbioram et praepositionum. quas a Jacobo receptas esse 
conicimus, et a Barhebraeo repetitas; tjuae graece non exstant 
particularum genera ab Arabibus desumsit . quibus debet Bar- 
hebraeus: 1 tenyaye = huruq elistitna, 2 =gtuqyaye = hurugp 
ekatqr, 3 pasoqaye = huriiq: ettag;sir, 4 mehawiveyane = h. et- 
tanbih. Reliqua genera a Graecis profecta sunt et ab Arabibus 
.aeque atque a Syris recejda, quam rem bio probabit eorum 
catalogus : 
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Dionysius Thrax. Barhebraeus. 

iniQorfiaTa ^govov 1 zabnanaye 

usaoTrjTog 
TtOlOTtjtOg 
noaoTrjTog 
Ct(Jl&(i.OV 

ronixu 2 ’a^ranaye 

ei/;^/,g 10 yuya/9aye 

aQVtjasajg 12 inorimane 

GvyxataO'iatvug 4 suriiraye 

UTCCtyooeiiffewg 

7ic(Qct^okf,g 16 meO'aromgyane 

O'av/nanrtxd 13 me^ldammgrane 

eixaauov 9 pusa;ifaye 

rd^ewg 

d&ootoewg (df;yuniVsa) 

aa(}cex(X(vae(og 14 (jdroye 
<}i’yxg<<rmg 

ig(uT)/iTtwg 5 suyaliiye 

iniTdattug 17 dgsurtdha 

fSvkXt-Wtug 

dnouwTixd 

xaiuuuTixd 

i^tTixd 18 hupai9'etiqaye ? 

^i^ccidxStojg 

d'Haaiioi' 

Planctus ') 15 marqud’anaye 

iS’iWecruot ffvunkexrtxoi 
diaZsvxTixoi 
Ci'vnTtTixoi 
nctoaavvccn rixoi 

cdtioXoyixoi 3 ieliei^anaye 

:Taga7iXi;pwuaTtxoi saqlanaye cf. supra 
hvavTiwuax ixoi . 

Quindecim igitur Barhebraei genei’a cum graecis conveniuut, 
desunt tenyuyp et ■►'tur^yaye et pasoqaye et niphawwpvane quae 

Is Ha^ partimJae in J^ionysi*> graeci) desuot. ^ed apud Aruieuiviiii 
Genus Id est avaghsigan: akh . oukh al et genus decimuin quartum ieghgagan 
\*aj. avagb al 
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cum arabieis contulimus, desunt et sto;j;iqaye (ptoi’/^uanog) i. e. 
particulae una littera eonstantes, b. d. 1. w, alibi nrwaeig dictae, 
quaram apud Graecos non potest fieri mentio. Quodsi multa 
Graecorum genera apud Barhebi’aeum non reeensentur, non est 
quod mireris , sunt enim sibi admodum similia nec facile syriace 
possunt distingui e. c. adverbia anayogevaswg et agvtjffewg, na- 
gafioXtig et avyxgi6fi>}g , avXXrgf)toig et a&goioMg, cvyxara&i- 
aswg et /3e^ai(oaiU)g. 

Ab artificiosi igitur hac generum distributione , quam tamen 
baud ignorat, alienus est Johannes bar ZuSbi, qui singulas con- 
junctiones, quibus adnectit interjectiones , hoe ordine recenset; 
1 2 3 4 6^, 5 6 \36), 7 jii:©, 8 ji/, 

9j 3, 10-)a:^, 11 U6,, 12 13 14 A, 15 

16 oomA 17 1® Vio, 1® fe 20 21 )^A 22 fcoolo, 

23 yQ\, 24 25 ,^3, 26 o/, 27 )sb, 28 29 lia^y, 

30 )oy, 31 32 jb, 33 o^/, cCiL, 36 37 ;o, 

38 ^A ooL, 40 i), 41 42 l^-OoAan, 43'^, 

44 .^A 45 46 47 jjo), 48 49 Jb), 

50 ^A 51 o6), 52 oo), 53 54 cf. 21; — 55 )^/ .jc^A 

56 v*bo) .-6o), 57 .^ 6 ^, 58 ^>1, sed legere mihi videor 

quod tamen sine Olaf final! non scriberetur, 59 60 .2>6h^, 

61 .. AV 62 ^y OJO), 63 ob. • — Formae 55 — 61 sunt inter- 
jectiones, ^y QJO) explicativum, o copula. 

Fuse deinde de singulis commentatur. qua ex commentatione 
hie edenda videntur quae tradidit de particulis a Barhebraeo 
omissis, mila 12 et ’ayata 21. 

o>3 -MjuJiJoo .yojaDlfcoDo Jjuqd ji» ❖)!» 

V-^bo ^ .♦^li.y )loia\x>y Jjsbos -UsAd .)>£»/ |jo)=i 

•otldiSAoy ybs^ }a,o;=> ^y 

030} V»)jy .^^baiuCDy )Loj ^ )i» •«_»/ 
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jj\a 3 »-a > 3 ol. V!pjN»o ji,oJ ^ 

}x:>fcoo JJ/ -ojoW joj^? ji-— ? )% •'*->/ i^Dj? 

❖w.o)oW )o)!5!^? M~? ^Jj .«-»)j? -.Isrbio Jootj :o»A jooj 

Semel legi hanc particulam in versibus hisce Narsetis de 
baptismo in codice vaticano, nescio quo : 


|::X31 jcoVO 

^^O^XXOJOCD 6)lCO^ 


o »»»> jjLjjo jy-^ 

•>)jy\0£s loX )l)il^; ^S>At; 

i. e. Uterus aquanim pepei'it eos splritaliter, et potentia gratiae 
ejus implevit et perfecit ea, quibus opus habent, angeli et homines 
gavisi sunt et gaudent gi'atia eonim, quod cohaeret scilicet, 
quod mystice adest (in figura adest) cum actionibus. 


> o «> ca ./ «*♦» v»jj wO) s^/ ..yO_L J^j»finlx> jlQiQQd:b 
)ai. iajQQDo -.Nj/ ^ ^ 




Hujus particulae 


mentionem non fecit Payne-Smith in thesauro : vertenda sunt Mar 


Isaaci verba: Tune vir revera ad coelum vocatus es, et convivium 
cum Messia tibi est promissuin! Et times afflictionem ! 

Haec de paiiieulis a Johanne tractatis sufficiant, qui addit 
in Scriptura sacra non exstare hasce; \ 

)V, JQ\. Sed etiam nusquam occurrit. — 


Tractatum brevissimum, ante saeculum decimum in scholis maso- 
rethieis de jyoj/ composituin. Gottheil edidit in Diario americano, 
eui inscribitur Hebraiea 1888 p. 168, at opusculum jejunum 
hoe loco coinmemorasse satis est. nam ad historiam scholarum 
iUustrandum turn demum potent adhiberi, quum compluria alia 
hujusinodi scripta innotuerunt ’). 


n Ceternm vorha. loJS. JaOD V) vertenda 

censee. Ger inam. evfhit jirupusiti.iues miin.re;. ad maj.a-es, quod ile logiea 
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Tali mode in parte prima grammaticae de septem partibns 
orationis quum Graeconim discipulnm sese praebuerit, in parte 
seeunda totus Syrum se monstrat. Quae de mettgzislnwai^’a sive 
de motis vocibus habet, in duas partes distribuit, primum agit de 
aceentibus, quam rem supra p. 165 tractavimus, deinde de vocalibus 
et aspiratione. Vocalium i et u nominibus utitur hisce; Zglama pg- 
siqa sunt duo puncta recta in linea posita, uti in ; zglami, qasya 

est catenula sive Esl3,, id est duo puncta infra litteram transverse 
posita uti in )o|jO. Vocalem per zglama qasyS scriptam appellat 
)qoo /. vocalem per Yud cum puncto inferiore scriptam dixit 
Tribus igitur vocalis i utitur formis ; 

1. zglama pgsiqi. = i in j n-M 

2. zglama qasya — i := ’assiqS in jvQJ. 

3. ? ? i = ’all3.s^ in , 


Deinde o in appellat u. vero q in dicit 

j^i. Fol. 249 a. 

Ad ortbograpbiam pertinet, quod jubet, Ala(jp in ’AgpSel ante 
Wavv positum vocali Zgqaqpa esse instruendum ita; jlOO/, 

Eodem modo vero et in aliis formis au per Zgqar^^ exprimitur: 

j jbcCQlb. Fol. 223 b. A reliquorum Grammaticorum prae- 
scriptionibus deinde in eo recedit, quod formas decurtatas nominum 
graecorum, quas diminutivas Syri babent, non per e ^ ^n\nO\ et 

^ V • 

|Ja3) sed per Pgotaha pronuntiandas esse docet. Itaque fit 



ab Anias, U o a Paulos et sic jwjlL, | i ^ ^ 
i-iAj’oja. 



Usum vocalium cum formatione nominum conjungit, ita ut 
variarum radicum formas , quibus designantur nomina actionis et 
actoris, et nomina activa et passiva secundum vocales illis proprias 
recenseat. Ex hac parte quaedam exscribenda videntur, quae apud 


minore et majore intellego Sic et verba ; 

Jbdiwlo ita intellego: Den (autem) majores cum minoribus con- 


nectit vei minores cum majoribus. — Gottheii vertit: Ger brings that which 
is below {protasis) to that which is above lapodosisi, et sic in altero exemplo. 
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alios grammaticos non occurnint, ac de quibus non dubitandum 
6st, non 6niin sunt figinonta granimaticij sod fornia6 ro vora usitatao. 

Itaque postquam nomina actionis radicum geminantium 

JK^ j k\ enumeravit, pergit fol. 218 b: Aut Pgi^'aba primae 

consonanti tribuitur at Zcqa^a eis, quae ante Ala^ j^finalej locum 

habent, uti jiiab, Quae sequuntur ad litteram ex- 

scribenda sunt : jlK>n ^V^QflDJ ^ JOLVO . ■ 

)OjX> iLLio ❖yaaio -6) .|o6) ys) )♦— o 

-6) :jo6) 


.•.| K-S» X\<o ,|aaoi. In lexicis formam jlx'ift non inveni, quae 


re vera videtur nonien actoris a verbo secundario a Parti - 


cipio ’Aq:et profecto. quod nescio an subjaceat neosyriaco j-):©, 

. X -Je>v* addueit, adduxi, quod Stoddartus et Jsoeldeke cum radice 
)U coniposuerunt. 

Deinde de voce |\ - >00 >n Plur. juramentum haec 

habet: )I.oaaa.\jt» .)^»L )jQiO jtyoQjb 

❖ jN-icuc O) -i-Jj- J6^i»ajbj w.6)^ 

Itaque formae Pluralis apud Masorethas sunt maumai^a et mau- 
raev ai9'a . de quibus inter doctores erat dissensus . ipse vero Jo- 
hannes Sgl. inaumiiV^a, Plur. niaunieyailta defendit, ita enim canones 
postulare putat. Re vero maumiiT^a in Singular! rectum est, et 
ad analogiam formae niaqtalta. maumayta fictum, cujus ay transit 
in a (uti inenaiT'a ex menayta), in Plural! vero utraque forma 
maumawa>7-a et maumpvai9'a . quarum prior non occuirit, defend! 
potest. In Targuinis Sgl. est Nr';"!- cf. Glossarium Chresto- 

matbiae meae targumicae. p. 211 et syriace in j K>^<r> Ribbui 
falsum est. 

Sequitur deinde catalogus nominum fol. 241b, e quo excerpsi, 
(juae ad emendanduiii lexicon utilia videntur : 


1) (lobus hepatis) metaphorice est .^Oip>) N,y> « |. i.-s^ Jl .. 
0 / Payne-Smitb scripsit Bar Alio 
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vero cum Johanne convenit, et Targum babylonice habet in 
stat. cstr. Ad illustrandam metaphoram addere placet, quae idem 
Johannes fol. 90 a de sedibus virium rationalium et affectuum 
docuit, postquam de sensibus egit. Haeret enim 

jlikAxilo }.n\r> JiJLioSo 

JbJD*.o jLoj-o :j^N2Q:5 jLooi-^sso 

.jfc«^QO jfcs^O )«Ciao, i- e. intellegentia in cerebro, 

ars distinguendi in corde, cogitatio in adipe discernente (cerebello ?), 
cogitationes in renibus, desiderium in lumbis, gaudium in splene, 
oppressio in lobo bepatis , ira in bepate , volnptas in adipe renes 
circumdante. Antiquitus traditae tales sunt doctrinae et paullatim 
auctae, nam in vetere testamento cor et renes sunt sedes intel- 
legentiae et affectuum , quibus addendum est jecur (ka/?ed) cujus 
loco bodie legitur ka/?od', quae est sedes superbiae ef. LXX ad 
Genes. 49, 6 , ubi kg/^odi redditur r« ^jiara fiov , et Ps. 7, 6 ; 
16, 9 al. ubi firiget explicatio bodie recepta, qua kg/jod'i (honor 
meus), nescio quo modo, ad animam refertur. 

2) ) ^vtK Cast. Micb. lamta jecur esse docet, 

scilicet apud Bar Alium legit pro Juii! , quod et Elias bar 

Sin^yS, habet (penula Novar. 206). Re vera est stratum, pannus, 
openmentum cujus n in I abiit. 

3) .0> = planities circa urbem. 

4) .O) = debibs. 

5) jjo) O) |'x.\co = moneta. 

6) Jy .^,1 .Ol !»*♦£» = simusi). 

7) .pi = spissus. 

8) .pj jpvi ^oto 1 pelvis, 

2 arbor quaedam magna (salix?). 

9) Jilaii .pi Jv^ = stultus. 


1) Hinc sequitur adjectivum ease f ^ ^ qaod apad Cast Slich. est 
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10 ) w.ci\x = Aloe. 

11) uiA. \ a \ JJbo )**^ oo Jo6)j Jjoo* .oj jv,^» 

.j* 3 A. ^ = dies pluviosus, proprie reclusio. 

12 ) jVQ^y JiAj ]:: 5 » i*-! ^vsojy fcojo .JiV, sed nescio 

quidnam animal taiTuha appelletur. 

13) . . . jv. 5 ^. jvo^u 20 .^oLo JjCL\ h^o/ itaque 

Sayra esset amygdala juxta Desunt quaedam in hac glossa. 

14) 1 . 0*50 ^ 0 / ^ . 0 , j v 5 V 

= vinum sen potius eerevisia eonfecta e tritico vel ex dactylis 
cum colocynthibus. Non videtur glossa biblica ad bebraeum se;^ar 
referenda, in glossario enim neosyriaco inveni vocem anglice red- 
ditam spirit of wine. 

15) , oy>aCYt .O) |jv.ib = rubmm album cf. Payne- 
Smith s. V. 

16) Jix\ 0 / .|oxs£^ Cf. Payne- 

Smith s. V. liXoMt > respondet arabico ’ashal in glossa Bar Bahluli. 

17) >) 0 / ji. i 

oo»' )f^? hh jLi ^olo 

= colum sive ex feiTo vel aere sive ex corio factum. 

Postquaru deinde de suffixis numeralium ac de vocalismo 
vocum peregrinamm egit, fob 246 b, et Imperatives sufBxis in- 
structos -) I'roposuit sub finem banc legem constituit de adbibendo 
ilebaggeyana : Mebaggeyrtna competit omni verbo et nomini, cujus 
tertia consonan.s. vocali vacua, ex iis litteris est , quae dicuntur 

)^ 0 ,Q_. i. e. O, O,, i, A Itaque 

scribendum e^t ^DOD^V, 4 ^, j A 

. 50 ,^. E contrario omnes voces 


1 Co.lex prsiebet 2, Has recenset formas , 
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in quibus [tertia?] consonans non pertinet ad litteras supra enume- 
ratas . Marhot&nd postulat e. c. . Quodsi his 

exempHs addit \ ^ ji.ip>0, ) K nescio an MarhgtSnU 

tertiae consonanti apponendum sit. Ceterum non silentio praeterit, 
secundum traditionem masorethicam doctonim (’ai/ masleraSnuiJ-a) 
interdum Marh§tfina poni, ubi secundum legem MebagggyanS habet 
locum e. c. ^0)»oL al. At 

varius erat usus scbolarum orientalium hac in re. Barhebr. Gr. 
maj. p. 200. 

Haec de Jobanne bar ZuSbi videbantur monenda. qui Severi 
bar Sakku fuit praeceptor, cujus de libris nunc nobis est dispu- 
tandum. 


Appendix I. 

Tres tractatus de accentibus Nestorianorum. 

In praecedentibus capitulis ad earn de historia accentuum 
perducti sumus sententiam. ut statuerimus, initia a Josepho Huzita 
seu facta seu exculta in variis scholis vario modo in formam 
systematis esse redacta. Tria systemata p. 99 uno conspectu ex- 
hibuimus, a quibus tamen Nestorianorum systema adraodum est 
diversum. inter quos complures recitandi modes inter sese discre- 
pantes fuisse. non modo Elias Tirhanensis verum etiaiu subscriptio 
codicis Musei Brit. Add. 12138 Wright Catal. p. 10.5 b tradit. 
Qua subscriptione usi nos p. 30 scbolani antiquam distinximus a 
schola magistri RamisO:, ille vero Babaeus diaconus. qui banc sub- 
scriptionem anno 899 couiposuit, longe abest a comprobandis 
harum scbolarum lectionibus, nam signis criticis, quae accipiendae 
sint lectiones, ab iis distinxit, quas respuit. Lectiones antiquae 
magistrorum (maqreyane) totius rei fundamentum effecerant. quibus 
accesserunt aliae lectiones coloribus distinctae. quibus modo bonas 
modo mala.s e.sse lectiones indicatur. Qua in ratione scribendi 
Babaeus, qui codicem adornavit. exemplum ipsius R3.miso!i secutus 
est . qui suam ipsius lectionem linen rubra insignivit eo con- 
silio . ut ab antiquioribus lectionibus distingueretur. Ex signis 
codicis criticis intellegimus, quid scriba de priorum lectionum 
dignitate judicaverit. nam distinguit lectiones, quae in maqrgy&ne 
non habeantur et nihilo seeius bonne sint. ab iis quae in maqrg- 
yane leguntur at malae habentur. Addit lectione.s, quae pro lubitu 
lectoins adhibendae sint. iino mutationes quasdam lectionis judicio 
lectorum permissas recenset. Quae sub finem dicit adeo nos in- 
troduennt in studia in scholis culta. ut transcribenda videantur: 

.)»LV ,^jo JjAipD „g)Q.vct)y JsaxOD .j?o» <3/ 'i.j 

Abhandl. d. DMG. IX. 2. 12 
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-n p> 4-00 1 Jjasjao ) b . o- . ro 0 )0 .^oj Jo Jm . ox> Jo 

's.Qjuao^ J^— •♦-O ,^Jo .]LoL/ 

.^} liJi. Ji>v<a»j 

)o) ^ 0-:3li^l.Jj .^O) Jj--*o»j }=ifcoj V).? ooLo 

.JJoaroti N^opo .^a.o )oo)-pJjo [.-rop] 

, .„ ; o .§0)^0 jaascxo Nj/ vv^ Jo 

jiOOt wO>-^-«.i).V ^V£»? o6) .Kj/ |•♦o i>^Lj -&od/ 

6.^)»*0 W.VO .Jj2lJO jjQOO) jsDJt .$Op M? ijSU W ^|o 

; ->■ v jioo.O) jv-oLy .-fco/ J ^o .yoAz> ja aro JyoaSia 
••^•po/ o/ -pb/ o/ •♦jo/ jjSaxa’) M? 1-^/ '^o --voo 

. ''^saa j•♦ofcoo .|avsD oji. oo j ^ 
JJo -VO -VO jjiXoaro/ Jabo >$o>Xay jjuj -o)o\./ )jo)o 
. ioMJO jaam-Asy Jioicu ob-ol/ •♦.^oo) J» 0 )Clj jjoojl 
Jjooio .^♦X.x lanoo^oD^ay )x-o jLQXJOojay jLo^<.^o 

■ ♦^^boDo '^ivi.bJo 4)-vro bj-jSsay 

E quil)us disciiuus, oiiines aecentus onmesque scripturas, quae 
eolore rubi'o in eodioe picUie sint. sive mg^iiane, sive reiT-me, sive 
iiieqimane. >ive zauge etc., iieiupe litteras (JLoL/j aeque ac signa 
recitationeni jubentia ()b--vo) a Eaniisoio esse positas, neque in 
libris inagistvoruiii (uiaqrHyaue,) uiveniri. Porro cognoscimus libros 
inagistrorum eo.s esse, quibus hide a tempore Narsetis -j, Abra- 
banii et .Johaniii'i scriptis. ad instituendos in scholis discipulos 
iisi sint. 

Deinde regula-. quasdani proponit nobis non perspicuas . quia 
intonationem aceentuum aunbus nunquani percepimus , quaram 
baei- est suinnia: It phrases aceentu esyana in libro instructae 
per mezi;an,t legeudae sunt. -21 ubi taluaya pronuntiatur , mg- 
ziiana (coneurrens) . quod lineola instructum est. omittenduni est. 

1 i.t I'riotatuni II. 4ii Itaque p..bt verb.i diuemii nu^r^a e-.t necessa- 
. - - i I* xiotoi. 

■_* ' X-*mMi lu c-Miiet* *-ra.-'iun .i Wriuhti** 


t ir.iti 
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3) In phrasibns, in quibns na(jpsa et paqo^a eoncurrant, prius in 
pbrasi imperativa solum samka legendura est, deinde si lector 
paqoda (i. e. pbrasin accentu imperativo instructam) legere vult, 
naqpsa ei omittendum est. Ubi vero post naqpsa positum est : 
dixit, dicit, dicunt, naq^isa, verum est, quod sua intonatione legatur 
necessarium est. — Haec est regula ipsius RamisoSi. Bbbr. Gr. 
m. p. 259). 

Denique scbolarum de accentibus dictum celeberriiimiu pro- 
tulit : Legas , legas . uec speriias, scriptum enim tibi est tamquam 
lux, quae tenebras iUuminat, et splendor, qui in nigro colore (atra- 
menti) utilitatem fert , et ut vita in eleraentis (litteris) persistens 
et ut sensus reti lineolarum iUaqueatus et captus. — 

Qualis haec legend! institutio ex accentibus haurienda fuerit, 
nos supra vidimus , recitatio ad normam temporis accentibus 
temporalibus, recitatio rhetorica (vTioxgiaig) accentibus 
m i m e t i c i s docebatur. Ipsa ars legendi non nisi a magistro viva 
voce recitante, quern discipuli imitabantur. potuit addisci. Ipsi 
accentus secundum sensum eligendi erant, et al) antiquis magistris 
elect! sunt, neque certa melopoeia, qualis apud Hebraeos exstat 
p. 72 adnt. apud Syros usu venit. Mine factum est, ut non certa 
accentuum consecutio apud eos locum babeat. sed accentuum positio 
pendet de sensu orationis , ita ut eoram variae conjunctiones 
exemplis fuerint illustrandae non certis regulis coercendae. 

Collectiones exemploium veteres magistri congesserunt, quae 
deinde immutatae, auctae, commentariis instractae sunt. Commen- 
tarium talem recentissimum, quo totam rem ad principia philosopha 
revocare tentavit, Joannes bar ZuSbi composuit, cujus summam 
p. 165 exhibuimus. CoUectionis exeiuplorum specimen p. 125 
proposuimus, et ejusdem farinae sunt duo tractatus, quos ex codice 
Berolinensi (Petermann 9‘)) hoc loco sumus proposituri. In se- 
cundo tractatu numeri singuUs paragraphis adscript! sunt, in primo 
tractatu iidem numeri sunt appositi, ut lectores videant, quomodo 
primus tractatus sit auctus et in secundo recentiore repetitus, in 
quo tamen alia sunt omissa. quae primus exhibet. Sumerorum 
signis latinis in tractatu primo eae paragraph! sunt notatae. quae in 
secrmdo tractatu non occurrunt. Magna enim libertate in seligendis 
exemplis accentuum conjunctorum scriptores tractatuum poterant 
uti, quia accentuum sese sequentium nulla lex erat certa. Tractatum 
tertium Eliae Tirhanensis opusculum esse, quo accentuum usum ad 
rationis normam describere tentavit, mox videbimus. Eecenset 
triginta accentus*), qui non omnes in tractatibus prioribus 

It Codex Petermaim 9 anno 1571 Graecorum = 1258 — 59 p. Chr. 
scriptus est. Huic tempori tribuenda est scriptura tractatus secundi. Tractatus 
primi scriptura antiquior est , non enim ab eadem mann est pictus et charta 
nigredine et fragilitate insignis aetatem antiquiorem prodit 

2) Josephus Huzita habuit decern. Thomas Diaconus viginti quatuor, Ja- 
cobus Edessenu> triginta >ex 


12 
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commemorantur, e quibus igitur nihil de numero accentuum discitnr. 
Qua re etiam in earn sententiam deducimur, ut censeamus cata- 
logum octodecim illorum accentuum, quos Ewaldus ’) e codice 
Romano publici juris fecit, non omni numero esse absolutum. 

Accentus in duobus tractatibus recensiti, ordine alphabetico, 
in quo adnotavi. quosnam et Ewaldus commemoraverit , hi sunt: 

1) ^033, -i if. ^OJ I. 50. 

2) j^o) 2, 

3) 3. qui et jJjJODJD II. 22: I, 50. Ewald. 

4) .)v> 8. Ew. 

5) 28. 

6) 27. 

7) 29. 

8) 23. Ew. 

9) 20. 

10) )l.oix>\*>o II, 20. 

11) sive |j;2DjJD 26. 

12) II, 30; I, XIV. Ew. 

13) 11: I. XVIII. 

14) )^2b lb. Ew. 

15) JaaoD 12 (JAi.? jaantX) I. 24). Ew. 

16) )-\\ 5. Ew. 

17) I, IX. 

18) j 14: I. XXVII, XXII. Ew. 

19) I, vn. 

20) )kuQ 3 19. Ew. 

21) )L',oj 1^0)^ 18. 

22) .oonO> JJj 17. Ew. 

23) 10. quod idem e>t ac J^o) apud Occidentales. Bhbr. 

24) 7. Ew. [Or. maj. p. 258. 

25) jhALj lA-l I. VI. 

1 Zeit5cbrift fur K«nd#» M«»r2PnI:inties I '"iuG 


[Numeri simplices ad Eliae catalogum 
P- 197 — 200 referendi sunt.] 
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Apud Ewaldum et |JC^^ et jiov^et jLv® et jQDOSj 
et jocqc^ et ’jjjt*., quod nostri )A\ dicere videntur, 

et |jqcq2j nominantur, quorum ultimus eadem forma utitur, 

qua apud nostros mgqiniSna desiguatur. In jLv® denique fortasse 
latet Jl-^j 

Quum in his traetatibus viginti quinque aceentus exstent, 
vero simile est, hujus aceentuationis systema idem esse, quod in 
tractatu tertio ab Elia Tirhanensi proponitur, et cujus aceentus 
casu non omnes triginta in colleetionem exemploram reeepti vel 
deinde omissi sunt. Re vera autem teidium tractatum Eliae Tir- 
hanensi tribuendum esse , ex loco Joannis bar Zu?bi concludimus. 

In fine dissertationis de accentibus, quam p. 165 excerpsimus, 
Joannes dicit; » • , o><rt\ j - » i 

^.o ') : 

QA iOX)\ o )OjX) JJo ^u.o>cpQX> JJ jO 

)o» » *• JQJtSUJ ''^,00) JDJIO ^ 

Quodsi Joannes Eliam exscripsit, nihil addens neque omittens, 
a verbis ipsius Eliae dissertatio incipit, et haec sunt 

verba ea. a quibus p. 197, 17 tractatus tertii pars secunda orditur. 
Etymologica itaque nominum explicatio Eliae quum sit tribuenda, 
quae partem se cun dam tractatus efficit, sequitur 
in codice Berolinensi totum Eliae opusculum esse 
servatum, et jam habemus raagistrum Eliam aeque ac disci- 
pulum Joannem. Quomodo Eliam commentatus sit Joannes ex 
hoc exemplo intellegitur : Elias dicit ; Jp> c>\il ! .jai ji\ . jxno 
•J-fcu-ljo 1,^)?, iiiide fecit Joannes; .j^i ji-X^pDO 

•laAobJD w.yo VSdJj y,/ ^».oplfcoo jJ^lo Pergit 

Elias: am i»v»r>\ ^LNx> .,23- 


1 } In codice eistat , Martiuus Traite »ur I'acceutoation p. I'J 

edidit op j conicio jooa^. 
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in <ino mutavit Joannes vocabuluni ^I.fcw2D m 
|;jO\X). Cf. Martin Traite p. 12 1. 16. Praeter has iteratas 
curas, quibus Eliam tractavit, etiam locoram biblicomm collectionem 
addidit. Denique id inter utrumque interest, qnod nt supi’a mo- 
nuimus. Joannes rationes accentuum philosophise opera illustrare 
et certis regnlis comprehendere nititur, cf. quae de |.0Q0Q2> P- 166 
doouit, qua in re excoluit et ad finem perducere tentavit ea, 
(juae ab Elia recepit, qui eadem via incessit. Elias vero longus 
fuit ab ea profunditate, qua Jeannes rem tractavit *). 

Sub finem inoneo, nomen servorum , quo et 

Hebraeonim de accentibus scriptores utuntur, Syris usitatum fuisse, 
quum dicatur, retf-vie esse servos accentuum zaugd et iel- 
lut/H et tahtdyd'-) III, O. Deniijue addo phrases JjolVj 


II, 43; )^)j JaaLi 41: j. 2 DLVy 19; ^o)y 42 ita 

esse intellegendas: tahtiiyS quod positum est post ret^-ma, rei^’ma 
ante zaugii positum etc., ita ut j relationem inter accentus inter- 
cedenteni denotet, non vero indicet. quae sit ratio intercedens. 
Nam in }»LVi , tahtayS post red-me positum est, in )2 dW 


veto rei^ma ante zauga locum habet. 

Nomina accentuum. (juae Elias proposuit, et quae in tractatibus 
duobus non occununt sunt 1 ^ ’ 

:5 lii-pD, 4 );jQ^)y 5 jx>aOQ2>, o, Jo: 

6 toQCQ®), CiO; 7 Lq^5), p-. 8 Jjojofcoo, OfO. 


Vocales noininibus accentuum appositae in codice Berolinensi 
non exstant, sed e codice Musei Britannici Add. 25876 a me sunt 
adscriptae. prout a Joanne bar Zuibi sunt pronuntiatae. 


Ir Primus de Eliae opusculo monuit Phillips t.\ letter by Mar Jacob 
p S.S'. qui coniecit scripsi-vse Eliam duos tractatus de accentibus. quos jam 
videmiis efiicere opusculum iiiium bipartitum 

2 1 E c ad'ero Joannero bar Zuibi dicentem: Jo CTOnOt • f\.v> 

^6)0 -UNao l-bw-lo 1^1 .oi .bvjty j6\L >^6» 

W 00)0 .jjOQOiOiy j6JS.L 

.jm-jQ»o lilio JaaoDDO Ki— jxj ool 0|>J^ 

t’ud Mu'* Ad'l K'>1 
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Theoriam accentuum Nestorianoram cum accentibus Jacobi- 
tarum comparare non opus est, quippe quos lectores p. 99 ac- 
curate recensitos ipsi poterunt conferre. 

T. Catalogus accentuum secundum doctrinara Nesto- 
rianorum e codice Berolinensi Peterra. 9. Fob 228b. 

I y> r.ci O) .V J\.occ~~i ooL 

1.V-V JjoLio N.0 DjX) 1 

.^V^li>i3QX> |i'Scn»o 

.JfckAOj 1_20Q_ )]^/ JjoLio IOl^Po I 

-ojo-Jovio oL .)poj|j joVo 

.^DQJoi fcs-p* |i3’0) )ia/ jjiD ^fcwLo jjaxa2> 3 

•[Shcto i-OQj .>Sab)/ >^n.a\xi\ .-;» ^oi )i» 

^V-xsJJo .KiJJ J.*po o^ia^jt o'«.x>jo )_ 2 oWo )mjax>o jjaaS b 

« 

.-0)Q-)J 6o»\ ^oiorsoj >^ov»|Jo jiV 

.w)iQD ^ ]il >\v3^ <^6 .)mjQX>o |;Qa2) l 
[?]o)^dQ\ ..j&wj/ Jw:a "l^o’ 

)o,joo .^v2o)o ot^fco ’t*-© ^N^/‘)oo)o J»l.» 35 

^ o\ jJo ..)jv—/ }j) 9a 

..^V2oJj ^6)\330 

^ ^ ft IL/ ^ ?0 8 

.w.Lq-Z)LoL 

ft 

Jes.28,24. .op.V,;^o '^ jO)o ]U IJ? iA-Lo jfc^-UJO 9 


I » Hoc vocabulum non inteile^o. 


-■!) 



— 184 


.jjoo)-. .)oo>v:a/ jxw*, 9 b 

.' *■ * * • * ! 

bJ/ .ijxjiD o»\ JSj/ 'i-po ') )A|jiX) jjcuaS) 12 

• I n n oC^-T) j^V-» JjL^J-X>0 Jj a ^.o)^ 13 

• • 

b^L/ 0)\ vo/ .j-fcwto Jii^jnsoj jjaaSo JIOl^Pd II 

Q^)? '^) ^15^/ •‘■^?))? 00» }-»jJ '^Qjuiw 

(Cf. 16) .|A-l.o jiL^ox> Ido) 

6A^j ;))-/ Lo-^/ jjoLio Jmuosoo Jjqjq2> 14 

.(l\X>AO OQN. .ILq\ 

• • • 

jo) .^XNji j fi/ .^ a , \ ft/ i>6u.Lo Jiiu,pD ®) HI 

[F. 125 lii acuentu% ^6^!.o IjoaS diuutitiir] fcc3;j0 j*-/ 

ob^/ J^-^cxx,? OMl^JO obv_l/^) JxXjjCD ^/ j^fcwLo Ijcuoa 17 

.ojcu. 

.o»ik )Na^ )^ax> )a>;» ji^-poy 18 

) » ijJto .^.Xi-. ’^ jty Of^ja *)l Qr>\\ ? 'b^Lo JLphvA«>p> 20 

NSjDjtLy *)A^|y ^ ’LLh •>$) x a . S . jt •in\x)\ 

[Matth. 12, 42] 


1 I Exeuiiila ci J'jbeiiie 6‘J. 21; 4i'. S. liiuata uti II, 12 ]lf<-N )0\)0 
OjLoa/ Job 40, g, tiUi in Pcm-Ii. ext )Q\io. 

2 1 Manux xei uiiria atramento aJliibito ita coiT>‘\it Q^i?. 

:!i .Mgzioitia xuper prima littera poxitiim recte inter vocabula •Jli' 

ct -AfixAJ -U/ I'uticiKlnin eat ??ic et ’)o) L'l'o jOf est scribenfium. 

4) \ utab’iinm diificile lectu et non certum Ceterum haec j»ura;irHphus 
.jjulfin inscriptioiK- variU oseinplU Jam praecedit supra 12 
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♦jiyaaN .06) ‘booo .oot ‘lop .1 i^)M3 1iV~/ li) 

• " • • • • * 

• 

l»a.j ojvoo. fcs^QjLjo l^N-Lo 1_A\ ^o) IV 

Lu 2 AI II •♦ojy “) ©(•♦ico ') fco/ 1 -::^? ‘li/ JJ .0)»q-o 

^Q\a)y lx)A 

.•♦ooji ^jpo l^fc^lo 1 -Aa Is^JO V 

‘ljtO)A. 1»A •V oi-J )o*» )ooj*p/ 'VI jcpat) 

0)\ Lpjy *fca/ 11 

Uoo) ibo ^ l^fc^Lo lAjL ^oj ^Vl Ij;*./ 1j) 

^'^Joo ‘jLoaaAx 

[Cf. p. 126 ] .^'^pcuy jrj^x? .^Joaoit .)i\ly lA-l VI 

• * 

jioyyo oli^Ljo :^ooi y.6o» )oo*od VII 

» 

:U>A) ^o)Qju.j ^) 'jvla fcw/ •!»/ *:^o ‘L*a/ 

;on\Nix>L ,^6) o/- jjo-Q-S VIII 

• • • 

I * * * 

:liAy ;.Qo^ :1^1=> oaajy 

l^ojt ^ ♦--A ^ooM v/ ll*AOOx> Ivjofccoy loa^ ^o) *) ^2 

t'^jpou «^o\ l-joS loop y)o :1-^, '^)va>? 

li Oips? C»V*Z> ? Vocabulum ille^bile est 
2 1 ^ lUegibile 

3> Haec vox. (vel wOtQ.^*- ?) ut videtur legeuda, a maiiu 

scribae ipsius vocabulo 1^*0 desuper super:&eripta es.t 
4; Sic sine Kibui 
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o/ ^ Li- IX 

.;»Jj \s^c» Ji» 23 

i) ^2ojo -o)Qd)o .| « Vy jaxaxjo |i\ .jv> 24 

j_i3jj 1) o6) .^O) OOO) ^ \, ■ 

x^Q-oy ^6) ^ ^-6-^ y )p*X!Cio .-I^^jLjy Jof 

.‘^\^00\ 2) 

.•jfcaxi^ojss too) |ia!/ .)A\r. ij;aay)^ 25 

.|2o^ LJ-^ j6a>j2D 6»-yQ_-A^ X 

o»)^-«_3 i_V^ O)fco.-jt v:> lial/ 


l.;a\ 

, , _ ^ » 

-U^Ao JQCOS JUy i^o,?o )i \ . j,^ 26 

■•ll >> nr. >»\ 

.•i-i5 ji^jy jSo^ ^.3 j,QjQ3 xa 

. 00 iLoa^yjo ;iuy ^Loo) jAaoy ]A:i, ^o *) li^Tnv. 28 


1 1 In codice M/ >eriptuin e^t. 

Jl Quum ^XaOOX in libro n.nn..>crii.to ,ub )0^ -sit poM,,,,., 
liuiietorutn dispositio exoritur 

lOjXOO I 
.•;>OQa\ I 

Hine ,eHp,i ,pjS^o et .•;^CUiX, at nexc-in n«.n te.te a.e.ntus di.tH- 
buerim. Scribenduniiie )0jX1250 ut .• ^^np.\ > 

”«*. — . 

4 . S,c L.,„. ^ „ il^ 

deexsc Cetuse.. ,n primo libro vorabulum fuis 4 ,e corrur.tn™ 

xoripsit ptour potuit a„i ..een. ...isennn nnde .xpUcatL. .art u’^de!;;' 
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^^))j ^ Lq\ ...a ^ "^ooi jm Ji>\ncinY)o yoaS XI 

.*^...»L ^Jo 

jjiill |i)o .^Ao) lub .^**20 .)i\ACQ 2 DO jfOA^o )ax>c» XII 

.P V/ 

.yAjC02 y .A \ J Q. i » )-<'AO JAlAOQ^do )i o> « /^N. v> 30 

• 

I lib\ ’) |S3 jl jAOOIADO )?009> XI 

.JsAjl )-'«2b ...^xuk AjCfca )-2 qjoj .JjajoNao XIII 

«o .aa .>.CD yX>.oolAio ).aa.\o. • 2 >? jxSiRSlikX) XIV 

t • 

.jfck<aA» )b\».»o/ i^O)» 31 

.|xaA •)>;a.\ o>^a. .|tx>po:a |joto 

.)lo»/ •;.6iA5 

.^ajDCDO It \ ..1 ,300 )L*»-OJ |-^C»»0 llJ^lXSO jjQ02) XV 
'IAjCO fOpJO )1 ^o::d ^ )OQJSO 

*’p«x> i^VO >^Ot^ i.'«A 

•l^^^aa '^QjuA luQsopDo Ifcijjo |JI/ Itxsauso XVi 

.|iVot=i&o jvA.. Iaaqqxk) jyooa XVII 
»)l.ox>.xo.-> )lo^ .jxAjt |xt«k |«^ XVIU 

« ^ 

1 1 Diibium est nuin Uaa cum puucto an sine puncto J-UD sit legendiim. 
In reliquis exemplis |t\aoQ» sola Liueola scriptum est. 

2 1 Vocabula linea distincta in codice uigro colore scripta sunt 
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.V»jo o)nq>\o^) j^2u 

.•,jp)o 'i.ttIL- ’JjLSl J^pD 

■ «tV3 )ax jxsSjt 'o^’ot li^po 


joo) wOioN-./ J^-ju',3 .j n a ao p 
• * * • 

o>*4- ^ Jjaos 

^/?] -11 ilo lii^iaoo 

:)io^ '^O) jjo) ^o; 

.CH-»a-lSo jlSlicsao •j-AOoo l»»o |>]^Lo ^oj 

jfcA-j g> jJ? i^ot^o |iX.|-»o l o aac ip o JbxLxsx* 

”ji6aau\ 1 - 2)0 

0) \ .: -A-m o oOOX •il— 0200 )jV2oy^ 

),-, ; o)^ Ji2D 01^600 .pros’) JJj 4 > 0 )»o |ix.pD 

^V-o6cJoj oonx. b-oy *^^o» o. \. 2 o >. .'Nojo ’iso-./ 

.''^VQQ<y opojo 

•JpTlSoDy ooiy jioo^y opyjy ^3;^ SPOVJO J?Q^ 

’^ 11 / j^^O liX>J2DO 
.)0c\^/ w.V=> jjQOSlO i-.QrO 


40 

44 

XIX 

XX 

XXI 

XXII 

50 

XXIII 


XXIV 


XXV 


XXVI 

XXVII 

XXVIII 


1 1 Sub O) duo imiicta. cr35>um ^upra et iiilra tenue Sic- et sub Vv n ■ - 

pain^ii^phi scf[Uei)ti> . iu <|uo tamen atram^uto efHiiente puiicta inter se con- 

'■ 

et cf Cap Xll in fine ‘Ji Dubium an 


, De Masiemanu-^a, 


iuncta videntur 


Ita<iue haec est tbrma 
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• • 

i^)o ))oi3 v-»ljo .)j\) »o |mjax>o )?Q-Q..a XXIX 

>QDCo/ 

• ^ • 

*|ju|j 0)**ZS JjD 'JL^ { aD\-^-2) )Jl\:j12DJ J_»W XXX 

.o^oojLi ^pQJoiL 

• 

N..o\6) yj Ji*Jo i_fc^Lo jiiL-poo }i.x>...a. soo jjQ_a_3 14 

.)b^> ‘)b«aD)zs *jLa«Jo 

llQOJ )Q.\jt 
I^OJk ^^20^0 

II. Sequitur fol. 22a Col. 2 alius tractatus de ac- 
cent i b u s. 

1^02)? }juj ooL 

•^V2^mx> JifkiQiDo .jl-iaa l^J- ^ 1 

• • * 

.JbA-OJ }JDQ_ -Ublw l-liwL 2 

j-o wOtoapvio .lotd^.^jcu oL .)oojjy”]r3iX2D 

.^Q2o\ )jL2o Joiot bo/ )i» .^bwLo Ijcuas 3 

a 

Q X) , \ m . •«3ao)/ ') >^aa^ia\ )jv>>/ )j) •<^V-26 ^-Xo) Jiub 

.^2ucco >^/ .|^L 

slv-2b ..^)jloo ^ jj/ N^v-Sboa 1*6 .^bwlo JoxuQXK} )iQ a.p> 4 

-T^/ *\y***i 




Pp O siiperseripto cf p. 121. 1. ubi contrariiim. et Cap. XH in tine 
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‘iiLO) Jit^|*2D 5 

,^Q2i/ '^loA •boai.b) 

• ^ — — 

-oj *|_i>.V ^;-»ij*o .| 2 olio li.’n.ovto )< ««*=>> 6 

‘oM a^a . o'« 2 ojo .^ 0 )Cu.JJ o6^ ^ w.otcoo)i 

• • . 

^6» \ a30 .^U-^o *J'»-Sj-^ ojDj-joo .l^to-Lo IjqjqSo* l»li 7 

.>5-,2Di» 'JfccVa 

«« ^ ^ •If—*/ 8 

• * • ^ 

.-laaLoL 

VJojL/ JJo .^V ^^SujLO . 2 iJ,,o .)?j_^^.\ jl/ JJj 9 

• • •* * * •* • 

Issjt )i) [Cf. p. 188 -’) ^ 

• • * 

• • * 

.^-fcs^Lo IjQOS 10 

[Hocesttahtayasehima.].^0>*^/ 11 

M ^ • • 

.^Lq3/ JJo2> ^j/ )a_i.j6 .y n\ .jA-.Lo JjoaS) 12 

•Uu/ -o tj/ ji— 

ov\o I x> .jJiwLo JxSiJObOD 13 

[Cf. p. 125] 

• • -- 

•}— / sj f^i' fo-./ .|A~lo j_aa2.TO ^tvt. n w. jjQjaa 14 

[Cf p. 12-5] .qA2Qi*.o oqn. ■*) f>\ 

Ko»o a/ '^IsJ il/ .)X.Lo hQQ3 15 

I’- 1-25] 6o;o 
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• ~ - 

jJ .w.ot jJ/ jaoy ^ loot JJo .iA^lo iuo>a» 16 

• wOt )-ojo ^oi 

• • ■ ^ 

o)*zij oo) oo) bo/ )Jl-3 )_bw^Lo )?o a S) 17 

•Jjoot^ ^ jo»^? 

*jbci^ jbox) )o-vo .^*♦- 20 / *>^6) *jo) .JLiLOipoy l-bo-L 18 

‘j)--o') .)2Q,^^b^ >$o»A >^-L/ ‘;>o>fcy *J)~o .)^Lw )iV.l 2 o 19 

• • 

jJo o»3 '^/ ' 2 aaL*. JJy *'^ --.oft . otiSa 

bo 

.^"JiLJJ ‘l-iojL ^ bwb\.j ‘j-ib s^iabo .)loiv>\*v> 20 

*♦• .*• 

fi\o *Ivd/ tjQjy •jib.ija \2>lo *^6ot ^o6) ')oojOd 

:^y MLojpo 'bol^Ljo :)V 

^boM vjo .)i.\»im'V) o>2s^ )aL^lx>o Jyoa9> 22 

w>aS\ *|<oq2) 'Joo*j ^)o :)ju ’'^'♦Qa.y ^ 

•,^-a^ -a'^ y oi_*. .'w^ b^ot_j o6) o*. > 500 >jy .|A^ 23 

.'Ibyo jpobaoi 

ooo) jJ (^)o -otoajo .^Aao Inaacpo |i..x...i- 2 o 24 
OO) j^O) ^iXiNt >^o^>^|y JJ<**»o •*w*0) 

.'b^^botjy wO) jl^jy 

.•Jbo-j2D jbw-'j Loo) jj^/ .-jvai^ o \*a> jial/ .J^o il•♦2oyboo 25 


ll CoJ .j^. 
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-♦ )A%\ •)«» .I-Aao 4wO lii-pD 26 

opoao 3 jqq^ ‘)?0) 

.•^0)0*_^_\ 

jVo^ '^Lo .6)D Lfco jloQ-jjo iuj loo) JAaaj .Jjjql^uQ-xj 28 

•jLjOQSQS JbJoVo IJiobODIS*) 

'\00) .hJ/ jn^j*» 29 

V^L J-vo -^1.00/ o ti) U'Jd .)mjQ2D Lcj^i^o )i2iAofcCD 30 

^vb Uv» -bai^ ♦-? 

.Jj/ -.SK^xa **'^VDQ-* ‘jHa^io/ .1^0)1 31 

;)i6) lo. .-,Lcl 3-^ “jotV )o— » .Olivia? |-^0)» 32 

.vaaajko **oooa» 


.*’1^*^ N^vb .ooo\. ^ )Q^ .jQobS; 33 

• • l^j • ‘laojc 

.V»jo •^'*20)0 J»J-’ 

.)aJlh^ Vi ’) .loaal fcob» Wi laaaoD 36 

JjVo)^ i^'Ajaa .fiojoS) 37 

.jlo*I. .jaa^jL .JisQu. - IKcioX y 38 
.Joi oo) )o»A/ 6^^ ?ci^3D .)3’ Jia^iaa 39 


1 I III •ilolSaaD ♦‘x-aliirf' vMftnr 

- 1 H.'if^c fill'* punctfi dnbifi jiiinT 



193 


.V»Jo Jjojo .'♦jdJo o^ssStLo .)^ 40 

:)VQXj ^'S) '\i^o2> ^ ^ ■'^o( )-^? . 40 )? ]x>v> 41 

)bols^ ^ i) :o)aaxj ^Jo ^ jO Uj ♦qii. |co > 5 ^-;^ U 
•■f n-s\^ |ji^ 06 ) 

-jaaoj :^U 4i2D? jj/ W )? 

:'^i/ oo) Ja>;n^ •jaacia^ )oj»? D 

. 0 ^ ^o^ll H 'jLlo .Jjji Jaoab \i |i(i) .Jjolij )J!s-L 43 

• •• '* 

*♦^0 .V^pjo *ji^o .•♦»jo l^oj ^ 0^0 J^o }j_i.-po 44 

.V!pJo 

.Loot'Jv^o )N...\.=^ )r* .Jj30cd2>o |a»CDO jiLlJO 45 

• • 

•VJDj/ -|'«o»\ g> t yv a *J?o/ ^ 

.)j/ ,|ccsod2>o iaa ao p 46 

•M? ^ 

ZpaikCSO *pQCD30 loo^}3 

)joM 3 t>**»? o> IT'CQ 

•JJoi. Iax> jN*-3 is*-bJD? J3 q2u ■) .^riUD 

Uvo )oQC .jlCQJ iu-JX) 49 

: )o>25>c"^vo ^v^P° 


1) Analogiii po.->tulat mgiiianfi post >AQSU. 
Abhaudl d DMO IX 2 


13 
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.)=SA^k^) 50 

■^t ^-\\ ’,nr>vK.i'«ftL ,^6) o/ JjjO) ]^»JJ -ifco JJ.]jQ^ 

0)^j_D *jLQ_a2Suja k^^Lo .)v-o&jd‘) |j| 

ri^.p.\ ^ ‘LIJj .^Xa^«L *ja\3a\ )OV— .,$JQ;\jtJ 

. .rtv>\l- y o)]^x3£u. vsxutl; %ijy 

^o Uo -Jjv-*/ hi -OO) Jiap .o6» jjDCua .]iv.jaD ^y 52 

••j^2D wO OV ^ wkA*/ 4»*0 wwm/ 

.)0\.JL 


111. Eliae Tirhanensis de accentibus tractatns. 
Codex Petermann 9. Pol. 17a. 

”^0^X0 ^ ^y Jop^ i:QllQ^y Jjoio 

,^i*V );2 dI» ooi p .^youco IboQDy po*. |;^| ./ 

>^.0200 .‘va^^y JloQOD ovoy )2 d '■Saj '^y 

♦Jj*» |2oJLQ<m^ 

|i-*^\ ^V*. ^320 w»0^) '^y0«20 jubooo w\2PQa'^ .JjOQOQS .v^ 
.j;^J »\\a t^JyoA yQ-13DlN2D ^L^2D ool j-fcu.JL .)v2pj2o\ 
JJbocx) w.\ 2 Da<L iQS>\ jp jpoj^y jas ioomoi\ ,x. 22 a 2 Do 

.^a^fcooy 

j2QJtO ^y H .jbiJO j2DfO )V20)20 -KUOy ^20 jv-fcjo ^y .y 


li Cod JjDbk2D. 


2 1 Vocabuluoi illegibile 
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ixut Loaapj jocnL )uxw omxkj 

.)v-^» J^i .Jfc^JD ijoo) Jboj jO 

.j»li )OiL JiV.pD .O) 
iAxo ^o/j jucoAitto .^o^U )»l» -o 

.JUoocD lo2\. j**o )cucoUiJO jaaocp .} 

^ )»» JiOb./ )_io .J'»a-jj )ax50D o 5 >f j-Aji. jaaa.cp ,— 

OO) JiUCQAX>0 

JIioV-l=>j Jvojjo )p )ooM p .)ou»l6oo 
.)-Aa I‘^L/ ^ '\jOi»x>j ^otobL^/ looaaP) J.\.\ 

lo;oo^'^ jOfUioo 

[.]j-6wl.jo ^ojj iSa^JL .]=)» )iiu.pDo .1* 

/v.x>j..xi.\ o.M.iaxi\ fjs ^IbcD |_:5» .o- 

.jvA< |\?oQji\y 

.v^jojoj llov-0)A p ^ ^OJ .^^ 

«6» ^ JJL^j jJ.ov^o>J jO .J»Lw 1^) .y- 
.)J. \ aa x> JooMj j» .,)ao-^ 

•U^is yAs ]:o.w^ Iqvcpo losoto .jaa«^it jA~lo JLooot .Ou 
«o»o^/ cAaocco .JjoQOo jpAio jloiooax) ^oj .J-. 

^ifcoo ). u i v3 o/ jjjiio jjoto .fJ o/ o oA ^StoJj 

.bojioA ^jOQoaS |A«.Z.o o/ oA- )(A 
Jw»|2o\ o);r>\)\ ..Jfcs»/ b^/ j-^o .w^ 

o/ .Of .jfcuaj2>l )fc^ ]-oo» o<^ .JjL.OQ.Po\ 

.)J.*o ^O)Obv>j0 
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)i ft— t o jLoojax) .)w^-?o iiSocoS) >a\^ jtk » lao 

.>\;ojcd 

JLaiooaaoj -Naa/ iS^Jo '^70*^3 jvaaoy )j; X)» aa 

[Pro Jl v^- in codice ^-v>-. exstare videtur.] .Jv^OOj )aa. 

.Jjp^ocD jloi^ipoo Jolaa jviacD IojcuisS) .Jo 

|-\\V^\ |j-;i,OCD 0/ )fc^ JJjojtO JJ^ ^JL\]aK) .00 

•Jv^po I^qjLo 'idij. 

) o> « » Jfc^o/ s2>Jo >\yQjtaa |x.jtx Jjoao Ijl^ .v^ 

•JDjfiiQ jjQO- Js^j .p 

w^jo ') 3P-2UJ i> \ . va 3 L\y wfcoo/ )Q-oa» jiajo^oo .oto 

.o ^\ >*>n on 

>a .a..jy 1^/ )ovo .w.o)oW laaaoo jpu 

.)pu ^ i. a a>o p ixjoQity jjjtoaLO jLojjvax) 
.|.>NmI.o i*^y ILm )pL/ jLojatt^jco 

^ C 3a>. a x>? o6»y [aa*. Jooy JJj )» jv-fcco ]iajo^aa.Sl^ i^o»i 
Jbao/ l^jo wis— . "J-vaa >pau.»*) [ip/ .jvaajaa pjA. 

.)N^wXiv> )lQiCQraaa\.y ^/ 
.>XJQJC0 jwQj^o [aaocD >a\^ o)Lpj j^o,» , 
jwuiXo j v .^ N _a 3 |aa.>.«, [oqoqs .. .[p «cnoi |^o»» 
[utoa^o JlQ i\ 4 x>\ o jvJfcoo [J^L >a\>. Jb^ly®) „ 

^^aoQxy J&Jvoj 


.03 


P 


1> ItH codex Legas - ^ — 1 

3 ) I 0. )&\Ly j^o»v 


2) Legas .pa—V Ps. 18, 2. 
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Dlojt .)J^Lo jioaa ^ |jo)o1^ .JJ 

ftp^ )Loimrix> )Q^ JjoQDD 

.jicv^o jioaS) ^ .=iS-,so ]A\':>nQX> 
l^)o .jwl^ )\yOQ.JL!^0 .)a^lb^ U^PC> )tXUQX> . 

.V>Q,^; w.**flL )boo3i jaaaoo ^boo/ 


^*o3n -too/ a\ )i/ .jaljD )IojqjQ3 )?o-q ,9> 

.jiQAd ^A>aa>CD 

•rpaa ^ccucv’c Iq^a .o^ 

J;oo*=>>ri w^iuJ^i js;] )J; ^ot Uojl .01 (naoco .a\. 

);»]xo? Uw/ )^Qjl iioo o»:^ ]^ |oi>,oa2>; )t\|*y) 

];. J^-ap )ta>3b>x) ..aX^ Fol. 20a )rtxKP? -Kjo/ fc^)o 

^ji .ool >\poLX jd;)o [.)o]^US2d ^jo.jto.a.a ii20|0 

11 / -Aa-»j 06) LoX ^A.xi.rp iiSjofeOD 

? 

.^aa^V ) 3 a;X ^u.»xao ]^«)A\?QaD; J^/ 

.U\^po; Jtisjs/ IX^jo :’)^UD 0/ 

{• i. ,a/ .) 6)^0^ *jo^ )6ao 

oofioh^M./ .)?^oa; jo^aajt .a«aw ^ joi| ooL 


.^O) jopQJO ^ ^ 

•jjjOQj o» .J_i_oo» oj^lXjt/ )>,.iSo ,,» )ias5 ^ |^j 7 

.\y^ {aa^aa opax iaa.<,.it. ’) 

.^oiofjooj} }aa^ opt JXaA »p)0 waol/ );^j 


1 > Hoc loco numenis O non poueudus est^ ut triginta accentus efficlantnr. 
Xam numero omisso ill fine viginti novem tantum sunt accentus. quibus uumerus 
= triginta denique adnectitor. sub quo acceutus non recensetur. P. 193 ’ i. 
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ots^'ton oo» jidaao J^j .y^ 

jj^yaa JUjd L'qX 


4°) ^) •? 

...o:o)i5ajj oo) Jv\p -yol/ Jl\\ .©) 

) v> ^ o9) ') Jjj »fioy 1 0 00001 

w.]^N>00 .OO) w.O)oiDQjy J^^oo y ^0)3 ) -K . ,l .j 

isQ-Q2C5 jJj JjO.^.« [.] J\v« 

^ U.\ .po 

.J;x>N3a jO JJ^i^ \4^)» J.v.j>o 

iia-po .,» v.^; „6p>o Jloacby jx>l» ^ 

.iMQSiXj ]jO) Jo>20Qa '^o wO) 0W J » V -i>o .1, 

^o i.a- » c im\ )axoj yoj^ ]»;, ^6^ -yjol/ ..:a. 

[Cf. p. 124 1. 1.] .jjujy |oO)>o 

J-ya-S) s2)jo OO) v-a*. o^i^y jy^jy 

)a\ U/ Uo OO) 

^ iUl\ ^iy 

,^i-a*o&ao jop ^o,^y Inios JJ^ j_^ 3) i^ouDliiX) .c^ 

•>^0)2 y^Uxa.ifyx) fciwkO 

1. Scriptnni prim.ie manus Lo) ra.ieudo in |i,o) mututa e,t 

? P 

2 1 lutellepe 0)lfc0. 


.OM-yoy Ja<^>o:a )..o;o\ | ^y 


.'J t Cod. 
4> Cod 


Mus Brit in Bar 
Mus> Brit ibidem 


Zu:'bi.. jx\^ O/. 

iui^. 



199 


^ jJo iuwars ).x> ji\ 4»9*W 

.jj^Aj )Lvr>\. o^j jjJOQj )Q^ ) 2 Djj «6 »d ojLvs? — 

[(jAfc^) iOQOQS )<A )x)Qas2) )^0)i ‘)] 

.0j\ .,XJIXX» ,^*02>J w6A>/ )Js5jQCD 3J ^jj -6)3 jjQOS 
,0)^ ,-u3a>CP )0A) o^.|a3o\ 

)aaIIcL<a ■^o>X-o )oa )-L\)*«a-x> o/ }»— jl o/ |g 6c o ^ .Jo 

w 

s90)J^l; jloQOD )ax >avS&; a>oo)«3^) 

,)xwo<^ ^O); 

.iio) ):Da. 0)J^ J3;) -0)010011 iuco [^] .Jb>ij.i jjOOQOS .oo 
^ o)^ jacb^i o6) ^)o }-aa-fc^ )o.o !o i -6)-3 ) iX> .a ) o 

. 0 )i]^i o6) 

.fc-j .\aaji» 0 ^ jJ/ jxi>\ )o.ax)i -op juo^aaa lo^ ^'a .p 


[Cod. Mas. Brit. add. <.^O)0fe-/ }.tX).QX>l Ok^2) 

.o^ [sic] ^uaa.>op^) IxoaaA ^oto^i -baa); -6)3 .Jboto^ab .0)3 
.o)^ ^juaooD )io)l ^po o)Xt<k -K-Ll/ )'* 2 ooi ^ |j A>fo *) >03 


1) Ab eadem xnanu, quod unclnis inclusimus, in margine additum; 

legi non potest. Hinc factum est ut numeros •6-. qui huic accentu competit, 
et quo apud Joannem bar ZuSbi re vera distinguitur , ad sequentem accentum 
sit translatus, Itaque in fine habemus pro quamvis triginta enume- 

rentur accentus Cod. Mus. Brit, praebet ■ rtCQQ>% 

2) Cod. Mus. Brit [Kncrt ^ aV^O jaOOSj <^00)^ 

❖laalgS ^O) >go)J^Li. 

3) Cod. Mus Brit, t> 

4) Cod Mus Brit. 
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) r, g« j-owo ^o«_xiX o6 ) ) a >.. ix > .p 

[Legas Jj^vo • .'^J0\*20J 

k;.. « 6p o>JQ*. ^ JiL-aaa 

.Ofl jxut l.o\ jXAjt 

.JJX3 l'«^ j-nyiaV w-sonw ^6p .^OD>!./ jbo) Jxut )i\^cf»ci 


Appendix II. 

Observationes de orthoepia aramaea et hebraea ex 
codice Reuchliniano. 

Nestorianoram gi'ammaticos , quorum orthoepiam accuratissi- 
mam fuisse, doctrina de accentibus probat praecedente appendice 
exhibita, non pro lubitu sed secundum usum elegantissimae pro- 
nuntiationis regulas suas constituisse nemo negabit. Quis enim 
crediderit recitationem libroram sacrorum radem et plebejam auri- 
bus magistroram placuisse, qui omnibus viribus nitebantur, ut 
singularum phrasium sensum vocis modulatione exprimerent, et 
plangentis, orantis, jubentis, suadentis al. modum dicendi locis 
conventibus adhiberi jubebant? Qui, ut graeco vocabulo utar, 
y.axy vnoxQiaiv recitabant, i. e. y.uTu fiiuviGiv Tiov nooatinwv 
histrionum mode libros declamabant. summam actionis perfectionem 
appetentes, baud dubie in minimis i. e. in recta singulorum voea- 
bulorum pronuntiatione et connexione neglegentes esse non potu- 
erunt, et quae Arabibus laudi datur ars bene recitandi Qoranum, 
Syris non detrahenda est eandem elegantiam afifectantibus in libris 
sacris legendis. 

Summa recitationis xafk' vnoxotaiv elegantia accentibus ex- 
primitur et temporalibus et luimeticis, quae vero necessaria erant 
ad bene declamandum singula vocabula. modo arctius connectenda 
modo distinctius separanda, ea Xestoriani lineis Nayoda et Mgtap- 
peyanii indicabant, quaram usus Jacobitis ignotus, partem Nesto- 
rianae de accentibus institutiouis efficiebat. Habemus igitur po- 
sitione harum linearuni descriptam pronuntiationeui aramaeam 
pulcriorem . quam in singulorum vocabulorum inter sese con- 

1» Cod. Mas Brit. jA.MQLJ, Hn Syros de etyaiuiogia dubitantes. 
Cf p. 124’) Jana habomu'. — ^V^ et NPri-PN ! 

2i Xiliil Xunierus \ iiltima littera est in secuiida columna folii 21b. 



catenatione et disjmictione phonetics lectores libroram sacrorum 
adhibendam esse censebant. Brevi lineae et Mgtappgyiin^ 

elegantem vocabulorum in lingua aramaea pulcre legenda con- 
junctionem et disjunetionem nos docent, et jure meo in lingua 
aramaea, non in dialecto syriaea solum dixisse mihi videor, quia 
eundem conjunctionis et disjunetionis usum etiam in libris tar- 
gumicis observatum videmus. Comparata enim ratione, qua hae 
lineae apud Syros adhibentur, illustratur usus Dages conjunctivi 
et eupbonici, quod dicunt, in codice Reuchliniano , quern banc 
ob causam ad constituendam orthoepiam aramaeam gravissimum 
esse patet. 

Quod ut comprobemus et exemplis illustremus , ante omnia 
constituenda sunt principia summa in usu Nayo^ae et Mgtappg- 
yanae apud Syros conspicua, quae in regulis Johannis bar ZuSbi 
p. 127 prolatis latent quidem, at exju’essis verbis non docentur. 
Johannes enim rei rationem altissimam non perspiciens indicia 
(Kr) tantum quaedam recensuit, neque omnes condiciones enu- 

meravit, sub quibus conjunctio et disjunetio vocabulorum occurrit 
p. 131 , c , ita ut eollato usu codicis Reuchliniani demum totius 
rei natura intellegi et explicail possit, quae revocanda est ad 
condiciones pboneticas naturales. quam rationem piimus inivit Bar- 
hebraeus Gram. maj. p. 201. 

Atque hac in causa facile intellegitur , agi de conjungendo 
fine vocabuli , qui potest esse aut vocalis , aut consonans , cum 
initio sequentis vocabuli, quod potest esse aut vocalis, aut con- 
sonans vocali egens, aut consonans mota. Qui vaifii casus hunc 
in modum conjunguntur : 

I. Vocalem finalem sequitur vocalis — qua de forma Syri 
non agunt, quum vocabula a vocali non incipere censeant. 

II. Vocalem finalem sequitur consonans quiescens. 

III. Vocalem finalem sequitur consonans mota. „ 

IV. Consonantem finalem sequitui' vocalis , Syris Alaff vel 
Yud motum, p. 128 ®). 

V. Consonantem finalem sequitur consonans quiescens. 

VI. Consonantem finalem sequitur consonans mota. 

I. Casum primum Johannes bar Zu-bi non commemoravit, 
cui omnia vocabula a consonante incipere videntur, cf. p. 128 
Adnt. , ita ut de concurrentibus vocalibus ne cogitasse quidem 
censendus sit. Restant igitur quinque formae, quas omnes exemplis 
buis Johannes illustravit hunc in modum ; 

II. III. Si vocalem finalem sequitur consonans vel quiescens 
vel mota , arctissima vocabuloram conjunctio per Jiayoda indicate 
locum habet. Cf. p. 128, II. a. Apud Syros duae tantum vocales 
in fine vocabulorum occurmnt. (t et e. quod in Plurali statuum 

r 

determinatorum masculinorum exstat. nam ««. <u, et at in . -n\’o non 
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vocales a Syris habentur sed syllabae in consonantem exeuntes, 
quae efficiunt QuiayS. Gram. syr. mea p. 65. Itaque si Jobannes 
loco laudato p. 128 II a locutus est de duabus vocibns perfeetis 
(|Aaaji»), voces tractavit exeuntes in a, vel e vel suffixis in- 
structas. De suffixis 1. 1. seorsum III a disseruit, restant igitur 
vocabula exeuntia in a et c, quae ante de et da relativum in casu 
speciali a Johanne prolate, (et ex analogia euphoniae universali 
ante consonantes quiescentes et motas positae), conjunctionem per 
NSyodS, indicatam postulant. In scriptura Hebraeorum baec con- 
junctio aut per Dages aut per Maqqef exprimitur, et si Syri 

scribunt in libris targumicis 


Hebraeorum, si eadem lex eupbonica invaluit, quam apud Syros 
invenimus, exspectatur scriptura NP3"'';n. 

Et baec erspectatio non fallitur, nam baec scriptura 
in codice Eeucbliniano est tritissima. Exempla de- 
sumsi e Chrestomatbia mea tai’gumica p. 104, ubi caput Habacuci 
III edidi, prout in codice exstat. Habes igitur: 

1) Dages in et et nT\c‘'n‘''v 

':'0" NTOnp'i Nnii, 

et sic ante verba, uti 'rs“ Nribs, "'S'l 

113?“ Nil, rii;N“ n;:c. r3r!'i et ante particulas NJ?'®'!! 

3N1, rt'b'iT N7:br. 

: ' T 

Quibus ex exemplis cognoscitur false a Jobanne bar ZuSbi 
usum concatenationis (NayodS) restringi ad connexionem duorum 
nomiimm perfectoiuiu re vera enim ubi post a. finale 

posita est consonans sive mota sive quiescens NSyoJi adbibeii 
potest. Itaque nulla ratione babita statuum, quia lex de condicioni- 
bus pbonetieis pendet, concatenatio etiam locum babet ante et 
post particulas et inter verba et nomina hunc in modum: 


2) 13 n; 3 :, ni’w" N-c'ip, --1-333 Nn-rsn'N, Nricr'NT Niib? 
n3?i s;?’®i", T? N.-C'N, NPibw? n-, I'lp:; Nr?T3, N?nnb 

-ni33, r— 3.1 N"|:b?. -'b;; N3i-r, n; 33'®, I'i N^a®. 

Hac in concatenatione pi'o « saepe scribitur a, cui tamen 
num multum sit tribuendum nescio, quia in codice a et (i. saepe 
commutautur inter se. cujus rei causa non perspicitur. Exempla: 

.S3'r.-: 33b3 sr—Nb. ’rir-xi .n:--;, i^r Nb, xnbN 


1 1 Ex scriptura "riP'S sequitur d in t es>e receptura. Syrus in 

/ • •• • ♦ 

contrario modo d tollit. dicens )S\.y ,3101,^ Wright Catal 104. Patet ex 
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NnTTira, pna snyTin; idem babes in nh 

n''i!JN‘i3^2 et Jos. 1, 17 riTSan nin" sas^). 

Quod sic post vocales « et a locum babere yidemus , id 
etiam post omnes alias vocales accidit in Aramaismo targumico, 
apud Syros vero non cernitur, qui praeter a et e omnes vocales 
finales amiserunt. Itaque babes Dages ; 

3) post e: inT’, sani in, sauin liay, ibi'n, 

■lin'S:?) mnbn ■'“lij, nn labn. 

post 1 -. Nbiaij iirfain? inimp, sbina ib, irsinipi 

“ibiinb, et ai status construeti, quod resol vitur bac in connexione in 
ayt : mp'in 'nbn, libibp 2 Sam. 22, 34, quod tamen etiam 

ante vocalem in ‘nnsn'* iini^nb babes, sin punctum in n positum 
Dages babetur, quod Surek exprimere solet. 

post u: -iinipnna rap, -jznDnn ’Qi'cn, ’’nin'i;? 'inn, 'ipicnN 
NiTis:, nis 'inbc, imn: 'ipc:, 'innn; at in b deest, ns- 
niab Jos. 2, 1. 

post o: Jos. 1, 11 Nni“ii2':| i52, Jud. 5, 11 iini. 

IV. Consonantem finalem sequitur vocalis, cujus connexionis 

exempla ea sunt, quae Johannes p. 128 — 129 sub IV, a et V, a 
proposuit. Itaque post o/, »0 ante vocales ad- 

bibetur Ndyodl. Quodsi post ^ aeque ante vocalem ac ante 
consonantem motam IV, a Ndyodi locum babet, memoriae dignum 
est, in codice Keuchliniano scribi non solum ibsrN^nS, 

sed etiam inn — ir, imo mbs — ir, quod contra Jobannis legem 
IV, b peccat. 

V, VI. Consonans finalis excipitur a consonante quiescente 
vel mota vocabuli sequentis, quod tractavit Johannes supra p. ISO, 
VII, a et b. Syri solas quiescentes contrabunt, at utraque con- 
tractio in codice Reuebliniano solet indicari, et ex solo Habacuci 
capite tertio exscripsi assimilationes permultas , in quibus et hoc 


Reuchliiiiaiio orthoepiam aramaeam augeri iu Gram. syr. I p 72 modo ei Amira 
hanstam. 

1) EodL‘m modi) hebraicum n5<T“n/2 phonetice explicandum. Sic et usus 
varius articuli n, n. ijuem tandem aliquando secundum banc legem phoneticam 
neque amplius secundum fabulosam ex 2” originem in grammaticis tractatum 
velim videre. Hucusque xel Kautzseh de origine re vera euphonica duplicis 
consonantis post 71U et 71 articulum positae dubitavit. et de a.'.similatione litterae 
n ex 712 et 7 ex 771 = 71 cogitavit Etiam Dages post 71 interrogativum 
nihil est nisi euphonicum 
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observatur, particulas bna cum vocali vocabuli praecedentis in 
syllabam unam contractas insequenti consonanti assimilari. Itaque 
si recte legitur miyyam-midyana’e, eodem modo 

etiam legendum est: in quo 72T bis in mm con- 

trahitur, nam uti pro N7np iegitur N'sp, sic et turayammiq- 
q a m m i n pronuntiandum est. Hab. 3, 6, 7. 

Similis contractio etiam post consonantem finalem locum habet, 
nam non solum in Jos. 1 , 6 ex arSad-qayye- 

iiii»9- fit arJaqqayyemii^, quod per Dages in p indicatur, sed 
etiam in Hab. 3, 8 n d s coalescere Dages in S 

positum docet. 

Tali ex contractione baud dubie explicatur Dages , quod 
scribitur : 

1) post T in 'y, snn'BT staa-ic, 

pirnysB'i ■j-'b’iybp, ^p~i“, imo r^bn. 

•'br.r^N, Nyscbi “n''B73b. 

2) post a in raa—pa N-r, lair, "|72y. 

3) post b in p‘7E''72b Nr'bsrN, "'ariTsb ‘^rT'ban'sa, p‘iE’73b yty. 

4) post 1 in “w’YP' Nba-r: Jona 2, 5: •'bsT xniba, SJN 

-rpaa- r'rT. 

Quibus in exemplis b'la assimilationes patiuntur varias studio 
accuratiore subtilius distinguendas. Quousque assimilatio con- 
sonantium extendatur exempla ex Habacuci capite tertio collectae 
docent hae : 


se; t,; t;, •?:, t-; tst, Tsn, 72-;, 725, Tsi, 73“i, 

'*2w , 72n . I , , iC; , , ob , ^ , xb , ^ | j e ^ » pb? , p^ , imo 

lli I *"■ ^ t T J * I' 

Totius rei ambitus constitui nullo modo potest, antequam 
codex Reucblinianus est editus, hoc vero statui potest, in Targumis 
concatenationem et assimilationem ultra fines eos processisse, intra 
quos a Syris adhibentur, nam ubi Johannes postulat disjunctionem 
(metappeyanS). codex Reuchlinianus concatenationem indicat. Itaque 
factum est, ut disjunctio status constnicti et disjunctio prae- 
positionum et conjunctionum ante consonantes motas p. 128 II, i, 
III. d in codice Reuchliniano non observetur. Xam quamvis signum 
speciale. quo disjunctio indicatur, apud Targumistas non exstet, 
tamen ex non adhibito Dages et Maiiqef concludendum est, voca- 
bula duo sese excipientia esse disjungenda. Itaque ubi Johannes 
post praepositiones HI. h dispescenda esse vocabula docet e. gr. 
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in ^~so ci\ ^ in Targumis connectnntur : MS''3 b?, 

srrnis in, juxta quod vero etiam babes bs, by sine 

DageL Qua in re nescio , num Dages in consonante ■' initiali 
ortboepicis magistris displicuerit, nam etiam post statum constructum, 
post quern contra Syrorum leges p. 128 II, h ponitur Cages e. c. 
I’l^O'b-ni’on Jud. 5, 11, scribitur --ipi naa'in bis in Habacuco 
sine DageL 

Etiam in conjungendis Praepositionibus suffixo instmctis cum 
voce sequente Syrorum disjunctio p. 130 VI, h a Targumistis non 
observatur, et ubi Syri dispescunt joj^J Ojva, in Targumo le- 
gitur irn rr’n?, ■’la'i;;?. “■'? ■’yinsti 'bs 2 Sam. 22, 3; ppanb rr’b, 
N^bn “'’nnaiain , l'':nX3 r:'’b''nnb , at disjunctionem babere nobis 
videmur in sbi “rniais. 

T : » T 

Denique consonantem quiescentem finalem si exoipit consonans 
mota ab initio vocabuli sequentis, Syri disjunctionem volunt p. 130 
VII, i, quocum Targumista consentit, scribens spirab bN“iO', 
NrPN pannb, at etiam sb ban Hab. 3, 17 legitur. 

Huic denique eoncurrentium sonornm classi addo exemplum 
“inrnSTJjN, in quo Sewa sub Maqqef positum disjunctionem mibi 
videtur indicare, ita ut tres labiales distincte pronuntiandas esse, 
scribam insoUta bac signi positione monuisse crediderim. Hab. 3, 11. 

In universum in Targumo concatenatio usitatior, disjunctio 
rarior est, sed hoc etiam apud Syros locum habet, quod docuit 
Martinus (Joum. asiatique 1872 Avril Mai p. 400). Hoc vero 
secundum Josepbi bar Malcon versum p. 132 explicatum ita ex- 
pediendum est , ut statuamus , naturalem recitandi modum essp 
eum, quo singulae voces distinguantur, ita ut MftappgyinI semper 
locum habeat, neque appingendum sit, quia per se necessarium 
est. E contraiio N^yodl,, ubi pulcra censetur concatenatio vo- 
cabulorum additur, quo fit, ut Niyodfi saepius adhibeatur quam 
Mgtappey&n^, quod re vera est superfluum et a Judaeis non ad- 
hibitum. 

Observationes quae praecedunt nec materiam exhauriunt nec 
rem ad finem perducunt, et baud alio eonsilio sunt scriptae, nisi 
ut ad investigandam orthoepiam Aramaismi alios incitent, quam 
Martinus eo usque descripsit, ut dialeetos duas Syriacas per- 
quisiverit^). Addenda vero etiam dialectus targumica, quam sordiiius 
librorum recentiorum liberam codices babylonici praebent, e quibus 
cbrestomathiam meam edidi. Quibus cum codicibus comparandum 
esse codicem Reuchlinianum , scholae cujusdam masorethicae re- 

1) Martin Les deux principaux dialectes aratotens. Joum. as 1872 Asr 305 



206 


jectae opus, his ipsis observationibus comprobatur. Toti vero 
disquisitioni finem facientes duas addemus adnotationes , unam de 
usu Dages in libris bebraicis, alteram de Syrorum in pingendo 
NS,j odl inconstantia. 

De Dayei neiitro in codicibus hebraicis. 

Job. Dav. Micbaelis, quern secutus est Gesenius (Lebrgebaude 
p. 88), Dages neutrum appellavit forniam quandam Dages fortis 
eupbonici, quod in codicibus quibusdam (Erford. III. IV, Studt- 
gard. Cassell. Hamburg. III. IX) observatur, et quod Gesenius 
recte siguum concatenationis vocabuloruin esse intellexit. Attulit 
etiam ex Drusii libro de recta lectione linguae sanctae p. 81 
exempla lectionis, qua usus est Ibn Ganab, qui •’b“]rT', nb72: bx, 

VlTi proferebat jittel-li, en-nemala, j arus -saddiq. 
— Addidit aliud etiam Dages in litteris Bpsorab^T a Lichten- 
steinio in cod. Hamb. I observatum. — Ab bae vi conjunctiva 
signi Dages vero longe abenus est usus DageM, quod lene dicunt, 
post accentus distinctivos in systemate masorethico 
recepto, in quo accentus distinctivos sequitur Da- 
ges lene in rE3*i33, post accentus vero conjunctivos 
ponitur Raphe. Nam ex lege ita formata Dages, quod dicunt 
lene, adhibetur tamquam signum disjunctionis, quod in codi- 
cibus supra enumeratis et sic etiam in Reucbliniano est signum 
conjunetionis. Hanc systeniatis recepti legem J. D. Micbaelis 
tarn gravem censuit, ut quasi ad lapidem Lydium ad hanc legem 
totam accentuum positionem dijudicandam esse statuerit. Anfangs- 
giiinde der bebr. Accentuation Halle 1753 § IV. Idem in gram- 
matica bebr. Halis 1745 eo usque processerat, ut Dages lene post 
accentus distinctivos distinxerit a Dages forti in post ac- 

centus conjunctivos, ita ut Dages Genes. 11, 31 -jrrs nsns Dages 
forte dixerit , Lev. 13, 36 "i:” vero lene. Jam igitur 

Dages conjungit, Dages dirimit, et si hoc Dages dirimens 
in solis occurrit, in quibus Dages lene dicitur, et eo con- 

silio tantum appositum est, ut aspirationem tollat, usus ejusdem 
puncti in designandis duabas rebus sibi oppositis, i. e. in con- 
junctione et in disjunctione, sane confusus et baud laudandus est. 
Neque sibi constant codices. Editiones ex. c. Jos. 1, 15 secundum 
legem praebent 33 > ^t Codex Reucbl. babet s;. r,3-'T, idem 

babet n'S")' nr;" Ez. 21, 11 ubi editiones p, et m^-bs nrnz-:, 
ubi editiones bp Ezecb. 21. 12. Itaque, quamvis le^s ipsius 
gravitas onmino non sit in dubium vocanda, tamen non ubique 
adhibetur. et hoc ex varietate scholanim est profectum. 

Quod vero adtinet ad Dages illud neutrum, cujus usus est 
frequentissimus etiam in textibus hebraicis Reuchliniani, jam statni 
potesT, coneatenationem illo indicatam etiam in Aramaismo valuisse 
itaque Arabii)Us, Aramaeis. Hebraeis communem fuisse, quam quum 
in editionibus bibliorum veteres editores plerumque quidem omiserint 
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et raro ac sine regula servaverint, orthoepicorum stndioram ama- 
tores debebunt restituere ex codicibus in qnibus hoc Dages ap- 
pictum est. 

At bi codices sibi non constant, itaque quid faciendum? 

Eespondemus : Etiam Aramaei sibi non constant, Targumistae 
a Syris recedunt, et Syri inter sese non consentiunt, quia in his 
minutiis singulorum gustui permissis consensus universalis nec 
constitui potest nec per temporum cursum servari. Itaque unius 
alteriusve scholae usus ex codicibus potest protrahi non vero ratio 
legendi in omnibus scholis reeepta. — 

De Syroruni in ponenda linea concatenationis inconstantia. 

Ultimo denique loco de varia Sjronim scriptura dicendum est, 
nam uti in pronuntiando ita etiam in scribendo scholamm usus 
apud iSyros fait varius. Si nullos fontes de NSyoda et M§tap- 
p§y§,ni. haberemus nisi Jobannem bar ZuSbi et Josepbum bar Malkon, 
statuere deberemus , lineolam connectentem Nlyodl ') semper de- 

super esse pictam ita: >500 codice Musei Britt. 

Add. 12138 contrarium probatur. In eo enim exstat Genes. 39, 8 
scriptura haec: bvl/ 1 JJ cum nota 

marginali )o J **.0 .1 )«m, ita ut pateat, lineolam inferiorem de- 
signare conjunctionem duorum vocabulorum, quae alibi per NayodI 
indicatur. Sic et Genes. 24, 65 legitur CL.00) V^ojo cum 
nota marginali i. e. connectas vocabula, quo in exemplo 

iterum bnea inferior conjunctionem indicat ^). Aba exempla ex 
eodem codice collegit Martinus (Joum. asiatique 1872 Avril-Mai 
p. 394) in quibus duo vocabula linea inferiore conjunguntur : 
|jO) OO)— q'lC'i legendum 3e/9raye’u, 
wO(Gi\^. i. e. qayimat, i. e. medemda3g/9att, 

Quibus exemplis addidit Martinus haec ex codice 
Parisiensi 15 exeerpta, in quo linea inferior multo saepius ad- 
hibetur quam in codice Londiniensi: \\ A» . — o 

'^QJU JoC^j oo)_)-cc»»cao. 

Lineam banc connectentem Martinus recte cum Hebraeorum Maqqef 


1) Ewaldus Ka^'0(3a Uneae tribuit vim retinendi, separandi. Itaque earn 
appellavit Hemmungsstrich , quod a vero abesse non opus est demonstrare. Cf. 
Abhandlungen zur orient u. bibl Litteratur p ll<‘. 

2) Wright Catal p 104. In Exemplo prolate praedicatum: Hie 

est dominus meus 
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contulit, quia in codice Londiniensi re vera .Ptn' p i. e. adneetas 
legitur. Si vero hanc lineam a Bamisoso aut inventam aut pro- 
pagatam conjecit, opinionem suam ex subscriptione codicis Add. 
12138 probare non poterit. Ilia inscriptio docet, signa rubra a 
RSmisofo esse apposita, nigra vero a magistris adscriptasunt (cf.p.l77). 
Itaque linea, quae rubra est, quod ipse Martinus locum habere 

docet, in his exemplis: JJ, 

\ i\. - I v ■ ad RaniisoSum est I’eferenda, eadem vero linea nigra 
in exemplis . etc. ad magistros pertinet, quos 

tali modo jam ante Eamiso-um hac lineola usos esse intellegitur. 

Quae si ita se habent. antiquius signum conjungendorum voca- 
bulorum erat lineola inferior, qua utebantur magistri et RSmisoS, 
quorum lineas scriptor codicis Add. 12138 coloribus distinxit. 
Insequente demum tempore accuratius scribendi studio Nestoriani 
eo perducti sunt, ut non modo conjunctionem verum etiam dis- 
junctionem indicarint, quod adhibito M/o^S et M§tappgy§nS effe- 
cerunt. Haec igitur signa recentiora mihi videntur, quam usus 
unius lineae conjungentis, quam etiam apud Hebraeos invenimus, 
et cujus usus hanc ipsam ob causam ante annum 650 p. Chr. 
receptus erat. P. 30 et 75. Itaque hae lineae suam habent 
historiam codicibus comparandis accuratius illush'andam. Simul 
vero discimus concatenationem, vel temporum vel scholarum ratione 
habita, antiquitus non ab omnibus eodem modo fnisse adhibitam, 
nam si exempla modo allata, in quibus concatenatio Hnea inferiore 
indicatur, comparamus cum regulis Johannis bar ZuSbi, statim 
apparet magistros et Ramisoium concatenasse ubi Johannes dis- 
junxit. Juxta p. 130 YII, b consonans linalis quiescens insequenti 

motae non aduectitur sed habet Metappgyana ) w , rr> i 

Antiquiores vero, quibus linea inferior signum erat con- 
catenationis, volunt quod pro suo in ponendis 

lineis usu Johannes bar Zujbi scribere debuisset 

Antiquiores I) conjungunt, Johannes vero p. 129 sibi ipse con- 

tradicit. Similis confusio est in linea occultante et Mehagggyana. 

Hinc statuendum est lineam inferiorem antique tem- 
pore esse signum conjunctionis, recentiore tempore 
vero signum d i sj un c t i o ni s , cujus observationis in inter- 
pretanda codicum scriptura ratio est habenda. 

Ceterum ante annum 889 p, Chr. , quo Cod. Add. 12138 
scriptus est, lineas Xij'oda et iletappeyanii antiquis inusitatas jam 
fnisse introductas. exceq>ta ex codice comprobant p. 126 exhibita. 
in (juibus aliquoties NayoJa occurrit. — Accentus denique 
usum XapoJae supponit. P. 197 -\\ 
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Caput XI. 

De Jacobo Tagritensi, qui et Severus bar Sakku. 

Equo vehenti iter est quattuor fere boranim orientem versus 
inde ab urbe Mosul usque ad elarissimum Sti Matthaei monasterium. 
quod in monte situm est , quern Arabes Gebel elmaqlub , Syri 
Alfef appellant. Monasterium antiquissimo tempore conditum ’) 
inter Jacobitas summo honore est habitum, in quo corpora ce- 
lebrium doctorum uti Barbebraei sepulta sunt. Eodem honore 
etiam Jacobus est affectus ■‘^). In monasterio sebola floruit, in qua 
Jacobus institutus est , de quo agimus. 

Dicitur Severus bar Sakku (Sakkako ?) sive b. Sisa bar Marqos, 
natus est Bartelae, in oppido regionis Mosulensis, Beth Quqae deinde 
adolescens acris ingenii Johanne bar ZuSbi praeceptore usus est 
in grammatica et in libro prime dialecticae , pbilosophiam cum 
reliqua dialecticae parte ex libris arabicis didicit duce Kamal ed din 
ibn Yunus, primario illius temporis philosopho Mosnlensi. Flomisse 
vero in coenobio Sti Matthaei scholam sua propria instituendi 
methodo insignem es inscriptione codicis Beroeensis (Assem. B. 0. 
U, 237) sequitur, in quo Jacobus dicitur professione mo- 
naebus, institutions Matthaeensis (bgi9^ulmaJ& Mattiy^) 
sanguine Bartellaeus. Quodsi dici potest Jacobum in- 
stitutione fuisse Matthaeensem , uti hodie institutio Osoniensis 
distinguitur a Cantabrigensi et Rostoebiensis a Jenensi, dubitari 
nequit quin sebola in coenobio fuerit, cui propria erat indoles et 
docendi ratio, de qua statim quid sentiamus dicemus. Libris doctis 
compositis famam magnam sibi comparavit Jacobus, qua permotus 
Ignatius n Patriarcha eum ad sedem suam accersit, quo in itinere 
morbo affectus Mosulam rediit ibique mortuus est ao. Graec. 
1552 = 1241 p. Chr. Barbebr. Ghron. eccl. Ill, 412. Ass. B. 0. 
n, 455. 237. 

Quodnam vero institutionis genus in coenobio Sti Matthaei 
excultum sit, ipsins Jacobi libri docent, quos in usum discentium 
scriptos esse eorum condicio suadet. 

Romae tempore imperatorum in sebolis publicis, quae in triviis 
haberi solebant , docebatur grammatica, omnium studiorum funda- 
mentum, deinde rbetorica et pbilosophia, quibns disciplinis studium 
triviale comprebendebatur. Apud Graecos vero primus Jamblichus 
eas disciplinas conjunxit. quae postea quadrivium sunt appellatae, 


1) Hoffmann Au>zuge aus syr. Akten persischer Martyrer p. 19 175. 

2) Monasteria Xestorianoram, in quibas cadavera Patriarcharum et Catho- 
licoram sepulta erant. a jurisdictione episc*>paU exempta, in occidente Patriarchae, 
in oriente CatboUco immediate snbdita erant Assemanius ex Barbebraei Nomo- 
canone B. O. Ill, U, 947. 

Abhandl d. DMG. IX. 2. 14 
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arithmetica, geometria, musica et sphaerica sive astronomia. TJtram- 
c|U6 studiorojii gGHiis iu A.firica sGptGntnonali dGindo coDjimctiiiD 
est, quo facto septem artes liberales sunt exortae, quibus omnis 
doctrina bumana comprehendebatur, cui tamquam altior studionim 
gradus addita est theologia. Exeunte saeculo quinto opera potis- 
simum Marciani Capellae et Boethii deinde Cassiodori ea studiorum 
via ac methodus est inita, quae saeculis insequentibus obtinuit. 
Haec septem artium liberalium eompositio , quae in trivium et 
quadrivivium dispescitur, non in occidente tantum recepta est, 
verum etiam in oriente graeco, Tzetzes enim versibus rbytbmicis 
bisce totum systema proponit: 

'0 xvxXoi xa't <svu7it(}a6fia ncevTuv rwv ua&ijuccTwv 

■/gafiaTu7jg, (}iiTogty.T}S, ahtTig (fdoaocpiag, 

xal tuiv TtaaccQwv rt Tf/vvov za>v vti alTi]v xsifievuv, 

r»7i aoi&uovfftjg, uovaixrg xcu rr.g yswusTgiag 

xai Ttjg ovQuvo^uuovog aviijg aaroovofiiag 

Eadem etiam studiorum ratio in oriente syriaco baud ignota 
fuit, quamvis rarissime ejus vestigia cernantm-, Jacobus enim noster 
nibil aliud fecit nisi compendio septem artes liberales tanquam 
fundamentum studii theologici tradidit, quam studiorum metbodum 
banc ipsam ob causam in coenobio Sti Mattbaei sedem babuisse 
puto, quae aliens est a metbodo scbolanim Nestorianarum, de quibus 
egit Assemanius B. 0. Ill, II, 919 sq. Consilium suum perfecit 
edito iibro dialogoixim, quern ab episcopo monasterii Sti Mattbaei 
scriptum typum esse institutionis in illo monasterio traditae nemo 
facile negabit. 

Primus dialogus quatuordecim quaestionibus grammaticam eon- 
tinet a nobis editam, quam excipit grammatics metrics, ad dia- 
logos proprie non pertinens, ex qua ea excerpsimus, quae edenda 
videbantur. Grammaticam ad juvanda discipulorum studia versi- 
bus scribere illo tempore more receptum erat, quod supra p. 112 
docuimus. 

Sequitur dialogus de rbetorica, viginti octo quaestionibus 
absolutus, et dialogus depoetica, viginti unam quaestionem con- 
tinens , quern edidit Martinus *). Hisce duobus dialogis tamquam 
appendix additus est dialogus de copia linguae sj-riacae, cnjus 
magnam partem efficit glossarium vocum vel rai’iorum vel syno- 
nymarum , quibus adscripsit animadversiones de dialectis linguae 
aramsucae et locos probantes ex scriptoribus, uti ex Antonio et 
ex inteiquetatione syriaca Homeri, nescio an a Tbeopbilo (Barbebr. 

Cbron. p. 132) confecta. E. c. xs !. ^ |^ „ 


1 i C'f. Cramer i'r. Geschichte <Jer Erzielumg und des Uiiterricbfc, in den 
Niederlandeii, Stralsund 1843, P 9 sij — C’f Origenes ad Gregoriiim Opp. 
1, 3u. 'Jt De \ix inetrique oht-z Ies» Syrieii> Li’isiue 187'J. 
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oa*3)j .ajo .o^ )jkO)\ )x>A ).>a-AX) 

\sao vo/ >$^Jo .v2oJo jljs .jlo [Hector] iagu3? 0)_2> J 20-*. 

o) J ^ cioo « * wO)Qc»|a* 

)Q<VS>/ v.V!0 jjUjJO Vo/ •J'*Si? |ta\x> .J.ICdNO’O .jj^v„^ .loQ^O^ 

.p^ ).cq^q\ ^ .:::^o 

o'^ojo JJ )ooN2d J^cuao )Jj )o^\3>^ .Jmoao 

*).);.^jo |juJj oo» jjDOjb 

.jiao 'W a ^ ^Q>- .|:i-fcvaj w.6) .[W^ .)po\>cp 

.jjot )x>*a ).^vv\> ^jo 

JoO) ♦0)rbv> j-^^'o? >A— V-^O \X)^ .hoi^ = ,0>cp>r. 

Tribus hisce dialogis Payne Smith usus est in eoncinnando thesanro, 
codicem adhibuit Marshalianuin DXXVIII Osoniensem, ex quo banc 
ob causam numeros foliorura editioni gi'ammaticae nostrae in 
margine adscripsimus. Sed non omnia, quae Severus dixit, edidit 
(cf. e. gr. voeem Jaa-.), itaque sperandum est, fore ut Lagardius 
editionem litteris sjriacis scriptam, quam pollicitus 'est , publici 
juris faciat. Tres hasce diseiplinas , graramaticam , poeticam, rhe- 
toricam quum primo dialogorum libro comprehenderit , re vera 
trivium absolvit, quemadmodum apud occidentales constitutum erat. 

Libro secnndo tractavit pbilosophiam, quam Tzetzes versibus 
supra propositis post rhetoricam enumeravit, in qua distinguit 
Severus logicam , quae est iustrumentura (organon) phUosophiae, 
ab ipsa philosopbia. Dialogum specialem, quinquaginta duabus 
quaestionibus de logica tractantem, excipit dialogus de philosopbia, 
quinque partibus constans , bunc in modum dispositis : 1 de de- 
tinitionibus et partitionibus philosophiae, 2 de ethica, 3 de physica, 

4 de quatuor artibus, arithmetica, musica, geometria, astronomia, 

5 de metaphysica sive tbeologia (memallflut#' allahuiV'a). Ultimam 
banc partem si introductionem quasi ad studia altiora theologiae 
efticere videmus , quae secundo opere maximo tractavit Sevenis, 
non negari potest pbilosophiam cum quatuor artibus ita compo- 
sitam esse, uti Tzetzae versus postulant. Id tantum a Tzetzae 


diet 


1) la margiue additur |£sq:d cf Bar All s v. ct Bane Arab. 

nJ 

" V u- 


5 V 


14 



212 


studiornm dispositione alienum est, quod poeticam ordini litterarum 
trivialium inseruit Severus, quod apud Syrum alium eodem modo 
factum esse nemo usque ad hune diem observavit. Recte enim 
dixit Martinus Seven de poetica tractatum unicum esse, qui ex 
Asia in Europae bibliothecas pervenerit. Quodsi Syri poeticam 
non tractaverunt , si scholae arabicae metricae apud Sevenim ne 
minimum quidem vestigium cemitur, nonne conjicere licet, Severum 
ultimis bellorum cniciatoram temporibus viventum exemplo scho- 
larum latinanim, quorum disciplina instituti tot viri docti, episcopi, 
presbyteri, magistri Ulo tempore in Syria degebant, eo perductum 
esse, ut etiam poeticam docuerit, quae partem trivii efficit? 

Theologia deinde altero opere tractata est a Severe , cui in- 
scripsit liber thesaurorum, kgi9-a/?a (?|sim3,i9'a , quod cum Thomae 
Aquinatis Summa comparare non baesitavit Martinus (Metrique 
chez les Syr. p. 6. Assem. B. 0. II, 237). Sed de hoc lihro 
agere a proposito nostro aeque est alienum, ac disputare de Severi 
expositione oflicioram et orationum (pusaq tesmgs^i?-a was§law§,j9'&) 
deque symbolo fidei, de quibus Assemanius 1. 1. disseruit. Itaque 
ad gi'ammaticam a nobis editam nos convertemus. 

Tribus quaestionibus de partibus orationis earumque acci- 
dentibus agens graecam doctrinam in formam exilis compendii re- 
dactam iterum decantat. Sequitur quaestio de sex vocalibus'), in 
qua etiam de mutatione vocal ismi vocnm, quae fiexionibus efficitur, 
sermo est, quam methodum apud Josephum bar Malkon supra 
invenimus , ita ut totum flexionum systema sub specie motionis 
vocalium e.\hibeatur. Accedit etiam appositio affixorum, et quia 
motione exprimitur sensus nominum activus et passivus, hisce cate- 
goriis hoc loco utitur. Qua in re quum etiam consonantium ad 
radices accedentium descriptio omitti non posset, quaestione quinta 
scripsit de litteris radicalibus, quas gens&naya^a dixit, et de ac- 
cessoriis mettausg'jrangyad^a. Ex accessoriis unum genus est ne- 
cessarium , alterum ad distinguenda vocabula scriptione similia 
adhibetur , tertium ad etymologiam pertinet , et eas amplectitur 
consonantes, quae pronuntiando occultantur vel assimilantur. De 
adjectivis relativis, quae sgmahe taqng;^aye a Severe Jacobum 
Edessenum, uti censeo, secuto dienntur, in eadem quaestione agitur 

p. 16. 

Quaestione deinde sexta et septima de usu casuum id est 
particularnm bdwl loquitur, quae nominibus et verbis competunt 
Cum his .easibus* conjunxit praefixa verbonnn ’mnt, qua in re 
nescio. an textus gravem passus sit corruptionem. 

Quae sequitur quaestio octava tota ad aspirationem pertinet, 
quacum conjungenda videbatur doctrina de litteris furto ablatis 
et occultatis insequente quaestione proposita. 


1> Sex tantum habet vocales Severus i. e, a. i. o u 
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Deinde agit de septem litteris perfectionis , id est, de Alaqp 
status emphatici, deque affixis verborum, quibns personae in- 
dicautur. Enumerant vero codices sex tantum ’hyntk, scilicet 
omiserunt w, de quo deinde est sermo. 

Postquam sub finem de sensu active et passive *) seu de 
subjecto et objecto enunciati quaestione undecima disseruit, qua 
ad syntaxin aliquo mode delatus est scriptor, ac de formandis 
passivis verborum quaestione duodecima egit , de exceptione in 
sententiis (ngsi/Sui9’&) agit , quae efficitur particulis ella , sgter et 
balbod. Conferendum est arabice 

Finem opusculi facit quaestio de aceentibus, quorum doctrinam 
penitus e Jacobo Edesseno haustam esse supra p. 89 sq. demon- 
stravimus. 

Qui in editione nostra sequuntur loci selecti Severi ex gram- 
matica metrics , cui inscripsit armonia bamglahmui9'§, , ad res per- 
tinent, quas in dialogo graramatico omisit; quae praeterea in 
grammatics metrica protulit cum dialogo prorsus conveniunt, quam 
ob causam edenda non videbantur. 

Codices quibus usi sumus tres, Oxoniensis, Gottingensis, Bero- 
linensis pessimi sunt *) , et multis lacunis foedantur , quae in ad- 
notatione critica indicatae sunt. Eorum haec est relatio : 

Codex Oxoniensis et Gottingensis ad eandem pertinent familiam 
p. 25 1. 22, et Gottingensis quidem ex libro exscriptus videtur, 
cujus archetypus fuit Oxoniensis, nam sex voces, quae p. 29 
1. 18 desunt, in Oxoniensi unum efficiunt versiculum. 
Maxima vero grammaticae pars in Gottingensi novum est apo- 
grapbon, quo antiquioris libri folia, quae perdita sunt, hodie 
snpplentur. Atque hoc quidem apographon non exscriptum est 
ex iis foliis, quae proprie ad codicem pertinuerant , sed ex alio 
codiee, qui cum Oxoniensi cohaeret. Servatum enim est folium 
unum antiquum , quo finis grammaticae continetur , quern et in 
recentiore supplemento habemus, atque haec duo folia ejusdem 
codicis inter se differunt, et ita quidem ut recens folium cum 
Oxoniensi faciat, antiquum vero cum Berolinensi et Londiniensi 
hbro. Cf. p. 36 not. 14; 37 not. 1. 7. 8. Codicem Gottingensem 
in ponenda interpunctione secutus sum , sed nescio , an ea fide, 
qua volui, res mihi cesserit. Ceterum hisce punctis non est magnum 
pondus tribuendum , punctomm variam positionem ex tribus co- 
dicibus adpingere nec volui nec potui, orta enim esset maxima 
eonfusio. 

Horum codicum similitudine primum deceptus non vidi quantis 


1) Comparandum est Arabiim tacil et inaf^ul. 

2^ Cf e. e p. 17 Kot. G et 7, ubi Oxoniensis et Gottingensis praebeut 
vocem et pro et joSOY , unde eomprobatur scribas 

textum non intellexisse Sic et p 20 1 2 Coutrariuiu babes p 20 1. 22^ 21 1 1 
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€t qualibus mendis laborent, donee in Gottingensi dissertationem 
de geometria legens aniinadverti , textnm adeo esse mancum, ut 
intellegi non possit, quod in rebus matbematicis facili negotio 
potnit constitui. Itaque qnum similem grammaticam olim Berolini 
me legisse recordarer in codice Petermanniano, cujus in subseriptione 
grammaticum compendium Jaeobo Edesseno ') erat ascriptum , Cl. 
Lepsium rogavi, ut codicem Heidelbergam mitti concederet, quod 
non recusavit, ita ut mihi grato animo illius erga me et bona 
omnia studia benevoientia piaque memoria sit celebranda. Be vera 
hie codex nostram continet grammaticam. 

Berolinensis Codex (Petermann 15) anno p. Chr. 1826 exaratus 
ex Optimo fonte derivatus est, sed multis lacunis est foedatus et 
caret omnibus fere punctis. Hoe sine codice textum constituere non 
potuissem , sed vel ejus lectionibus utens non potui crisin se- 
veram non adhibere. Quomodo in singulis locis egerim lectures 
ex adnotationibus intellegent et quid elfecerim ex textus a me 
constituti indole dijudicent. Primas paginas, quas jam lapidi tra- 
dideram, antequam librum Berolinensem in auxilium vocavi, iterum 
depingere taeduit. itaque p. 48 variam Berolinensis lectionem 
exhibui. 

Londiniensis libri indolem cum Gottingensi in dialogo de poetica, 
quern edidit Martinus, comparatam earn esse vidi, ut edi textuS 
grammaticae possit etiam sine Londiniensi codice, siquidem varietas 
lectionis hujus libri posteaquam editionem absolvissem adderetur. 
Museum enim brittanicum illo tempore adire non potui. Itaque 
Wrightius 6 ^dvv editionem meam cum codice Londiniensi contnlit 
postquam finita erat, quae res et earn ob causam gratissima mihi 
fuit, quia tali modo non solum criticum meum judicium quasi ad 
lapidem Lydium potuit tentari , vemm etiam ea in quibus erravi 
emendari. Pertinet Londiniensis ad eandem familiam ad quam 
Berolinensis, sed quamvis saeculo XIII tribuendus videatur (Wright 
Catal. III. 1165), et ipse gravissimis mendis omnino non caret. 
Haec igitnr est codicum inter sese relatio : 

Ai'chetypus X. 

A B 

Londiniensis L Oxoniensis 0 

Vetus folium Gottingensis G' i 

Berolinensis B •' 


Folia I'fcentiu Gottingensis G 
Postquam sic et codicum familias et ipsum Severi librum dilu- 
cidavimns . ita de eo statuendum videtur, ut censeamus Severum, 


li Cf p. 48. 
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es graeca philosoplioram ac syriaea lectorum schola simul profeclum 
esse, neque vero Johannem bar ZuSbi sequi, cujus ne notnen qaidem 
occurrit, quamvis Seven faerit praeceptor. Praeterea et de Jacobo 
Edesseno pendet, cujus cum institutione earn conjunxit methodum, 
quam antea apud Josephum bar Malkon invenimus. Nihil denique 
restat nisi proponere adnotationes ad textum, quibus admiscentur 
lectiones variae codicisLondiniensis. Interpunetionem quamWrightius 
una cum punctis diacriticis exhibuit non repetendam puto, quamvis 
si Londiniensem librum habuissem, puncta ad ejus normam ponenda 
fuissent. Ubi Londiniensis cum lectione Berolinensis 
consentit nihil adnotavimus, ita ut in adnotatione 
critica Siglum B utriusque eodicis eonsensum in- 
dicet. Lacunas vero in Berolinensi occurrentes Lon- 
diniensis non habet, et ubi inveniuntur adscriptae sunt. 

Adnotationes ad textum Sereri. 

P. 2. 4: mamla suiyaya est y/Maat} avgiaxi. Of. Dionys. 9 ‘‘) ; 
mimra vero est 7.o';'0g 12 = niorj Xoyov. — 14 Lend, anton 

anten uti Berol. — 20 mellai?' sgma = ftSToyi'i. Tryphon gram- 
maticus e contra Infinitivum dixit ovoua g/junrog, Steinthal Ge- 
schichte der Sprachwissenschaft bei den Alten p, 641, 575. Hil- 

gard p. 8 Apud Syros hoc nomine etiam Adjectiva 

designantur. 

P. 3. 5 Pro Jii conjeeerara legendnm esse )j i. e. particula 
sed quum et de jjj cogitaverim, non scripsi. Lond. praebet )y. — 
8 Lond. cum Ber. — 9 Lond. cum B. G. 

Deinde pro ^ L praebet false, similis catalogus exstat apud 

Dionysium p. 23. 10 L addit cum OB, — 12 Quodsi nomen 

est v)ai , inoxtifiivov = subjectum et ykvoq , verbum vero Sia- 
(fogcc et eidog. Aristotelem recognosces, qui dixit Metaph. 6, 1 
p. 1028l>-36 TO inoy.tiusvov eari xa&’ oi- ra aX/.a Xiyercei, 
ixsTvo d'i aiTo uryxiTi xar’ ciX/.ov .... toiovtov Se rgo- 
7tov uiv Tivtt ij iXt] XiyiTai, et Phys. acroas. I, 4 p. 187 a addit. 
dici a quibusdam to ^liv sv to VTioxtifitvov iXr/v, tcc S’ivaVTi’cc 
oictffogug xcd eiSt]. — 17 ^ f> 7 L. — 19 Genera in gram- 
maticam syiiacam ac deinde in omnium Semitarum grammaticam 
ex Graecorum doctiina invecta esse p. 144 sq. diximus. — 23 Spe- 
cies prima et secunda i. e. rrgwTOTVTTOV et nagayotyor Dionys. 
p. 10 et Amira p. 10.5. Hinc explicatur usus vocis = Jrpej- 

TCTvnov , unde derivatur = nctouywyov apud Jacobum 



216 — 


Edessenum, prototypum enim quasi est causa essendi, paragogum 
vero est causatum. Sic et jajiSL est idea generalis rei, j«ru3l. 
vero id quod sub idea ilia eomprehenditur. Of. supra p. 60. — 
19 respondent dia&sffsai verborum Graecorum, scil. 8a/?odu(5ta 

= ivfQyua, hassa, — nd&O'i, Dion. p. 17 et ex speeiebus nominis XTYj- 
xixro — qanyui^’i.; at mebawwgyanui^l da;yeyana, naturam indi- 
cantia = quod docent exempla, sunt nomina omnis generis, 

uti in definitions graeca dicitur ovouce . . . awfia i] nQttyftu ar/fiaJvov. 
P, J 1. 8. Has distinctiones etiam Amira tradidit p. 115, qui de 
indicantibus naturam ita loquitur, ut intellegatur rem ipsi fuisse anti- 
quitus traditum atque obseuram. — 24r L recte, cf. p. 57, 60 
de Jacobo Edesseno; intellegendus est locus; 3ellei9'ana vero et 
paragogum est sgmayyuna al. Jam liabemus juVl., quae p. 57 
desideravi. — 25 Deest aytua TiaQuovvd'tTOv Graecorum. 

P. 4. 8 L ■ pi'o jjp/ cum B. — De casibus cf. supra 

p. 31 -,13. — 10 SjTi verbis tribuere debent genus; Graeeorum 8ia- 
Geests, quas ad nomen quoque transtulerunt , dixerunt 
omiserant cv^vyiag et tyxXiaug, quas deinde una voce de- 

signates invenies. P. u. — 13 Temponim nomina sunt graeca daSg- 

= nafJsXfilvd’tiog, deqayem = ivearwg, daSi^-id = utkkuv. — 
14: jvc ^ B. — 18 L ;2»X cum 0 recte — 19 L 

|-«^tP) L ^ B IriaSl.. Hoc schema est gi-aecura dnkovv, JjJ^lLfcOD 
est Gvv&iTQV, deest nttoaavv&erov. — 21 desunt pronominibus 
casus et species ; schemata iis competunt , quia suffixum J . Otn\ 
ab absolute distinguitur. 

P. 5. 2 L o»L,_3_iL, B ^ \ — 

4 cf catalogum Dionvsi p. 21 : 170 ab hoc catalogo diversura. 
Adverbia jvs-PiOi i sunt conferenda cum hmobr^uaTa GVyxoiaswg. 
Quae activum et passivum designant (quod ad jln-. i ^ pertinet) 
pro adverbiis uia6ri,Tog sunt posita. )a,CD ^]j est noto- 

Ttjc, jLa_>.xa-a. quod notum est. respondet TioaoTtiTi. — 15 L 
|! \<pin cum 0 recte. — 16 L omittit cum B recte. — 
17 Yocalium numerus eonferendus est cum David bar Pauli doctrina 
in grammatica mea syriaca p. 31, 38, qui tamen o non \ 
dixit sed Apnd .Severum vero deinde p. 1. 16 haec 
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nomina confusa sunt et locus emendandus. Ct. p. 112 - 113. 

Bhbr. Gr. m. 3 — 4. — L hie et delude pro praebet — 

20 L bis jjj Jily male. — 24 L |jd.o?jy recte cum puncto 

superiors. G falso inferius posuit. 

P. 6. 1 L cum B. — 2 Terminura )loL/ 

cf. QD, 18, alibi legisse me non memini. — 3 L fc\l. 

bene. — 5 post .)jl.oo) cum LB punctum est ponendum , sed 

deest exemplum cum figura vocalis. — 8 L omittet ^0)o!5>— 
cum B. — 9 LB om. — 10 L oo cum puncto infra. — 

13 Post Jaoo) iterum desunt figurae vocalium in omnibus codici- 
bus. - 16 L o? et - 17 L 1^/. - 18 qI/ L. 

It •4' 

Hie est V, Q est o. utrumque est ov , at antea est t. 

— 19 Etymologiae fundamentum Syris non verbum esse sed nomen 
ex hoc loco intellegitur, quocum conspirat p. ), 9 ef^, 3 quaestio 
duodecima, quae ea nititur opinione, nomen esse prius, verbum ab 
eo derivatum. Cf. 15 et Bekkeri Anecdota graeca U 880, 
III 1024 . 1271, 1275. Steinthal Gescbichte der Sprachwissen- 
sehaft 591. Apud Arabes lis ei-at de masdari nature inter Cu- 
fenses et Basrenses. 21 L )^-,ony et omittit cum B recte. 

P. 7. 1 )'y>-cri est fere Sid&effig vel quod nos dicimus forma 
etymologica; sic et linea 8. — 4 L *00. — 5 LB ^y 

— 12 De verbi classibus cf. supra p. 133; 167. — 14 Post ^ ,yv> ,y 

deest aliquid, sufficit addere jlow, etiam in sequentibus quaedam 
excidisse videntur. — 15 L v^yojtL, — 19 L — 

21 L cum B add. post )>r»-ri 

P. 8. 1 L cum B yo. et 2 vice versa |-Ao>y pro 

in GO , quod hoc quidem loco ineptum est. B linea 2 
^5L)/ J».fckSy )x\.1Qa:o. 8ed quum in sequentibus perspicue de 
vocali praefixi Imperfecti agatur, quae est rp(?asa, intellegitur 
locum corruptelam graviorem esse passum in omnibus codicibus. — 
4 L cum B recte habet jO. — 5 LB om. >*..01 recte et 

praebent >*..120 pro primo — 7 L recte 1^^ JCOJ 

JSJD. ■ — De to praefixo. quod Imperfecto non competit cf. p. 

» •» ' 

textus syr. — 16 cf. adnotationem ad p. 5 1. 17 et usum vocis 
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p. 8 1. 20, qui rectus est, nam sginaqS, est u = o, Sgsasft 
vei'o 0 = 0 . Invertendae sunt voces et legendum J ot oj 

P> -^ ci joO(L J-0.20 X. — I? lb recte cum puncto 
superiore jlOO, '\aiL. — 20, 21 L 

P. 9. 2 L recte o/ j-Xjt o/ ;2iiLy 

VjlO ^Si^O o/ J a yo. Cf. Barhebr. gram, major p. 104 sq. B 
omisit. — 3 Conjeceram pro JQ-* scribendum esse lO.., 

sed non scrips! quia p. 24 ; ^.21 eadem locutio iterum occurrit. Cf. 
contra 10, 7. Ipsi Sjri jam ante me emendationem eandem tentaverunt, 
nam in margins Londiniensis legitur jq_. — 5, 6 forma 

vocali 0 instructa y o Q> Q prorsus deest. — 9 L habet — 

Cetenim inter praefixa Imperfect! aa non recensetur cf. supra 


3, 7. — 11 L oni. — 12 L et deinde 

— 15 E contrario Johannes bar ZuSbi in rell. Zgq3.(jpa 

scribendum esse docet p. 173. — 16 Quae de r> \ rell. habet, 
re vera hue non pertinent. Estne confusio scriptoris an lacuna 
in te.xtu V — 21 Patet scriptorem derivare a radiee «p>.. — 

L cum OCt ...noi — Sed nomina a verbis non segregata sunt. 


P. 10. 3 pro J - « V' rarissimum est. — i 

cf. p. 11 : --S.. 4 et grammatica mea p. 31. — 4 L 
P*’*^ ' |ja*.fiOD hoc loco et ad Waw pertinet, uti 

x-ice versa p- 3 — 13 L ^-^y pro ^iuSy 

inepte. — 14 L cum OG j_o_DO», quod respondet Graecorum 
h/xlim. — 19 L )yon2> pro i^jyojoO). Deinde ^y 

et sic Vft\! / — 24 Animadvertendum 

est duplex qusaya vocis parsopa. Cf. p. lls sq. 

L- 11- 1 aut delendum est. alteram omit- 

tunt LB. Sed in usu harum voenm inconstantiam p. 3; 3 

obser\ayimus . ita ut OG duas lectiones conjunxerint , quum satis 
fuisset scripsisse joojL oo aut |ooit oo. Ceteram 
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C2l., 4 OO est 0 . — 5 L pro *X<> piiiiio. — 6 L om. 

uti B. - 10 L |uiI..pro — 18 L omisso «A\.- 

20 |ft-or»Oi JjQjt nomen apocopatum = status absolutus et con- 
structus. — 23 L JIcioxoD. 

P. 12. 1 L iLojtQju.. — Post |jj Jjoj^ deest rei explicatio 

in omnibus codicibus. — 12 L pro |f. nao»l — 13 L 

oL pro simplici L. — 15 Etiam L pi-aebet pro 

quod signifieat insert um est. En seribas , qui textum , quem 
descripserunt , non intellexerunt. — 18 dele cum L punctum sub 
^iSb. — 19 L }ochXi pro 

P. 13. 6 L ) — cum OG. — 14 L in Sing. — 

16 L cum OG. — 19 L cum OG. 

P. 14. 2 L }s5oi cum 0 . — L jo-. — 4 L prae- 

bet o ter in B omissum. Deinde babet joviout ^A.O) — 

0 E Adtondas ad nomen hujus Alay, quod alibi illarp dg- 

sumlayS dicitur p. co, 2. 128 '). — 7 L emendationes meas comprobat, 
babet enim ^ ^ 0 )oX-jj ^ ^ 0^1? ; 

solum ultimum ^ non posuerim. quod si melius adtendissem ex 
GO debuissem recipere. — 12 L lacunam a me observatam ita 
complet ~ ^ 

— 19 L Joja } ivi yb|j sine puncto inferiore recte. 

P. 15. 2 Glossa arabica in B legitur, non vero in L; 

Pb brachii ornamentuin aut fascia,* qua appenditur amu- 

letum. Itaque glossa cum textu non prorsus conspirat. Cogitavitne 
de biblica locutione ad idololatriain pertinente r'Tn Jesaj. 57, 8? 

— 4 L }^o)l 1*^ in Sing. — 9 L ^^Lboo pro — 

10 L recte. Ita conjeceram. — 12 legas aut ^L/. 

— 14 L jLo!./ ^Ot pro ^A.ot, Punctum post )L6L/ e(juidem 
posui. hue enira pertinet, sed in msptis non exstat. — 18 Codices 
secutus lineani . quam occultantem dicunt. adpinxi . rectiiis linea 
superior, talqanii dicta, poneretur. — 19 L oni. tria waw priora 
in linea. 
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P. 16. 2 L pro jojfcO-. — 14 L sine o. — 

15 L U;ajO. — 17 L cum B sed habet ja*. 

P. 17. 1 Post in B incipit vetus pars, prima 

novem folia enim posteriore tempore addita sunt. — 
pro dubito an ex B recte masculinum exscripserim. — 

6 lapidi traditum baud bene expressum est, ita ut maseul. 

esse videatur. — 7 legendum, quod in lapide correctum 

baud bene cessit. — 0 L jcjjJQjt sine pnnctis. — 21 L JjdsTU^ 
pro ^ recte. 

P. 18. 1 ') L b.,jJoo, 3 L omisit Jb\.qm )fcw-JA-.)lJbJD 

|fS. yi ,r> uti B. — 5 L pro ,^|o. — 6 o bnea superductum, 

(piae delendara esse particulam jubet, in L deest. — 7 L ^)o 

cum OG. — 9 L om. ju/. — 10 L ora. praebet 

sine zgq. — 10 Locus est 1 Sam. 30. 28, itaque non eum 

Gottheilio (Elias p. 19*) desperandura. L vero pro |.,VQjCOfJS.O 

praebet quod est vitium. — 13 ibcJiiaoD etiam L habet. 

15 L )l.oJL/ |oo»L. — )A>\> 0 , quod contra 06B scripsi, 

ita in L exstat. Locus ita intellegendus : Sub finem sciendum est, 

orane b d w 1 , quod ante vocem ponitur . aut sine vocali legi aut 

0 

cum «, nisi quum prima vocis littera est Alarf, quippe quae cessare 
facit (ita ) -\ayi o interpreter) aeque vocalein atque quietem parti- 
culae praecedentis rel. — 19 Praefixu Imperfecti et Infinitivi dici 
casus alibi non legi. Of. 150. — 22 \3>oj^o cum qus. sed 1. 23; 

■ 17 est ruk. 

P. 19. 2 L easdem sex voces omittit quas B. — 10 L 
cum OG. — 18 Rasura in lapide tacta baud bene cessit, patet 
.,Ao) esse legendum. — 19 JlS,\)o!. secundum legem cf. grammaticam 

meam p. 71. — L praebet ^ recte. — 20 L jvau, — 
22 cf. gramm. meam p. 69 VII. L praebet pro ) V 

et addit in linea sequente jbcOO post 

P. 20. 2 De cf. 15 textus svr. et 118. — L ^jo. 
— 6 hue pertinet , scilicet quae docet Severus non ad o 
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et y tantum referenda sunt. Cf. p. 1. 15. Gramm, mea 

p. 70 augenda; quod Severus 1. 14 scribit Jlolyo non contra 

hanc regulam est, sed secundum legem aliam grammaticorum. 
P. 116. — 7 L - o ^ 1. la pro .o ~s o) 1 o Male. — 8 L ita 

invertit jLo jLj et omittit vocem )i , oK. >o 

— 9 L om. litteram j in phrasi L o/ J . . nr. — 11 L 

et Jjpj' pro ^O) — 15 L om. ^\<» uti B. — 

Pro quod legendum est, ubi scripsi L praebet 

inepte. — 17 L .;a3jbOD recte. — 19 L — 

L Jiia )Q— -3 pro ^^opiay Jibo ^o»Xd )o^.9). 

Legendum )l»j iSoj;®) )a-^. — 22, 23 Etiam 

L Jaooi inepte. — Ex loco )o, 12, 21 sequitur, agi de av^vyici 

= ruka/7a = conjugations. 


P. 21. 1 Corrigendum JJjb — L iterum 

4 L ^O^y recte. Ceterum cf. gramm. mea p. 65 infra. — 5 cf. gramm. 
meam p. 66, 3; 63 IV. — 8 De Imperative Ei^pe. vide gramm. 
meam p. 80, II. L yp)L(’ c. 06. — 9 Gramm, mea p. 68, 1. — 
12 L joO)I.O recte. — 15 L male, uti videtur. — 17 Leg. 

- 20 De concurrentibus dt cf. Gr. meam 72, X. 
— 21 L invertit j^jusKsaao • ceterum hoc loco habet 

j_a_OOT. — 22 L om. 


P. 22. 3 L om. «6jy o^^aojjo propter homoeo- 

teleuton, quod B babet, ita ut non ex codice Lond. derivari possit 
Berobn. — Post vocem L inserit )LoL/. — 4 Quum de 

waw iesista agatur, scribendum est, in reliquis exemplis 

latent errores, L cum textu meo concinit. — 5 L 6v.fci^Jo pro ojJii^jy. 

7 L ^6) pro recte. — 12 L — 15 L om. 

^y. — 17 leg. ,.jO?LL et — 14 — 17 Solum Severum seu 

potius ejus scbolam vidi jubere qusayi ponendum esse in - A? > 

.o? y2Xor>^ et similibus. Itaque conicerem pro JJ 1. 13 legendum 
esse *y_OiL, quamvis etiam L hoc )J praebeat , nisi compositio 
exemplomni obstaret. Quodsi alii solum in prima persona post i 
volunt Taw cum qusaya. in tertia feminini vero cum ruk&;j;a, ut 
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t'ormae recte distingui possint, artificium magistroram videtur, 
non verus in lingua, queinadmodum pronuntiabatur , usus. Ana- 
logia verborum firiuorani in priuia jjersona postulabat qusaya, 
quod deinde et verbis tertiae tributum est. Similis raagistrorum 
eonsuetudo antiqua est et jam ab Honaino tradita, quamvis et ipsa 
sit artiticiuni lectorum, 0)IS-JoV enim cum nikii;^3, prima persona 
esse dicitur, '^uni (jusaya secunda persona. Hoffmann 

Opuscula Nestoriana p. 10. Et jam vide quae sit confusio : 1 Sunt 
qui t post 5 in prima persona tribuant ruka;^a (Honain, Severus, 
Bar JIalkon) p. 118, 2 sunt qui eidem tribuant qusiya, 3 sunt qui 
t post i in fern. Sing, et seeunda persona Sing, et Plur. qus&ya in- 
straant, 4 sunt, ((ui vel in O)^:aJ0 (.accepit ea illud) rukaj^it postulent. 
Patet rem in scbolis agitatam vario modo esse detinitam. — Of. 
p. lit) sq. et Gottheil Elias p. 30’. — 21 Post L addit 

>^O>-»l.V\C0O. Quuin baud dubie pronomen designet, legendum 
erit jjQA, , quo nomine appellat terminationem tertiae pers. 
feminini. 23 L om. secundum recte. Esempla sequentia 

his vocalibus in L sunt instracta 6)1^ .. Jp \ 

6»Kdv 3 Oji-pkO). — Tria exempla cum ^ desunt. 

P. 23. 2 L inserit post — Forma dubia 

est. dicendum est uti aqua ejus, Bhbr. Carm. 

ed. beebak 14.j 1. 4. 4 L > o> ojo. — 4 — 13 cf. gramm. mea 

G8, 03 IV, GO, 3. — 8 L ^Q_xi_x? o/. — 9 Etiam L praebet 
lectionein ineptam cum GO pro quod edidi, quum 

liuc non penineat. Waw iesUta = o est in J1 A\ 
i. e. nomen actoris radicis Isoo, et ]lo ;:3 abies. Re- 
liqua exempla Waw dai.-m.iqa babent. — U Etiam L praebet in- 
eptum — 15 De p cf. gramm. mea p. 73 et supra p. 118. 

16 L bene. - 17 L iajiLo. — 20 L 6,LoLjj 

21 L ^6, ubi leli.jui oi. 22 L ,,um ruka;^a babet in 





223 — 


P. 24. 11 L omittit j cum 0GB. — 12 L — 13 L 

praebet o)*.0 , habet deinde quod reieiendum. Legas , 

O 

in editione j omisi. — 15 L babet et sine Ala^ initiali. 

— 16 L O. — 19 L omittit . — 

23 Leg. 

P. 25. 1 L ^aio?. — 4 L om. 

jl.a • « • X< , \a o uti B et scribit )i <r> >r>\ n inepte. — 6 L inverse 
ordine babet vajV — 7 L easdem voces omittit quas B 

omisit. — 8 L pro \H>U. - 1-4 addenda sunt ad 

grainm. meam p. 109 II, a. — 8 adde ad gramm. p. 109 II, b. — 
17 cf. granun. p. 350. — 19 ef. supra p. 106, 25. — 23 L 

liOQjjaa, 

P. 26. 1 L j!S-aiQ« 20 . — L addit o post O), quo facto 
septem Utterae complentur. Cf. ad 27, 9. — 6 L om. Ja; iiti B. 

— 8-9 Be boe YuJ cf. Gramm, mea p. 118 II. — 9 L ]2>oj^ 

WSjCD I I.JV3? x:?- — 13 L scripsit et j»|£c. - 14 L 

— 15 L 6^2q\qjO. — 19 L j K-.-iXo — Licit termi- 
nationem J. secundae personae aeque competere ac tertiae fern., 
quae punctis inter se distinguantur litterarum vocalium vices ge- 
rentibus. Loci Scripturae sunt Jes. 14, 12; 51, 17 Ps. 3, 6. — 
21 L JpOQO Sing. Omittit deinde pronomina verbis superscripta. — 

24 Cf. quae de hisce dispositionibus ad p. 19 ; ?, 10 observavimus. 

P. 27. 1 L pro Jjo»D. Nihilo secius aliquid deest 

2 L 0)V_X_.. Otvoi. — 5 Etiam L |iOQ> sine — 

6 Etiam L om. ♦o^N. \ ^\>cs e\ — L cum B pro 

v,*,2>. — 7 L jojioit jLbL(' vaooojo. — 9 In loco turbato 

paiadigmata ita in L exhibentur, cujus rubricas linea superposita 
distinxi : fcobo Jo| 
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jfc.-.VcsiLp ^O) 


oA^ 

• -y 

Ip 

yp 

Nxod j)^/ 

TisNl 


1 o 

QDv:^ 


(6 


5p 




tt • -y 

7i 

-Ip 

A 

So-p 




“ VV 

vP 

wJ3P 



Sa: 

-Op 

opp 

U. 


Hinc sequitur 1. 6 scribendum esse 
poiTO in paradigmatis forma prima scribas . ^ denique )sMp 

radicale non rubicandum fuisset , si scribae quid scriberent intel- 
lexissent. Non dubito tainen, quin totus locus ita fuerit : 

Njt ^ p, ita ut ;::i in LB ex p processerit, 
vero ex Quodsi non locum habuit. paradigmata p^ > 

et non ab ipso Severe sunt addita, quae opinio forte eo commen- 
datur. quod in \\ formae verbi et particulae confusae sunt. 
Litterae ad accedentes sunt sex. quae cum Alaqp status 

eraphatici 27, 7 efficiunt eas septem. de quibus 26, 1 Severus est 
locutus. — 14 Nonne hie habemus arabicae grammaticae vestigia, 
agitur enim de fAil et mafiul V De Saey Gr. ar. II .387 piimae edt. 
17 L jL oYi »» 0 0. — 19 L uti OG. — 22 L om. ^t 

praebet owfcsSj. 

P. 28. 1 L * X> quam breviaturam B 

solvit. 2 L ^Q^ojS: deinde jLo^Jja quod non 

rectum videtur. — 4 L in raargine explicat glossa *JuoU, 

— 10 L omittit accentum post jo)^ male. — 12 L cum textu 
contra B. — 13 L )o>jQ»: 5 j. — 17 L vjo/ - 

Ultima vox est . a lapide non bene expressa. — 19, 20 L 
— Locum laudatum invenire non contigit. 

1 . Ej hao scripti.ra cetenim innsitata , .jiua non kSy finale pictura est, 
prooessit I-xti.. v,p in OG 
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P. 29. 2 L luikV sine'\. — 3 L J> es. iK~sr>i contra B. Deinde 
— 5 L )o^N20 et )ai. cum OG, sed JJ sine j cum B. — 
6 Locus est Num. 22, 25. — 7 Marc. 6, 27. — 8 L 

— Pro prime L ^.^^2030, utrumque conjungendum erit 

Matth. 14, 10. — 9 L )Q\&Lft20 Of^j male, 1 Cor. 
11, 23. — to L ^)o male, et ^olo. — H L 
bene - 13 L — 14 L quod ita legendum. 

Deutr. 9, 21. — 17 L ntvi . \\ pro Jacobo. — 19 L o> \.\ 
quod ex op,o>\.\ correetum est, cujus vestigia etiam nunc cemuntur. 

— L 22 wJuajLj ^ sic! — 23 L |ioo) sine o. 

P. 30. 5 Iterum incipit manus recentior, quae 31, 19 de- 
sinit. — 11 L ot^QMLj )2QA. JJIx OOL recte. — 15 L jjiLi' 
pro — 17 En confusum grammaticxun de et 

Exod. 12, 15 haUueinantem. — 23 L jyDjbOO. 

P. 31. 3^) L - 6 JJ/. - 7, 8 

et — 10 L non habet punctum post recte. — 

12 L jicLO o^o/. — 14 L sine puncto post j Kw,vs < et oja. — 

16 L J...i<,OQ\fikii2V. — 19 Vetus manus iterum incipit. — 21 L 
accentus recte exprimit, plsoq^ sgwdyy^ 3elli,y& •*. — Quid 
haec de accentibus dissertatio ad cognoscendam Jacobi Edesseni 
doctrinam faciat p. 89 docuimus. 

P. 32. 2 L ^a\Jj. — 3 L oo» pro o6». — 5 L ’.jlv-Jo 
pro b. ..Jr> et omittit jjOQ)— . cum B. — - 9 L J mj oj 
. SpQ2Lii^,«2>J. — 11 L ^ )ab et — 12 L om. J^o*/ 

cum B. — 16 L om. eadem quae B omisit. — 18 L .'Jy ~s — 
19 L .» J...avi — 24 L om. eadem quatuor verba quae B. — 
In sequentibus accentus ex L proponimus. 

P. 33. 2 L non habet punctum post JbXij. — 3 L jLobico. 

— 9 L Sing. — 10 L .jfeJtjj. — 11 L .’JJ et 

• i-JoI.. — 12 L — L .*|a.KL 0; et omittit punctum post 

Abhandl d. DMG. IX 2. 15 
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— 16 L )o)o ViAlj )jA3 ’Un-O)^. — 17 Ij 
. <H»/. — 22 L .)iQoa. 

P. 34. 3 L K . )-a — 4 L et — 5 L 

.U-2>ojL. — 8 L IjoooqS) cum B, at jptoj. — 10 L "jacnSj 

— 12 L sa^ilar^ Sell, uti ;ell. bis — 13 L suit. taht. 

• 

^^o|Jk ut taht. — 14 L .opQ^-JO. — 17 L .j^yo. . * joQOL. 

— 18 L )acull et — 20 L jjoo) — 21 L 

. |N^icu>|, itaque mp;?akk§yanil variis figuris 

insignibatur. — 23 L “JL/. — 24 L ..‘lolUi. lo 

N> 

P. 35. 1 L -'^Vy ya ...J, “w.yi wJ unde eernitur, 

tgliU^a rahte nihil psse nihil rahta dela paseq ter repetitum. — 

• • 

4 L .Ull a\f) .ykcL\ ok 1 \ Oi_o, sed de qaroy^ super 
Nathan dubito, et sine dubio rejicendum est cf. ilattb. 11,28. — 

5 L om. punctuni super ojot positum, itaque accentum de quo agitur 
tollit. neriue etiain |o) accentu instruit. qui ei competit. — 6 L 


•^yc. 9 L et .Ojkctji^OO >A*ajo partim cum B. Sed 

patef etiam in L pessimam esse cmTuptelam. Obadj. 6. In fine exempli 
habet .\ . \ a. ~ 11 .jy.;*., -- 12 L pro utrum- 

que baud rectum. Lectio L conflata est ex malo )■. , vn quod 

aero aecentus hujus nomine J >| . .. v> 
Ne nomina qutdem accentuum recte sunt tradita. Deinde L .JJLoJO. 
Sed qiium in his exempli-, in fine enunciati (ubi posui) L semper 
habeat punctum. in postemm nihil adnotaturus sum hac indicatione 


eontentus. De hoc accentu et vocibus svriacis. quae respondent 
graecis ouoovaio^. nmSCvaTo^. altuvato^ cf. p. 73. _ 17 L 
yo)L|? deinde - 22 L deinde 

23 L „o) sine puucto. deinde rjkox) " 


P. 3t>. 

jaoQS JJr 


1 L jlOQj recte. — 2, 3 L — 4 L 

- 6 I. ^ Ui,. - 7 L - 9 L 
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iNzso. Deinde j^Qjt uti B, sed correetum ex a manu pr. 

^ 18 L — 22 L Jioacj. 

P. 37. 5 L — 6 L et sine 

accentu. — 10 L om. uti B et praebet ‘b-AOVo. — 11 L 

et 'ciiV JJooJiioj. — 12 L *0. 13*) L 

et om. jv-p W- — 14 L jyiooj. — 15 L om. 

|( S-i-. oi .... .''^oyo. — 16 L ..iLQ-.o^ llo ot^Lj^o 

0 )\y. Subscriptio -m ).jD» 0 )Al^y ) ^ » C) J ; v>| s o )o \ .*.. 

P. 38. 16 L ^ o7 pro ^o. In seqnentibus omissa qu- 


kiya et rukl^^a non adnotata. 

P. 39. 1 L habet ruk. sub L in — 3 L repetit 

) \ ■ ^\ post ) ; -S , \ sed metram obstat emendationi. — 8 L 

jjJticiS. — 14 L hie et infra cum Yud. — 19 L ^Jbo 

cum OG, sed habet et )!•♦*•/? cui metram obstat. — 24 L 
Deinde j^J^O qus&yii secundi Dala^, quod contra regulam 

prolatam positum est. 

P. 40. 4 L om. ooL recte , nam est syllaba decima tertia. 
— 14 L quod deinde in est mutatum. Cf. ad 1. 

15 L ita habet : ^ 0))]^0 male. — 17 Prima 

vox legenda, a lapide male expressa est. L ejus loco habet 

jlk.Vi bene. — 22 L hoc loco P™ 

versa 14 conferendum. 


P. 41. 12 L addita voce ab initio: b-l— 

P. 42. 3 L - 8 L contra metram. 

Josephum bar Malkon perstringit. Cf. p. 111. 10 L pro 

jbetJQ^j quod sensum turbat. — 13 L JV o i- e. litteras Het. 
— 14 L pro contra metram 15 L om. o 

in )N\vo — 16 L ^^pn jlO) Be hisce Palaestinensibus cf. quae 
supra p. 114 ex Elia Nisibeno protulimus. Severum sua ex Eliae 
verbis desumsisse puto. — 19 L j*)A >yOlo sic . 

De cf. p. 238, 6. — 20 L ^6) ,$1./. — 24 ^ -»oV3. 
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P. 43. 4 L pro sine pnnct. — 19 L 

cum punctis. 

P. 44. 2 Etiam L habet quod Seven glossa explicui. 

Facile conjicitur quod tamen loci signification! non con- 

venit. — 6 L ^O) pro — 9 L ^ pro ^o. — Delevi 

O in M\r>OOCP metri causa, quamvis in omnibus codd., etiam in 
L legatur. Cf. s^D. 20. — 19 L pro qua in re dubius 

haereo cf. 1. 21. — 20 L inverlit verba ^^20 et praebet 

in ,j3a-cb Partic. activ. Ad . ) o> ^ ^ = facile, per se 

cf. Barhebr. bpl. 16 1. 12. — 21 Hoc quoque loco LB vocem 
non adniittunt, nam px'o uterque codex praebet 

Sed quuni aeque uc ex lectione. ^ji\o et ^ i«\v> 

tacillime procedat, non vero ^ \o) facile abeat in n ^ quae 
vox rarissima est. Severe tribuenda est lectio et ^ «\r> 

Quod xerbum significare posse , accurate pronunciare‘ , nemo ne- 
gabit. — 25 L om. contra metrum. 

P. 4-5. 4 L om,'^ contra metrum. — 11 L om. JJL contra 
metrum. Pro fern, habet mscl. .^»oV. — 15 Quae sequuntur 
Martin edidit in La metrique ebez les S}-riens Lipsiae 1879 p. 68. 
L Sing, cum puncto super Mossulensem Eliam Tir- 

hanensem dici conicio. qui primus tres partes orationis eonstituit. 
— 19 L )i\2b>D 


P. 46. 4 Corrige adnt. LBMart. )J ^oo, omisi o. - 5 De ^ 
1. e. abortivam fecit (linguam) verbis mutuo aceeptis cf. Jacobum 
Edessenum DMZ. 24. 269 lin ultima, ubi legitur; JUj )0-£»0 

VXJIO — j ^Of I'CdIx) )K!^j i. e. temere inseruit versus 

•sues (falsarius) homiliis illis. quas abortivos fecit i. e. false nomine 
edidit, et contexuit duobus metris rel, .Juxta contexuit non 
legi potp.st nevit. sed potius adulteravit. — 6 L a 

Wrigbtio lectus pro _ 10 De lectione .. 

cf. p. 111. Quum LB h.abeat -.6,60-0^, suffixum hujus vods 


redit ad 

• 4 


14 L cum GO ^gpQjo^. — 15 ex 
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BOG est desumtum, solus L — 18 L Jkix> OOD. 

- 19 L om. ^ contra metrum. 

P. 47. 6 Ex in B factum est — 8 L 

JLovSLOO praebet. — 14 L — Subscriptio codicis 6 

)oiSA.. Sed haec grammatica versibus 
conscripla ad dialogos re vera non pertinet, a quibus disertis verbis 
47, 14 distinguitur. Itaque haec subscriptio inepta est Sub- 
scriptio codicis B haec est; jl<p» •^oL 

0^ j3o::iaji j‘«JbLX 

)lo^/ )qa y.Y)\ \\ w.o)a>oao^o Jfe>«t\or>ri ^oiccdos 


Caput xn. 

De Barhebraeo grammatico. 

Quae hucusque congessimus introductionem quasi efficiunt 
ad amplissimum et profundissimum opus grammaticum, quod un- 
quam homo Syrus composuit, Barhebraei dico grammaticam majorem 
kei?-a|?a dgsembe dictam, in qua omnia, quae a prioribus gram- 
maticis prolata sunt, comprehenduntur, ac scholarum inter se op- 
positarum methodi in methodum unam regiam conflantur. 

De Barhebraei vita et scriptis hoc loco non repetenda sunt, 
quae nuper Abbeloos, Lamy et Wrightius in medium protulerunt, 
quae nemo ignorat litterarum syriacarum studiosus. Neque iterandae 
sunt laudes , quibus Barhebraeum obruit Martinus , quo nemo 
melius meritus est de Barhebraeo. Quae enim illi dixerunt, vera 
dla quidem sunt, sed extemam tantum rerum faciem attigerunt, 
neque quisquam explicationem altius repetitam indolis Barhebraei 
litterariae hucusque tentare potuit, cujus opera ad hunc finem 
consequendum necessaria in bibliothecis adhuc latitant. Indoles 
enim litteraria ex libris historicis , qui compilationes sunt . neque 
ad legem artis historicae excultioris compositi, non eognoscitur, 
et quae re vera inde colligi possint, ad hunc diem nemo conatus 
est efficere , si Victorem Langlois excipias , qui in adnotationibus 
submissis interpretation! francogallicae Chronici Michaelis Magni 
ex armeniaco factae Barhebraei chronicon cum Michaelis contulit. 
Cujus viri doctissimi haec de utroque libro est sententia; Ce qui 
rend encore la Chronique de Michel tres-precieuse pour nous. 
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c’est qu'elle fat ecrite avant eelle qu’Aboulpharadj composa, et 
(ju’eUe contient des faits que ce dernier n’a pas recueillis, notam- 
luent tout ce qui a trait aux querelles religieuses provoquees par 
le concile de Chalcedoine. Toutefois, a part ces particularites, 
les deux Chroniques de Michel et d’Aboulpharadj presentent a 
peu pres le meine caraetfere et sei'vent a se controler mutuellement. 
— Et haec eo melius rem illustrant, quod Barhebraeus ipse 
Michaelem secutus est, cujus opere octoginta annis ante scripto 
ad coinponendum chronicum suum ideo incitatuin sese dioit, quia 
nemo inter Michaelem et se ipsum ad scribendam historiam sese 
accinxerit. In eo vero Langloisius omne punetum non tulit, 
quod Barhebraeum rixas theologorum post concilium Chalcedonense 
exortas non curasse dixit, de ijuibus in altera chronic! parte uber- 
rime egit, censens inde a tempore concdii Chalcedonensis , quo 
vera fides rejecta sit, divisas esse ecclesias, et scissos fideles *). 

Nec melius ex horreo mysteriorum indoles litteraria Bar- 
hebraei potest cognosci, opus enim eodem tramite incedit, quo 
apud Latinos glossae, Walafridi Strabonis dico glossam ordinariam 
et Euperti Tuitiensis glossam interlinearem, in quibus scriptorum 
natura et ingenium rigore method! velata sunt, qua nihil nisi 
veterum traditiones in unum colligere sibi proposuerunt. Superat 
tanien Barhebraeus ejusdera studii aemulos occidentales eo, quod 
a ratione allegorica alienissimus verum et litteralem librorum 
sacroram sensum -) omnibus adminiculis iUustrare nititur neque 
in paludes interpretationis pseudomysticae evagatur. Scripta Bar- 
hebraei ad philosophiani et medieinam pertinentia nemo adhuc 

perquisivit , in libris . quibus inscripsit J-Oif>nr> « Arr» et 

quos equidem prelo praeparavi, Aristotelem ita expressit, 
ut compendia in usum discipulorum composuerit, et quamvis non 
suam pbilosophandi rationem sit secutus , hominem acutissimum 
se praebuerit. 


1) Chrop ec(.'le> ! p. X78 

2. Praefatio horrei: jopQjt ,50M» : p 

Q gtcri )j-^Jo :Q^fco/ JjSj 

bi^’i ^u:5k.oo JiooCD :|o) Ibojo }jO) 

JjOt 0^0 L^O ^ Kirsch-Bernsteiu Chrestom 

P 144 " 

,3. Ks .inilju. UMltheiliu,-. ilW private eirculation 1880 1 edidit catalogum 

aominum planurum in RvUD exhibitum, in ,iuo de natura plantarum 

■ iiopristarr.m -li, bene lo'piitHr 
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Eestant igitur scripta grammatica, e quibus solis Barhebraei 
indoles hodie potest cognosci, quae qualis fueiit jam videamus. 

Qui grammaticam componit non potest in suum usum non 
vertere, quae ante eum ab aliis sunt eongesta; itaque etiam Bar- 
hebraeus libros grammaticorum ipsum praecedentium diligentissime 
exeerpsit, et quae docuerunt in suam grammaticam recepit. Quod 
non modo earn ob causam fecit, quia scriptorum omnium illius 
aevi consuetudo ea erat, ut libros suos ex veteribus auctoribus 
L'ompilarent , sed quod fecit natura ipsa rei coactus. Vis et fe- 
licitas inventionis, qua gaudet grammaticae scriptor, posita est in 
metbodo , qua linguae proprietates suo modo percipit . disponit, 
describit. Et hac in inventione et validissimus et felicissimus fuit 
Barhebraeus, qui optima quaeque antiquorum scriptorum conflavit 
cum theoria grammatica praestantissima, quae illo tempore ex- 
culta erat. 

Uno vocabulo ejus labor et methodus describitur, si statuimus, 
veteram Syrorum systems grammaticae philosophae, ex Dionysio 
Thrace profectum, cum disciplina Jacobi Edesseni conjunctum, 
qui primus grammaticae partem etymologicam et ad flexiones per- 
tinentem Theodosium secutus excoluit, receptum esse a Barhebraeo 
in stiTicturam grammaticae arabicae. Haec igitur felix hujus viri 
est inventio, quod non ut Elias Tirhanensis singulas grammaticae 
arabicae definitiones adhibuit. sed totum systema tamquam funda- 
mentum libri sui sibi assumens, Syriasmi proprietatem non perdidit, 
sed secundum Jacobum Edessenum accuratissime descripsit. Arabs 
is cujus vestigia pressit, est Gar allahi Abulqasim Mahmud ibn 
Omar Ezzamahsari, qui lib rum suum Elmufassal 513 — 14 
Heg, = 1119—2^0 p. Chr. composuit. Quanti Arabes hunc librum 
aestimaverint, non modo versus hie docet: 

i- e. nisi Deuni timerem , dicerem ; Elmufassal miraculum divinum 
est versuum Tongorum instar in longis Qorani suratis docet 
etiam maximus commentationum numerus, quibus liber ille saeculo 
duodecimo et decimo teilio illustratus est *). Unde intellegitur, 
Barhebraeum , qui annis 1226 - 1286 vixit, gi'ammaticum prae- 
htantiorem non potuisse eligere quam Zamabsarium , quern ita 
secutus est , ut usque in intimos recessus libri Splendorum (kg- 
desemhe) operis Zamahsariani auctoritas et exemplum per- 
cipidtur. Quod nunc rerum summam persequentes probaturi 
sumus. 


l i Hadji Chtvlia VI, 37. 
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1. Dispositio generalis. 

In prooemio postquam constituit Barhebraeus, priores gram- 
luatifos Jacobi Edesseni pedisequos rem gi'ammaticam axixisse, 
itaque se quoque amicis rogantibus ad exeolendam grammaticam 
sese accinxisse , distingoit utramque traditionem masorethicam et 
grammaticam, quae res inter sese cohaerent, apud Syros receptam, 
Nisibenam et Edessenam. Edessenam sive occidentalem Barhebraeus 
Jacobita sibi tamquam fundainentum sumpsit, Nisibenae sive orien- 
talis vero passim rationem se habiturum esse confirmat iis in locis, 
in quibus necessarium sit •). Totam materiam distribuit in quat- 
tuor libros, qua in re non cum antiquioribus Syrorum doctoribus 
cf. p. 159 septem orationis partes distingoit, sed cum arabice 

doctis tres. Mine prioribus tribus libris agit, 1 de nomine, )33Jk, 

, 2 de verbo, Jfc\20. Jai&Jt, 3 de particulis 
quarto deinde libro agit de generalibus, seu ut dixit de rebus 
omnibus orationis partibus communibus, quas dixit |3l.a*JD. Hoc 

nomine comprehenduntur observationes orthoepicae et systema 
punctorum, quod ad vnoxQtatv pertinet, ita ut facile quis coniciat, 
hunc ordinem ex graeca grammatica et ex Jacobo Edesseno esse 
servatnm. At fallitur , nam non solum quae in capite secundo 
libri quai-ti ex Jacobo sunt excerpta (Ed. Martin p. 194), nuUo 
mode in fine grammaticae Jacobi posita fuisse censenda sunt, sed 
in introductione cf. supra p. 49, — verum etiam vocabulum 

iSLomX) contrarium probat. Hoc vocabulum enim nihil est nisi 

iiiterpretatio arabici . quo nomine quartum suum librum 

ut Barhebraeus ita Zamabsaiius inscripsit, Quodsi cui a veri 
specie abesse videtur, eonferat verba ipsa exordii libri quarti apud 
Barhebraeum et apud Zamahkarium. Barhebraeus p. 193 dicit: 

^09 , jO . . . jyolaoj Jlcusoj . . . Jgi\ . « ^ 

■ it «. 0 ~*l . \ i<AO» iiO) jvX>):Q3 QJOjJ3l.jj Jyojvs 

i_i,o)jo :1-*QCJ0 i-OJOTJO cjfccaOOOQ^ ■■ . 

)Lq31q*. : yJJil o/ ^OM-» .^O)' i^v*-? io;*.0 : jfcJijQJO 

.JoCiv bo/ jodt iujotx ioio) ,3/ p .,^Acb ,^0^3 

1 . e. postijuam hbris tribus praecedentibus genera specialia partium 
orationis tradidinius. hoc libro quarto quaestiones communes (sive 


1: grivifsima 

varum p i.’, i I 


rcttrpiida sunt, quae de Iraporativis conjugationttin 
- lufr . 1 j2 1 2 intr . 153 1 4. 
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generales), — ut quaestiones de elementis litteraram, de aspiratione 
et induratione , de vocalibus et sonis, et si quae alia sunt hujus- 
modi — in quibus duo aut tres (ex partibus orationes) 
communionem habent, tractamus, et hie quoque Deus sis 
nobis dux. — Quae verba nihil sunt nisi definitio arabica ad con- 
dicionem linguae syriacae tralata, quam Zahmahsarius dedit verbis 

O - ^ ^ 

3 ^ Kiiiit s-o OjiyCj U-iO jI 

Cj ^ w 

V* O - 

.\-j isj—sLJij 

Elmustarak i. e. Commune e. c. imala, pausa, pronuntiatio fa- 
eilior Hamzae, concursus duarum quiescentium et similia ad id per- 
tinentia, est id, in quo communionem habent (ad Utteram 
in quod ingrediuntur) omnes tres partes orationis 
aut duae ex iis; et refero hoe in hanc partem secundum ordi- 
nem praecedentem in partibus duabus, me tenens funiculo auxilii 
Domini, nullam vim et nullum robur habens nisi in eo. — Utrique 

scriptori communia, a 5 j:A 4 Jl, |2 >LqjiJD eae linguae proprietates 
sunt, quae aeque tribus aut duabus ex partibus orationis con- 
veniunt, jiiliJi lyj ~ ^P)i20 

y.i-0 ^0^3 jl-ooil o/, uterque post banc definitionem 

prolatam pia formula introductionem finit, quod in libris tribus 
praecedentibus neuter eonim fecit. Itaque Barhebraeus Zamahsarium 
est imitatus, cujus Imalam, pausam etc. commutavit cum rebus 
ad Syrorum orthoepiam peitinentibus. Sequentur alia exempla 
hujus relationis inter utrumque intercedentis, quibus demonstratur 
Barhebraeum ipsis ZamahSarii verbis inhaesisse. 

Postciuam tali mode dispositionem universalem Barhebraei ad 
instar libri Elmufassal instructam esse vidimus, ad singula acce- 
dentibus agendum est: 


n. De nomine. 

Nullo in loco clarius indoles systematis grammatici , quod 
excoluit Barhebraeus , perspicitur quam in dispositions doctrinae 
de nominibus, in qua Graeca cum Ai’abicis conflavit. Quod ante- 
quam perquirimus, de definitione et divisione nominum tractandum 
est , in qua eadem scholarum contextio cemitur. Nam si mode 

definitionem norainis legimus: ) V\ - v> JJLo jsOjL 

6)^0 )J jAjoojtj JJLoQ-CD i- e. ,Nomen est 
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Sonus rationalis simplicis signilicationis, ijui sensum non temporalem 
in se ipso habet*, — radicem graecam et arabicam definitionis 
conjunctam percipimus. Nam si nomen, tamquam ad suum 

genus ad notionem soni (JJiD refert, Baihebraeus rationem 

habet disquisitionis ejus, quam p. 159 ex Johanne bar ZuSbi attu- 
limus. Qua in re quum quaeritur, num )1 jo sit genus au species, 
respondet Joannes, seu potius Probus Aristotelicus, JJjD esse genus 
et sonoruin rem signibcantiuin et sonorum naturalium et sonomni 
rem cum avv&i^xri significantium , sive pronuntiatorum sive scri- 
ptoruni. Hi rem significant per intentionem et logicam 

Itaque Barhebraeus n o in e n tanquam s p e c i e m refert 
ad genus, (juod est vocabuluin logico sensu instructum ( 1.V3 
jjjo). Sicut hoc doctrina graeea nititur, ita etiam ea pars 
definitionis gi’aeca est, qua docet nomini non convenire sensum 
temporalem, nani scholion. quo banc rem illustrat (ed. Martin p. 4 
infra), nihil est nisi amplifieatio Aristotelici avtv ^povov (Peri berm. 2). 
de quo commentatus est Ammonius. Arist. Berol. IV, 102. At 
(juae addit jjoaco eo consilio dixit, ut nomen ((**»'). 

quod est species pertinens ad JJ^D 1 *,•> (iUb). distinguat a toto 
enunciate , )•♦»)» — *)■ Quae non ex fonte graeco sed ex 

Zamabsario hausit, qui haec dicit: j ^ 

iw'^b i. e. nomen est, quod per se significationem 
indicat eo modo. ut nexus ( . !^t) ratio non sit habita. Per omnes 

V ’ >> 

igitur venas et remotissimos plexus corporis grammatici Bar- 
hebraei effusas videmus tbeorias graecas et arabicas inter sese con- 
junctas et peiraixtas. Barhebraeus est grammaticus arabo-graecus. 

Hoc statim et in dispertitione nominum confirmatum invenies, 
quam ex Zamabsario desumpsit, qui docet: Ad nomen pertinet 

II In scholio Barhebraeus ipse dicit: jcvM^ j \\ .\tf> JIft I 

,MiS) J*^j» ^ IboOD „6| }20JtJ i. e si uotio soni 

gemi> pfiicit. ad <|ucd pertinet nomen , definitio 
idmplicis signifivatinm>. n.,inen di^tingait ab enimciatu (quod et per se e=t 
Cl etiam p 2 1 :* iuf definitio noiionis || 


>onu>’ 
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1 generale sive appellativum omnibus 

rebus, quae illi similes sunt convenit; 2 personate 
ijuud uni rei soli competit , neque comprehendit ea , quae illi si- 
iiiilia sunt. Hinc Barhebraeus desnmpsit sua : Oinne nomen si de 
uno tantum praedicat , est personale e. c. Simeon , Johannes , 
si vero de uno et omni, quod ei est simile, (alia lectio : 
de multis similibus) praedicat, est generale, |.aCDJ^, quo voca- 
bulo exprimitur arabicum . Bhbr. Gr. raaj. p. 5 med. 

Jam quia post banc distinctionem Zamabsari pergit de variis 
nominis proprii formis disserere, etiam Barbebraeus ratione sane 
inexspectata primo loco nomina propria tractavit , quod nemo 
Syrorum ante eum fecit, et in quo iterum vice versa graeca 
arabicis admiscoit. Quod facillime demonstratur , quum Syriacis 
Barhebraei partitionibus addimus ea, quae graece et arabice re- 
spondent. 

III. No men proprium 

igitur est 1, |.i;v» i. e. xvfyiov, Dionys. Thr. p. 14, 1. Bhbr. p. 6. 

vel 2 , jvJiw i- e. si alteri nomini alterum additur, ut Simon 
Cephas. Judas Maccabaeus. 

vel 3, JjqoQ uti pater populorum, 1^? N 

pater tribuum , Bar-Tolmaj , Bar-Naba , quod ex his Zamahsarii 

3 0 3 vi- 0-5 

verbis mutatum (•ij '• 

vel 4, ut a}, deinde ut )oV2>/ i- e. pater 

populi, denique ut i- e. pater populorum 

multorum. quod ex Dionysio Thrace profectum est, qui p. 12, 10 
eodem exemplo utitur ad explenda schemata tria. dnlovv, avv- 
I'tsTov, naoa<Jvv&tTov. Quodsi deinde Barhebraeus pergit distin- 
guere classes compositorum (J20*2D, ovv&iTa) tres composita 
ex duobus nominibus perfectis, ut Jeho-Ahaz, composita ex duobus 
defectivis , ut Malki-zedeq. composita ex defective et perfecto ut 
Rab-Baita. — Dionysium secutus est eadem tradenti p. 12. At 
observationes de formatione nominum propriorum hae Dionysianae 
non satisfecerunt votis Barhebraei . qui sive ipse eas auxit sive 

It Quod seusu arabici> usiirpari scludion p S lin 6 probat. quo de 
'’eilsu verbi ^ a sensu bojk. distingupiidu dUserit 



ab aliis ante eum auctas formulas nominum propriomm compo- 
sitoram profert has, quas omnes accenset class! nominum, quae 
|20*20 dixit: 

a) Composita ex verbo cum subjecto non nominate et objecto 

nominati affixo, syriace )jkOJu.O ^»JLo ^ 

j quibus in verbis }*02tX est Jv^Ls et 

j est Exemplnm est Nisrok, quod 

hand dubie ab ; cum Praelixo tertiae et Suffixo secundae 
personae derivat. 

b) Composita ex particula et nomine e. c. . ■’in\ JJ Hosea 1, 9. 

c) Composita ex particula et verbo e. c. JJ Hosea 1, 6. 

d) Composita ex tribus nominibus e. c. v>. oa . 

e) Composita ex duobus e. c. opoj^f 

f ) Composita ex nominibns aut ex nomine et particula, quae 

sententiam efficiunt, e. c. = mn'' 

•::pns Jer. 23, 6 ^Doo 

g) Composita ex nomine et Peifecto verbi, quae sententiam 

efficiunt, e. c. Jo; JotSX. OO)-, et sic 

b) Composita ex nomine et Imperative e. c. yo, (§udaili). 

i) Composita ex duobus verbis e. c. )Jo ooL oo>ySi». 
Jes. 8, 3. 


Quibus formis in classem graecam nominum compositorum 
(niVi^trff) receptis delude addit classes ai'abicas, quas dicit Kv> 

i. e. tralatitium, et J«,oiix> i. e. airoa^eSiaSTixog. 

In recensendis nominibus propriis harum classium proximo sequitnr 
Zamabsarium . at quae ille ex usu tribuum arabiearum protulit 


1) Addo dispositioneni Zamatisarii p 5,13, ut leetores rem facilius possint 
comparare Attribuit ctassi sei partes: 

g. 

c 

3 ^ e e xLj. 

y “ ' * j , 

■* ■ *' e c . ... -1 
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omittere coactus, denominationem Syrornm christianorum iis suf- 
ficit. Itaque 

5- a) procedunt a quod pro 

Zamahsarii I*---! posuit Barhebraeus; exempla sunt jLoi20 

nomen viri, !»-? nomen mulieris cf. in adnotatione Zamah. 2 , J«j 2 s 
et (j~U. 

b) procedunt a PJ/ 1^, nomine qualitative , arabice »aio 
(Z amah. 3). Exempla: jjo^CD, ^ pcao^^ ef. arabice 



c) procedunt a verbo , Zamahs. 4 , et quidem Perfecto , e. c. 
— Praesente seu potius participio, quod incaute Barhebraeus 

ad Zamah^arii dispositionem addit, e. e. — Imperfecto, e. c. 
1— J — Imperative, e. c. vocis Evae etymologia 

satis mira videtur. 

d) procedunt a multis rebus, quas loco soni (Oj-o) Zama^. 5 

inseruit, ita ut hoc loco re vera eas denominationes afferat, quas 
Zamahsarius sub 1. a nomine substantiae derivat. 

Quum hoe loco Barhebraeus consuetudinem Syrorum in eligendis 
nominibus propriis describat *) , baud ineptum erit classes ah eo 
eonstitutas referre. Procedunt igitur nomina propria: 

1. a nominibus si derum, 

j o - y } tj ^ 

b) Imperf. e, c, v-aJI*j, 

} - O 

c) Impert. e. c. ^ 

5. O"^ sonaa, quern edit inf&ns, quo nomine per 

ludibrium appellabatur Abdallah ibn EXharit ibn Naufal. 

6. , quo pertinent nomina composita, sive sententiam efficiunt 

Ut \ .Jjii ^ ^ give ^ntentiam non efficiunt , ut et . 

Ex hac classis parte Barhebraeus ea fecit, quae supra (4a-f’) addidit ad graeca 
Bionysii ovv^tta. 

1) Zamahsarius etiam usum Arabum expUcat p. 6 1. 4, quo nomina propria 
equis. camelis, ovibas al. ab ipsorum qualitatibus imponebant. 
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a Dominibus loco rum e. c. sunt nomina 

virorum, ^Q*,, nomina mulierum. 

a nominibus animalium, jvioj, (cf. vice versa Zamahr. 

p. 6 1. 11 et supra 1 Jw-t . et plant arum, nam jj»o rosa 

est nomen viri, = oiSiov, melogranatum, nomen mulieris^). 

a rebus in animat is, JO)jo est nomen viri , J’Qi nomen 
mulieris. 

ab ordinibus ecclesiasticis, ) ^ \ ■. et a 

diebus festis eectesiae, j^aoi annunciato, 

^ 0 * Or 

= Epiphania sunt nomina vivomin, jboolo resurrectio , 
evangelium. nomina nnilieram -). 

a nominibus d i e r u in e t m e n s i u m , (neosyriace 

HoMba), dies solis. est nomen viri, JfcooA = naoaaxevi], dies 
Veneris, nomen mulieris: Nisan, JySr, Ilul sunt nomina virorum. 

a nominibus in Plurali positis e. c. J WV ^ 

Quibus denique addit Barhebraeus (7 1. 1) diminutiva Jj*\.pa ut 
tjoniSy regulus, Jjdus nidulus. et oj Jio, quod ex Gram- 

* t -o 

maticorum graecorum vnoxooirnixm factum est Dionys. Thrax 
p. 12 *), cujus exemplum affert 6).,co|s, En iterum quara accu- 
rate grammaticae graecae habuerit rationem. Ultimo loco deni- 
que ponit. 

6- sive '•). quod nomen Barhebraeus p. 6 1. 10 

explicat : nomen quo pi'o accidente. aceuratioris similitudinis ratione 
non babita, homines denominantur . quemadmodum e. c. homo 


1. Quum Kraece rticatur r.)^a ne.imt, sed neograecnm SoStov 

melosTAnatum. quod ex ootn. ooft antiqu«3 processit Cf. Caniic 4. 3 

2 I Xon est opus afferre similti nati.mum romanicarum nomina. nti Apostolo. 
Annunziata 

3 1 I f Z.imaiis.anum de n, .minibus propriis in Plurali ponendis seorsum 
■agente p ft 1 In et Bhbr p t i ■;« 

4. Ifraeoe resp.sndet .nro .^ediaaua . gl,..s.a arabica e.aplicat vocabuIuD. 
syri.aoam: -V ^ vide Payne-Smith Thes 

234j D.. ftu.y verrtt impri.a-kii fir ar.abe I. 188 
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appellator sol. His in nomiaibus simUitodo modo omnino 

non curator, nam si mnlier dicitar Regina sive Donodna 

re vera simiUtodo non adest, — modo aliqno modo cu- 
rator, uti BarsaumS, , filius jejunii, dicitur homo tempore 

Quaresimae natos. Of. Wetzstein Abhandlg. d. Berlin. Acd. 1863 
p. 336. Phil. hist. Cl. 

Tota in disputatione Barhebraeus servavit ordinem a Zamah- 
sario prolatom, in quern intercalavit ex doctrina graeca, quae ne- 
cessaria videbantur. Habes enim banc dispositionem genefalem : 

Zamahsari p. 5 1. 6. Barhebraeus p. 6 1. 4. 

Xomen proprium est ^ i- xvqiov, cui accedit vA-, 

, Cl J 

dividitur in j_a^ = quibuscum conjunxit 

doctrinam Dionysii, 

= >20^0, ubi graeca Gvvd’tta et alia 
addidit, 

jyiLs = lAzuNss 

Quae Omnia si cui non satis probare videntur, Bar Hebraeum 
pendere de Zamahsario, utriusque ultima paragraphus rem certis- 
sime confirmat, uterque enim in fine capituli de nominibus pro- 
priis egit de nomine indistincto et universali et hunc 
in moduni 

S ^ ^ 7 ^ 

oJwtS' ijiis jj!. iuiSlspi 

jopoil; jxjoa jx)jo |aJo K-i\S>o >fciOX>\a 

|.yLci '.Xi* 

— ~ ________ 

— U. — KiiiUIi. IjJ^iLs 5.^LJ! 

— — iiOO — — — — — 

I > Qnodsi contaiit et —J cnm syriaco )iO( , non de ^tOI ceg*- 
tandum est. set! de Jj 5 , itanne reete in codU-e scrititur J-»0)6 = fJoio, 
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(j*rLi:>bS! 

q\| >>JOX>\a\ ^ •♦20jo .'^p? . J V 1 0 0 X.^? 

Lq^ 

Quae soils Arabibus quadrant Barhebraeus omisit, quae utrique 
populo, ad verbum transtulit, quae S3’ris propria esemplis biblicis 
Dan. 8, 13, Mtth. 26, 18 illustravit. En babes Barbebraei me- 
tbodum. 

IV. De nomine appellative secundum systems 
tractate. 

Si eodem modo quo nomina propria tractavimus, Barbebraei 
consilium et methodum persequeremur. commentarius nobis ampbs- 
simus esset scribendus. quod a proposito aUenum est, quum 
nihil nisi locum, quern inter graramaticos Syrorum occupat Bar- 
hebraeus, definite ejusque idolem litterarium delineate nobis pro- 
posuerimus. Itaque in sequentibus quam brevissime dispositionem 
doctrinae de nominum appellativorum ( J.- ior> -^ Jl 

formatione sumus descripturi. 

A. Jia&iasts. Partem primam ita conscripsit, ut doctrinam 
graecam sequeretur, itaque yivot^ jocu^, ftd?/ = j 
uara = {vr«TOp/, aQi&-uoi'g = | tv t v> dia^iaug — jLoxu/ 

et TiTwBug — ratione nobis ex Severe bar Sakku p. 

1. 18; J 1. 3 notissima recensuit, quam a Jacobo Edesseno in 
grammatica adhibitam esse veri admodum est simile. Eecedit 
haec dispositio in eo ab exemplo graeco, quod Sia&iasig = 
)].Ok u/ in doctrinam de nomine receptae sunt, quas Dionysius 
non agnovit p. 10, et in fine p. 16 tan turn enumeravit, qua in 
re non omnium vota tulit. Nam quum dixerit: xov bi ovouuTOq 
Sta^iotig UBt Sio, kvtoyeia xai Seboliasta eum vituperat 

dicens: utunriog iaxiv ovxug ano'fijvccutvog, otpaiXoov fi&XXov 
ovxiog aiTiaiv aBti §t ova xcci baatO'a.Gaig oQfLvxca iv 
hvofxaBi. ox^uaxixotg ovBt. nam (traeci diaO'aBaig nonnisi 

Haec VOS .apud Bar iu glosja 3.314: t \ s |iO). 

Vocabnlum |jOt iesicb .iddeTidam est. e qaibns eisulat . qui.a a JjO) non est 


distiuctnm 
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in verbis a principio agnoverunt. Uhlig Dionysius p. 46 . Hanc 
de Sta&iatffi doctrinam, ut videtur e Jacobo Edesseno etiam 
Severe notam, qui p. jo 1 . 15 rem traetavit, Barhebraeus coiyunxit 
cum doctrina de et , quod ex ea ratione concludendum 
est, qua p. 36 grammaticae majoris rem explieuit. Nam quum 

dicat ; oj^ jijj Jjo 0^0 j];;^ -0)0 W ^ )?Q^ 

,300^.030 .3001^.0^ ^ syriace ex- 

pressit haec Zama^sarii verba : ^ ■ >; Lc 

srS,^» O 5o 

iAj) Xjilc ujoAiw x^<,A Jots 

^■>0. {5,^ 3 3 ^ i 

Mufas. 11 , 7 ; et quum de conjunctioue sub- 
jecti et objecti in . fc— I joo • - t-^-vs i- e. cecidit me Jacobus 

et ego eecidi Jaeobum, agat, nihil fecit nisi formulam arabicam 
Muf. 11 , 14 grammaticae syriacae obtmsit. 

B. G enus. Itaque quum categorias Graecorum doctrinae de 
nomine fuhdamentum receperit Barhebraeus, nihilo minus doctrinam 
arabicam in systema graecum infudit, quod et in doctrina de genere 
facile cemitur. Praemittit p. 8 criteria generalia femininorum 
(consonantem, vocalem, consonantem cum vocali, aspirationem), uti 
et Zamahsarius p. 82 criteria generalia (Alif, Tau atque Ya) praemittit, 
deinde vero illi ad litteram cum Zamahsario convenit, ubi agitur 
de feminine naturaU, et de usu generis metaphorico. Nam pro 

bis Zamahsarii verbis : 

S Wf ^ 

OiljtAj u*/a viA-xJlb" 

i- e. Femininum genus est duplex, proprium, ut femininum genus 
mulieris, camelae, similium, quibus opponitur masculinum 
inter animalia, et improprium, ut tenebrae, caliga et similia, quae 
ndnumerantur xara d'iai.v ei xaxa avv&riXT}v, — Bar- 
hebraeus dixit: j-ia jvDJJ )♦.»/ jLo^OJ OjJS—/ jlAA— ^ )Lor>Di 
)*-/ la. a CL 1 )lb-b-. Do jhtooooD jlb-j/ 6 pq-2o 

•Jttjo M\x>aa7> Jhoauo ^ )la:scA»o | » . c a cs ? 

Abhandl. d DMG. IX. 2. le 
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i. e. Femininum proprinm est, quod possidet mascnlinum 
sibi comparatum, ut mulier, equa^), improprium est 
genus femininum ejus, quod xaxa d-kaiv et xara avv&^xiiV a 

principio femininum declaratum est in lingua uti iaina (oculus) 

*■ & £ 

e5nS. (auris). Arabico respondet j-ia 


et pro scripsit ^ jloaai^JOO |jQ-CXOJ 

jfcOiOJX) Et in fine doctrinae de feminine p. 16 adeo 

Barhebraeus Zamahsarii vestigia pressit, ut inconsulto Msa dieat. 

Nam si de tripliei usu litterae L disserens statuit, JL adhiberi 

0 >• 

iiooCD oios '^■^>20 o/ jloiXQj o/ i. e. ad designandum 

femininum aut ad augendam vim vocabuli , cui denique addit : 
|. ICO ^ o/ i. e. ad distinguendum unum 

a gen ere, seu potius ad fonnandum nomen unitatis, ut )b^ 
granum tritici formatur a tritieum, inepte Zamahsarium p. 82 


1. 5 infr. exscripsit. Quae de sensu feminko litterae I dicit, 

0 > 

patent. Quae de jloQoo C3k>v, i* e. de aucta vi nominis addit, 
quemadmodum in vis nominis major 

quam in JS)o^, addito I. exprimitur, et quae de derivando 

nomine unitatis docet, ex his Zamahsarii verbis desumsit; 

.... O— . • . (^^0 

ajcliaA i. e. Ad- 

nectitur t ad distinguendum nomen generis ab uno e. c. 
tamratr . . . et ad augendam vim descriptivam ut Sallamatu, 
doctissimus; nassabatu , genealogiae peritissimus ; rawiyatn , 
recitator canninum permultorum; faraqatu, multnm timens; ma- 
lulatn, taedio maximo affectus. Sed non Bis in rebus immorandum 
est. nam facile intellegitur, aliam esse naturam JL litterae in fonnis 

O' ^ » 

anctis aliam in ioc'ilc. 


C. Species. Ex iis quae Barhebraeus de speciebus, stdjj, 
docuit. unam tantam rem proposituri sumus, in qua antiquiorem 


1 1 \ OC6 Jbo^^ Barbebraeas ati non potait , qoia syriaee est epicoennm. 
Brhbr Gr maj 9 1. 18 
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Syroram theoriam mutavit. Supra vidimus p. 57, qua ratione 
inter antiquissimos Grrammatieos disceptatum sit de adhibenda 
notione speciei, ddovg, ad formas nominis Syriaci. Dionysii enim 
interpres Adjeetiva in S,y§, et §,ni exenntia inter el'dij ovofiarog 
retulit, qua in re ei cum Graecis convenit cf. p. 10, a quibus 
dissentiebat Jacobus Edessenus, qui hanc formationem ad schemata 
retulit. Quod cur fecerit facile explicatur, nam species sunt d u a e 
TiQmrotVTtov et nagayayov e. c. y^ et yai'^iog, quod responderet 
syriaco SarsS. et arSina; in Adjectivis vero illis formae tres exstant, 
arsS, argana, arsinayi., qua in re gentilieia ut Rumi, Ru- 
maya negleguntur, quae Barhebraeus in censum vocavit. Tribus 
illis for mis melius quadrare videbatnr dispertitio schematum in 
ankavv , ffWiS'STOV , nagaavv^erop , at si definitio schematis ') 
conferebatur, tota haec Adjectivorum derivatio non poterat referri 
ad schemata, quia Adjectiva ilia non sunt composita sed derivata. 

Res Syris eo difficUior fnit, quia voeabnlo et aeque 

utuntur ad designandam compositionem quam ad designandam 
derivationem. 

Itaque doctrina Dionysiana praestat ratione habita definitionis, 
Jacobi vero methodus rei tractandae numero ternario schematum, 
quo numero etiam formatio illorum Adjectivorum comprehenditur, 
quae cum nomine primitivo, quod causa, appellabant, triplex 

erat, commendata videbatur. Confusionem Barhebraeus perspexit et 
quam brevissime commemoravit ; [jbcU^o; lUj/] pijji 
JloiboQccu. bJSwO jxtenooJJo 

JopQjo i. e. Sanctus Jacobus species appellavit schemata, et sche- 
mata, simplex et composita (ita legendum esse patet) species, sed 
non in verbis est immorandum. Commendabatur vero doctrina 
Dionysiana etiam eo, quod inter siSt) nagaycayutv refertur nargu- 
vvfiixov ut Jhudaya, Judaeus ab Jhud& Juda. Hie Juda est xaia 
Jr^p ngouTtjv ■d'iaiv /iey&ip, vel ut dicit Jacobus, Juda est causa 
vocabulo Judaeus subjacens, cf. p. 60. Hanc vocabulorum, 
imo etiam rerum inter sese relationem ratione philosopha alii, 
nescio quis primus, vocibus (pers. i. e. idea, si- 
mulacrum, effigies, et i. e. ideatum primnm et 

1) Haec est d^nitio schematis in Erotematibus : ian Xt^eafv 

Ttooorr^g ^Va xovov xai iv jivevfia aStaojaTw^ ayofiivTi hv (tTtkoTrjXi 
^ ovp^ios/, UhKg Hionys. p. 29. 


16 ^ 
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illiL i. e. ideatum secundum appellaverunt ’). Certum 

est, hanc rationem rei tractandae tempore Probi, commentatoiis 
Aristotelis jam initam esse, de quo conferendus est Hoffmann 
de Hermeneuticis apud Syros Aristotelis, Index s. v. 

A formatione horum gentilitium ut Jhudlya a Jhuda, Isar- 
laya ab Israil, jam Dionysii interpret! trita p. 11 et a Jacobo 
perturbata, proficiscitur Barhebraeus, eique adnectit derivationem 
Adjectivorum aliorum ut a gusma, corpus, gusmana, corporeus, 
gusmanaya, gusm&ya, coiporalis procedit, ita ut rei summa ei 

posita videatur in categoria patronymici, quam cum notione 

V - 0 V - - ^ 

et et i. e. relationis genealogicae non conferre non 

potuit. Syriace arabicum transtulit J1 qX:s, quod Amir a 

vertit domesticatio, pro dixit pro /■ .V; dixit 

quod etiam et joiSL appellari tradidit. Imo 

tres gradus et simpliciter dici affirmavit, 

quod convenit cum Jacobi Edesseni denominatione p. 60 explicata. 
Procedens igitur a theoria arabica, quam antiquae doctrinae graecae 
parem haberi vnlt, his de speciebus loquitur hunc in modum: 
Scriptores bujus ^artis grammaticae genera relationis ad nationem 
et ad locum ( jK-ib/ o? JlljlLaao/ ILquILd) dixerunt species. 
P. 16. Singula, quibus aeque ut Zamahsarius formam vocalismi 
Adjectivorum relativorum accurate describit, hoe loco non trac- 
tanda sunt. 


D. Schemata. Qui in speciebus tractandis Arabes sequitur, in 
enumerandis schematibus baud dubie Jacobum Edessenum exscripsit. 
Schema p. 20 definitur ita: LQiuiOj JjA J1 .qx,J 

ivcxA 1 . e. ,symbolum phoneticnm, quod per pronuntiationem 

litterarum in unum collectarum ad auditum perfertur‘, quod nec 
cum detimtione p. 12 prolata nec cum ea concinit. quam Bekkerus 
Anecd. p. 859 edidit hunc in modum: JSxnua 
axteiv T,,v fTgoi ro a,,_uaiv6uevov un6 yug roi a/maroQ 
.OOVU.V r. ion. o or,uaivuv i, Xtu,. Barhebraeus sua 

(vel ut puto Jacobi Edesseni) definitione formam vocabulorum 


1. Amira p lor, et infra p 251 Xota 
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etymologicam designat, ita ut capitibns, quae de schemate scripsit, 
totum systema derivationis nominum exhibuerit ^). Qua in re 
Jacobi Edesseni canones suo operi inseruit, ordine tamen diverse 
ab eo, quern adhibuit Jacobus Edessenus. 

Quae dicimus inde probantur, quod doctrinam de numero et 
de schemate Barhebraeus ad eandem normam elaboravit. Primo 
loco posuit nomina tribus consonantibus cum una vocali delude 
cum duabus vocalibus composita. Sequuntur nomina quattuor 
consonantibus cum duabus deinde tribus vocalibus composita et 
sic porro p. 20, 19 sq. In vocalibus observat ordinem alpbabeti 

graeci, itaque hunc in modo recenset I, )sut; II, 1 )£»?, 2 
li?; Ill, 1 2 3 4 5 6 |=>)j 

cum H§/?§,sa pfarya, 7 |scu. cum gEs§.sa ari;^a, 8 JSoj cum sEsasa 
^arya, _ 9 10 11 12 IV, 1 

etc. Haec vero est ratio et methodus Jacobi 
Edesseni, quod supra p. 58 probavimus. Secundum hunc ordinem 
deinde p. 29 sq. etiam formas pluralis recenset, nulla radicalium 
habita rations sed promiscue omnia enumerans, quae eandem in 
Singular! formam habent. Formas Ijpos, 

9ui est usus Graecorum (Dionys. ed. Uhlig 26, 1, 3; 27, 6; 
28, 4) sine dubio a Jacobo Edesseno receptus, quern Barhebraeus 
ipse p. 20, 19 citavit, et injuria rrituperat, quia Jacobus no- 
mina octo unius syllabae recensuerit jit*., )jjj |jO), 

)jL, At quae Hebraeus sibi addidisse videtur, 

hue partim non pertinent, nam sunt particulae. 
Be Jjoj cf. p. 239 adnot. 1 

Cur vero in his omnibus opus Jacobi Edesseni sit agnoscen- 
dum, id ex iis sequitur, quae p. 61 demonstravimus, ubi vidimus, 
in recensendis formis Pluralis Barhebraeum secutum esse canones 
JacobL Jam quum principium dispositionis horum canonum eorum- 


Si definitionis modo prolatae graecae rationem habuisset etiam re- 
lationem, quae intercedit inter sensum vocabuli et formam etymologicam, per- 

cepisset, ita ut intellexisset, “"N V esse activum, qualitativum et 

passivum, uti )i,Q yy>\ ab et JjuO iO^OJO p. 36; 38; 40 distinguitur. 

Ab bac vero ratione grammatica profundiore aJienus est Barhebraeus, qui solis 
enteriis extemis usus vocabulorum classes, quos typos dixit^ recensuit. 
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que ordo , quern p. 59 deseripsimus eodem modo in Barhebraei 
doctrina de scbematis cematur, sequitur banc partem grammaticae 
a Barhebraeo ex Edesseni libro esse baustam, quern tali modo 
in Barbebraei libro Splendorum servatum babemus. In eo tamen 
Barbebraeus Jacobi ordinem mutavit, quod genera in Piurab non 
distinxit sed promiscue traetavit, quo facto limpidam Jacobi per- 
spicuitatem turbavit, imo perdidit, Jacobi enim dispositio praestat 
confnsioni Barhebraei. 


V. De categoriis grammaticae arabicae ad doctrinam 
syriacam adhibitis. 

Qunni de qualitatibus , quas ex graecis Siad’kasoi 

profectas esse supra p. 240 vidimus, et de casibus, quos dicunt 
Syri, de quibus recantat Barhebraeos velerum Masorethamm leges, 

addito signo vocativi o/, vix quidquam addendum videatnr, nibil restat 
nisi ut demonstrenius, reliqnam doctrinae de nomine partem prorsus 
ex Zamahsario esse baustam. Quod sequitur ex ordine, quo hae 
doctrinae proponuntur. Habes enim capite octavo theoriam de 

inchoativo et praedicamento , i, e. arabice 

Zamah. p. 12 , et capite nono leges de nominibus ad In- 
finitivmm pertinentibus i, e. Zaraalj. p. 16 

1. 10, (luocum conjunxit locum p. 96 inf., quum p. 49 formas horum 
nominum recenseat ■)• Sequitur capite decimo \^l i. e. exceptio, cui 
respondet Zamah. p. 31, quod apud 

Zamahsarium suo loco positum est, quia ad regulas de Accusative 
pertmet, quod vero. quum Syris causa non sit de particulis ex- 
ceptioms, JI 4 jaA:i al. seorsum agere^), a Barhebraeo 

ideo hoc loco positum est, quia ZamahSarii est imitator. Quod 
capite undecimo dicit i. e. ,relatio ad aliquid“, nihil est 

nisi interpretatio vocis de qua Zamahsarius agit p. 36 sq., 

ub, de adh,bendo Genetivo agit, et hie occasione oblata Barbebraeus 


1) Sed hie quoque Graecos hob neglexit, 


docet enim p. 46 I. 9 , voca- 


bulam. a quo verbum 
Cetemm vero 
eaceptionis egit p. 


non procedat. appellari .^rv/ior 

jam Severn bar Sakkn de i, e, de particulis 
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apocopen in statu constructo obviam exemplis illustrat p. 53, 

ad quam redit p. 66. Deinde capita duodecimo JfyQjt est . v . x <1 " 
Zam. p. 44, et quatenus Barhebraeus de Zama^sario pendat unus- 
quisqne videbit, qui Zama^sarium p. 44 1. 19 contulerit cum Bar- 
hebraeo p. 57 1. 16. Et sic in sequentibns respondet caput 
Barbebraei jo^Ojb p- 59 Zama^arii capiti Xa*aJ( p. 46, 9 

p. 61 JtXJt p. 48 

p. 62 p. 50 

donee omissis iis capitibus , quorum in grammatica syriaca nullus 
est usns p. 64 de jv\OJ loquitur, quod sub inscriptione 

Zamahsarius p. 85 tractavit, denique p. 70 de numeralibus 
agit, quos Zamahsarius p. 93 explicuit. 

Habes igitur parallelismum per totam seQundam doctrinae 
de nomine partem conspicuum, at quae sequuntur capita graecae 
doctrinae debentur, quam Barhebraeus ratione inepta perturbavit. 
A numeralibus enim transit ad pronomina, parti cipia (jxut 
adverbia et praepositiones ()<o-on hosa*^)*), quae 

omnia in libro de nominibus recenset, quo non omnia pertinent; 
servat igitur Graecorum et veterum Syrorum partes orationis, sed 
praepositiones deinde libro tertio debuisset tractare, quod non fecit, 
quum vice versa de Adverbiis bis egerit, primum p. 82 deinde 
in libro tertio p. 166. Vides opus contexendi systemata gram- 
maticorum graecorum et arabicorum hac in parte non feliciter 
ei cessisse. 

VI. De pronomine, participio, adverbio 

De singulis pauca monenda. In tractando pronomine me- 
thodum arabizantem adhibet, quam ante eum ipsa natura linguae 
semiticae coactus Johannes bar Zu3bi adhibuit, qui suffixorum 
formas in capite de pronomine explicuit. Barhebraeus etiam affixa 
personalia, i. e. formationem personarum verbi in doctrinam de 
pronomine recepit p. 74, quae est ratio arabica Mufassal p. 52. 

1) Sic et in subdistinctione Barhebraeus agit de jLolj;:) i. e 

. _otT«h et de i_ air» c. 

2) Dionysius primo loco posuit praepc^iliones , quia cum nomine conjun- 
guntur, quae prima pars est orationis, deinde sequitur adverbium tamquam 
ad secundom partem orationis pertinens. 
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Quo accuratius Barhebraeus arabicam tbeoriam boc in capita ad- 
bibet, eo magis mira videntur fragmenta doctrinae graecae p. 79 
1. 15 conspicua, quae ex Dionysio p. 18 fluxerunt. 

In tractando participio b\2o) Barbebraeus rei sununam 

se non assecutum esse probat, qui adjectiva ut nomina 

actons ut a participis discernere nequit, quonun naturam 

ad temporales sensus referendam non pei’Spexit. Imo Infinitives 
cum eo confudit p. 80 1. 5 infr. notione litterali jv^a■ i. e. 
nonien verbi pellectus, quum Infinitivos syriacos per )o formatos 
cum arabico Masdar aequiparare non posset. 

In Adverbiis giaecam distinctionem simplicium et compo- 
sitorum p. 82 1. 11 inepte repetit, et qui Adverbiorum classes 

rel. cum Dionysii classibus agtd’fiov h^konr/.d, iQurijaeug, 

(r-^trhaanxd ^) , d&QoiGtmg, elxaa^ov al. contulerit, fontem in- 
veniet, unde Barhebraei doctrina processit, simulque intelleget, 
eandem adverbiorum distributionem in libro tertio secunda vice 
esse divenditam, quod supra p. 170 demonstravimns. 

8ed haec hactenus, sufiiciunt enim ad comprobandum judicium 
de ratione, qua Barhebraeus in coneinnanda grammatica sua egerit. 


VII. D e V e r b 0 . 


A proposito nostro alienum est persequi compositionem totius 
gramniaticae Barhebraei, itaque doctrinam de verbo nolumus dis- 
solvere in singula elementa e quibus conflata est. Sufficit occasione 
oblata res gravissiuias ante oculos ponere, quibus dispositio doctrinae 
illustratur. 


Definitionem verbi 
hebraeus , qui arabica 
verbum est, quod indicat 


ex Zamahsario desumptam ampliavit Bar- 
jj Lc i. e. 

combinationem rei accidentis cum tempore. 


his verbis syriacis coramentatus est: -s |^; jljOOiLj 


n His Adverbiis eredu re,pondere ea quae i. e. nigrum red- 

dentia appellat, enim obfuseavit sensu metaphorico est injuria affecit, 

jOrvlSft / CuretoD Ant Due p est injuria affici, laedi. 
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llsh i. e. quod signidcationem actionis ia mutatione con- 

versioaum (temporis) habet. Deiade Zamahsarinm p. 108 statueatem, 
verbo proprium esse, quod particula praecedat, bis verbis 
sequitur )N.Mn.X> JboA-J ^ i. e. 

ad proprietates cbaracteristicas verbi pertiaet iagressns (j) ci\ct\\ 
= particularum et ZamabSarii reliquis 

criteriis deaique substituit usum J. et ^ persoaalium, J. femiaiai etc. 
At statim delabitur ia doetrinas veteres Syrorum de praefisis 
cf. Sevemm p. 3; 10, de geaeribus, aumeris, temporibus, 

personis, Sia^iasai, speciebus, aebematis, kyxXiatat (modis, quos 
SjT-is dicuat leetioaes), quae quomodo e graecis foatibus processerint, 
brevi Ulustraadum. 

Dioaysius p. 16 tribnit verbo octo mutatioaes, quas iaterpres 
Syrus reddidit: 

kyxXiatts , Sia&iaei^ , t'idt ] , axi^fiara , agi&uoi , ngoauna, 
lioxo. K?/. laosnoo/. 

Xgovoi, av^vyitti 

et iyxXiattg, qui suat nipdi aumero quiaque, e graeco ita suat 
syriace expressae : 

ogiffTixi], ngoaraxTixi^, svxrixr, vnoTaxTixrj, dnagifitfatoq 

jjooa. )V!Dj»^)Lat*,20jbC0^)- 

Hae Graecorum distiactioaes Syris difficnltatem rnagaam para- 
baat, qui modos bob babeat, btad'iauq et tidri bob facile distia- 
guunt, et vice versa geaere ia verbo utuatur Graecis igaoto. 
Itaque onmi modo teatavemat rem ita mutare, ut suae liaguae 

1) Ex , matrimonium = ovyvyia, deinde factum est )^0) , motio, 

mutatio vocaUsmi. Cf. supra p. 17. 

2) Cf p. 17'), nbi codices praebent solum j).O.tViD)bJO , quod C et in 
fine p. 28 habet. Hoc vero est Xe'Sce p. 9*), itaque rectum esse non potest, 
quia anapeftyaxos — Infinitivus nomine speciali designandus erat. Lectio recta 
P 28 est servata. 
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proprietati conveniret. Antiquum nomen kyxXifSKHiV *) = 
Jacobus Edessenus mutavit in jSj ®), Barhebraeus vero p. 90, 11 pro 
eo posuit \mSi > pentas specierum, quo facto jam iyxXiaug 

et dSrj in unum confluxerant. Pro graecis modis (iyxXiaug) in 
Dionysio servatis Jacobus introduxit formas recitationis secundum 
sententiarum sensum has: modum imperandi (Jj^jDoS), precandi 
(J K oi - interrogandi (JJ)cLJt), invocandi (|6 i^;_jD) definiendi, 

(JjQOoSjj qui est modus apopbanticus, Et de his sententiarum 
formis, quas loco modomm verbalium introduxit sive Barhebraeus 
sive Jacobus ipse (Bhbr. Gr. maj. p. 90) ita disseruit, ut primo 
obtutu pateat rem eandem hie tractari, quam rectius Johannes 
bar ZuJbi p. 163 explicuit, quaestionem scilicet de quinque spe- 
ciebus orationis, ex qua profecta est doctrina de aecentibus. En 
quae confusio exorta est ex conamine apud Syros inveniendi formas 
modis Graecoram aequiparandas *). 

Postquam tali modo recognovimns, quasnam mutationes notio 
iyxXiaeutv perpessa sit, hunc in modum poterunt componi notiones 
Dionysii Syriaci cum Jacobo et Barhebraeo: 

Dionysius. Barhebraeus. 

jb^',pD = I'tSalx) wJt;/ (Jacobus jxjj)*). 

JjOJB — )LqsW. 


Seiisus priniiti^ns hujns Tocabuli a Scholia:»ta ita explicatur: ^ovXrjots 
vvxfjs Sul <ftovf,s ar,uaivouivr,- l^hlig Dion Tbr. p. 47. Hino Syri fecernnt 

2) Hinc igitur sua depromsit Amira p 251. quum statuit, verbo esse propritnn 
sire modum, inter quos retulit {JjJOQ 3 ^ quo nomine Jacobus est usus. 

3 ) Hinc explicatur, cor species orationis quinque, accentuum punctis, quae 
dicebantur -Phillips Letter p , designatae, nomine appeUa- 

tae Sint; Jo»2bA. sunt nomina signorum, recitationis modi. Cf. subscriptdonem 

codieis Karkaphensis Parisini ita compositam J)S--pD nv>\» 

)VaO)CD Martin Joum. as 1869 Oct. p. 283. 

4> Quodsi hoc loco modi cum quinque speciebus orationis eon- 
tunduntur, explicatur, car accentus, quos secundum species orationis distlnxerunt, 
dici potuerint jftXJ == intentiones in relatione sermonis positae, 
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I-*-?/ = 

Jaosaoe/ = 
Jjtuao — 

JSojO = 

loj == 


Desxmt, p. 91, 19 pro enim hoc nomen 

, , [adhibetur. 


jb:U». 


Iso^. 


= Desnnt. 

Deest 

Itaque ex octo graecis verbi proprietatibns desunt e'iSt} et 
avisVyiai, et sex restantibus additur genus, quo facto septem 
onuntur verbi proprietates in grammatica Barhebraei. At si ex- 
spectas secundum banc dispositionem verba a Barhebraeo tractari, 
te ipsum ftustraberis, tota haec doetrina est omamentum inutile, 
ae ne schematura qmdem notione utitur, quae aptissima erat 
ad congerendas sub eertis formulis verborum varias classes, ita 
ut derivatio stirpium, quas nunc conjugationes dicere consuevi- 
mus, a Barhebraeo obiter tantum attingatur p. 92 — 94, neglecta 
notiore schematis. Eadem notione neque in recensendis variis 
formis radieum verborum, quae nunc mediae Waw, primae Jud etc. 
appellantur, usus est^), quas secundum eandem dispositionem 



enim respondet graeco kyxXtotg sensu iutentioms et scopi, do quo Scho- 
Uasta apud Uhlig Dion. p. 47 haec habet: n^oaxXtvera^ 17 V 

avxfjg olov tvnta}^ TTp oaxa tt o vaa, ^ 

^viofjiivrij ^ d ^anc d^ovoa j ^ ov9iv tovtov drjXovoa^ fiovov to 
ovofia Tov TtQayfiatos TtQofiaXXofievijf olov rvmstv, 

1) Distributioni vero verborum secundum formam subjacere notionem 
schematis ei phrasi p. 101 jy^D «a20:OQd/ - sequitur. — Ceterum 

non modo Ahudemmehus do verborum schematis cogitavit , cf. supra p. 33 sed 
etiam EUas (Nisibenus?), qui notione taxSl. utitur et de schematis verbi et 

nominum hunc in modum egit: jvi3 jlnislo JSJuiaQD/ ^ 

jJo -Jotoj iojj ^o» \f>\ 

IfcLLiti'o Jtib ^ 

)JL» ..^Vbooo -iLo 

)!:» ^o» ... ip ^ ^o»A*Jy jov*-? 

«oiobk^ ivA^Lboo ix>.TPp/ [.]i-aA3l.o ) x >> rKp / 
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recenset, quam p. 133 apud Josephum bar Malkon, apud Eliam 
Nisibemim , p. 167 apud Jobannem bar ZuSbi et apud Severum 
bar Sakku p. J sq. invenimns, et quam banc ipsam ob eausam anti- 
quitus traditam ad Jacobum Edessenam referendam esse censemus. 
Itaque fundamentum ordinis, quern adhibuit Barhebraeus efficit 
baec series p p. 95; p. 103; pi., P- 

p?, ^?, JL: p. 124; iil ]i} p. 126; vlo?, 

V V ^ 

p. 134; )a:6V al. p. 139, quacum conferenda est series supra p. 133 
prolata. — At in eo Barhebraeus eos qui praecednnt superavit, 
quod primus ad naturam eonsonantium radicem componentium 
animum adhibuit. Nemo enim inter Syros ante eum litteras debiles 
observavit, quae si non recognoscuntur tota etymologia linguarum 
semiticarum caligine est tecta. Distinxit igitur primus Barhebraeus 
formam radicum, in quibus sunt consonantes debiles j, o, 

I H _ O J 

quas jouVO, aegrotantes dixit, et quibus addidit ^ 




^ . . . Iji ^ Nolbopo ,^0)JS-)o 

)N. ^ ‘■^Y v> )l . , . , ^ ^ 

j xuTfip / iL» ^oi .JjJ^Lfckioo )i.-4 io> i jaapoo/ 

.v>0} JjO) j^« V) » c> o .jbStik lubwLNiio jpiSL 


IvoNaoo .konma o^xkhjoj j_xx\ »j j • Jp,/ 

);X>NX) tvoQsjo y./ if? 6o) j^oX^o cnxxiio oo» 

. . . )_HSO lloj Joot 

❖ UaiSl Ofiodio :^.-a_LO»L )Muri£»/ 

Ljs ^ b^Lbjpo ^A.ot ^ ./ |ijco 

:MA.LfcOD Jxiooo/ ,^-plSODO ^ 


ji*b^]A20 0>^J. Simiii modo causa secunda et tertia proponuntur, 

quas hie revere superfluum e,t Tradit haec de Elia ipse Bar ZuSbi Cod. 
Mns. Bnt. Add. 2d, 876 fol 108 b. 
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Arabibus sanam, Syris debile (p. 119 Jocu), a forma radicis Sana, 
quae consonantibus firmis f>^^) constat. Quae observatio 

eo eum perducit, ut in ordine verborum a Jacobo constitnto sub- 
distinctiones adhibeat, quae procedunt ex natura radicalium sive 
Sana sive debili. Tali modo introduxit theoriam arabicam (Mu- 

lassal p. 127 1. 7) de et in grammaticam syriacam, 

quae res fuisset maximi momenti, si formam radicis trilitteralem 
perspexisset, et hac notione tanqnam fundamento derivationis usus 
esset, quod tamen nee Barhebraeus neque alius quisquam e Gram- 
maticis Syrorum fecit. Antiquiores Syrorum grammatici J finale 

O 

in verbis tertiae Alaf inter litteras furto ablatas referunt 
et indolem radicis omnino non curaverunt. Elias ed. Gottheil 
P- Severus p. 1. 10. Nihilo minus Barbebraei est laus, 

quod primus animum ad banc sonorum natnram advertit. 

Etiam aliam rem ex grammatica arabica baustam syriacae 
adbibuit, distinctionem verbi transitivi, )&uXJjCD, dupliciter transi- 
tivi et intransitivi , jfcgQOJ, P- 92 — 93, quam a Zamapario de- 

promsit^), qui rem p. 115 tractavit. Eidem denique debet caput 
de Imperative, quern cum Imperfecto omisso praefixo convenire 
docet, quod nemo Syrorum ante eum dixit. Cf. Mufas. p. 114 
cum Bbbr. gr. maj. p. 143. 


VUI. De Particulis. 

Quum notio particularum Arabibus sit propria, qui particulas 
a Graecis subtilissime in praepositiones et adverbia distinctas non 
distinguendas esse censebant, et notio et definitio particulae, cujus 


1) Notanda videtur imprimis doctrina, secundum quam intransitivum per 
particuiam ei junctam redditur transitiyam, seu, ut dicit, ab actore (jjQ^ = 

ad objectum (jjkOAM = HO transit. Exemplnm est 

^ voluntas per ad terram tuam transfertur. 

Quod factum ex regula Zamahsaiu , intransitivum addito fieri 

transitlyum, quod illustravit exemplo jU 


> (I ^ ^ 
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nomen lico/ tamen a Graecis desnmptum, apnd Barhebraetim ex 
Zama^ario est hausta. Quod haec verba probant: 

.,6p.joQjt^) VJao/ .JJoqod Jjjo oW 

^ jo 'uo — — — — o^J- 

o/ .JjO) )oM )o-«. OM-^ )) j;ot '^o .OfMs jJ 

.1 — — (J y ^y5 — 

.^lAi jJ/ .jb^ 

. X 0y<0 3 Jjts 

Definitionem arabicam parapbrasi syriaca expressit, et si ad- 
didit, particulas esse vocabula simplicis significationis , sibi non 
constat, nam si sensum in aliis indicant, quod Sibawaihi dixerat 
supra p. 143, illis significatio simplex non potest tribui. 
Dissentit autem a definitione Syrorum solita, quum Jacobi Edesseni 
definitionem jure rejecerit, quam etiam Severus bar Sakku protulit: 
()?«::, )a\ )vE»)j) Jl\jccoj jbox) oW jvoo/, et quae 

aeque Orientalibus atque Occidentalibus grammaticis accepta erat. 
Bhbr. gr. maj. p. 156. Etiam si addit, iis genera, species rel. non 
convenire, Jacobum exscripsit. Cf. Severum p. v^l. 6. 

Particulas , quum arabicam tbeoriam cum graeca conjunxerit, 
simul vero Adverbia capite speciali tractaverit, Barbebraeus ordine 
confuso recensuit, at quum p. 169 de earum catalogo monuerimus, 
brevitatis studiosi rem omittimus, de qua videant alii, quibus tanti 
erit. Num et quanam via graecus particularum catalogns ad 
Arabes pervenerit, quorum classes facile cum graecis possnnt com- 
parari, id explorare mihi non contigit. 

IX. De dispositione libri de communibus complurium 
partium orationis proprietatibus. 

Quae libro ultimo a Barbebraeo tractantur communes partium 
orationis proprietates , ad orthoepiam pertinent , et quamvis in- 
troductiouem yyJ,Q\) a Zamahsario mutuatus sit, maximam partem 
ex antiquioribus Syrorum bbris baustae ordine syriaco proponuntur. 
Et prima quidem duo capita, de defectibus scripttirae syriacae 


n Martin praebet qnod rectmn esse non potest. 
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deque ratione supplendorum defectnum sine dubio ex Jacobi Edes- 
seni grammatica *) profluxerunt. Cf. supra p. 49 *). Caput vero 
de loco oris, in quo varii soni producuntur, arabicam scholam 
prodit cf. supra p. 54. Qui locum Mufassal p. 188 1. 15 cum 
Brhbr. Gr. maj. p. 195 contulerit, videbit quatenus Barhebraeus 
de Zamabsario pendat. 

Eem orthoepicam Barhebraeus p. 197 — 210 ita tractavit, ut 
praeter concurrentes duas consonantes vocali destitntas, inter quas 
Mgtappgy^a et Nayoda adhibentur, et praeter J b-.A (Elias 


Severus p. ^), et j K. ^ 0>\ <c> (Elias p. ).o) et 

|bca20DolJbJO (Severus p. , Elias p. w) seorsum egerit de 
)bc;i\'a^>aa, i. e. de litteris non scriptis, quae litteris 


dictis oppositae, in pronuntiando per se producuntur, quam de- 
nominationem nemo ante eum adhibuit. Hue pertinet o in 


et et j in )b^«^ (in sex) et in )‘t^>JLO (et litterae) pro 

jbsjk/ et p- 204, et sic in uotuinibus graecis op c\iOk^c<e\ 

et cp aiOj^m ^ al., et in syriacis a « incipientibus ut |b\.p pro 
protnlit Elias p. et Severus p. ^ 1. 15, nomen 

non habent. 


Quae omnia si ex schola syriaca processenint , in duobus 
capitibus de occultatis (J b- quod nomen ante Barhebraeum 

inusitatum est, et de commutandis ()lbxva\Jb3P) Arabes secutns 
est, et rem uberius tractavit, imo eo usque processit, ut fere dici 
possit, attigisse Barhebraeum rationem phoneticam sanam in de- 
scribendis affectionibus consonantinm concurrentium, quarum altera 


1) Cnjns tamen obserrationes de et JbcO\. Phillips Letter p. ^ 

et supra p. 53 Barhebraeus siientio transivit 

Quod Barhebraeus de scriptura Romanorum, Aegyptioruru, Armemorum 
P- 192 mouet, In scholis Syrorum tradi solebant. Cf» Mu’tin in Joum. asiat. 
1869 Oct. p. 246. Elias Nis. Gram. p. Oj. Es Fihristo p. 12 discimus sae- 
culo nono et decimo post Chr. hominibus Utteratis variam scripturae populomm 
formam rem fuisse gravem, quam explorare operae pretium habebant. 

3) Hoc trazit Of in graecis nominibos post r positum ut |-ooo>;3, 
quocum confdndit oswn litterae O) pro graeco e ia 
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propter concurrentem alteram aliquo modo immntatur. Ita arabica 
schola Barbebraeum ad altissimnm gradum evexit, qnem in de- 
scribendis linguae legibus eupbonicis bomo Syrus assecntus est. 
Principium , quo nititur , est distinctio sonorum accuratissima se- 
cundum locum oris, ex quo procedunt. Arabs sedeeim, Syrus 


quattuordecim locos ) a o> vi ) constituit, quos p. 54 


enumeravimus, desunt Syro loci consonantium 




g et ^ et ija. 


Lex suprema deinde haec est, 1) ut consonantes similes sine vocali 


intercedente concurrentes in secundam absorbeantur, quod capite 
de Jj^yOsSuAJO P- 197 tractatur*), et ut 2) si consonantes duae, 

Vocali destitutae , in uno vocabulo concurmnt , vocaUs auxiliaris 
accedat per Mghagggydna indicata. Itaque boc loco de syllabis 
auxiliaribus et de varia Nisibenorum rations in adbibendo Mgbag- 
gfjana disserit p. 200, deinde p. 201 de Na/odS, et Mgtappgyinl 
agit Nestorianis solis usitato. Quo in capite ex exemplis prolatis 
cemitur, Barbebraeum secutum esse Jobannem bar Znibi vel ejus 
magistrum, exempla enim eadem sunt, quae supra p. 128 ex Jo- 
hanne proposuimus , desunt vero apud Barbebraeum baud pauca 
ad rem perficiendam necessaria *). 


1) Itaque Lama^ primum in 

cum secundo coalescit , et sic 
etiam in e quibus alterum exemplum ad Metappgyana pertinet. 

2, Quum p. 126 Barbebraeum non in censum vocaverimus, qunm stato- 
erimus Vlyodl esse signum contractionis . hoc loco ejus verba esplicaada snnt, 
in quibus ab us recede, quae Martinus (Joom, as. 1872 Avril-Mai p. 403) 
docnit. Agitur de sensa socis quam Martinus vertit „proloiigavit‘‘ 

sensu miisico. censens Xayoi'a esse notam musicam, quae indicet cantnm extendi, 
quum MetappgySnS sit signum cantillationis voce submissa perficiendae. Brevi 
Martinus has lineas retulit inter signa cantilenae, Quod ex verbis Bar- 

hebraei non eonclndi posse censeo, qui haec habet: J.Q\0»j:5 Je, qsc 

M-o IvD loXoA.; .Jby^ )OjOj -rX *. 

)®A, liioa, ^ 

tQS.0i)30 .l-oi, 

ilo Us yia*j laoi-lLSso (U, JSXe 

c*.to.Lo Uo |a.N.\ 
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X. Observationes orthoepicae. 

Ees ortboepica prime obtutu ad scholas masorethicas Syrorum 
pertinere videtur, at si accuratius examinatur, magnam partem 
ex observationibns orthoepicis et eupbonieis Arabum profecta re- 
i-ognoscitur, quas cum praescriptionibus magistrorum Maqrgyane 
Barhebraeus conjunxit. Hinc levis confusio est exorta, multa 
eiiim. quae re vera ad permutationes consonantium sunt referenda, 
uuas Arabes , Barbebraeus } K---iO>\..Ky < p. 205 dixit , Bar- 

bebraeus ad occultationem retubt, enim 

eas consonantes appellavit, quas praeeedentes grammatici 
nuncupaverunt *). In tractandis occultandis Barbebraeus secutus 
est Zamabsarii caput de absorptione , itaque respondet 

Barbebraei caput de ) K i . Oi .A multis in rebus Zamabsarii 
eapiti de absorptione , et Barbebraei caput de commutatione 
Zamabsarii capiti de Omnia vero 

ai'ctissime cobaerent cum usu Dagesi cgnjungentis in codice Rencb- 
liuiano, de quo p. 200 egimus, et cum usu lineae Mgtappgy^nb. 

. . . lo-Lj i-ao-o/ .^^co ^v-o )^»1. )^»Q£X) 

.|jcioD_6a*jaaj olo )oo. >\o i)j i, e. concurrentibus duabus con- 
>onantibus , vocali destitutis , inter se diversis , Orientales consonantem vocali 
nistructam, quae ante consonantem quiescentem finalem vocabuli prioris posita est, 
trahunt scilicet extendunt earaque desuper linea obliqua, Na^o^a dicta, instruunt, 
quemadmodum e. c. Lama<^ vocis J — concurrente vero quiescente 

hnali vocis primae cum consonante vocali instnicta initiali vocis secundae, 
'[uiescentom jtinalem) obserant. scilicet claudiint neque extendunt. et infra 

^ c 

linea recta, Jsayo^a dicta, instruunt, uti e. c. Alay vocis et Taw vocis 

jjO^QO !y — Opponit Barbebraeus et i- e. syllabam la 

neglecta littera Alay in exemplo primo extendit usque ad Dala^ vocis ^^ruba, 
io altero vero exemplo syllaba la clauditur ante ra^ez neque extenditur usque 
ad r initiale. C'antilenae hie nulla vestigia percipio. Cf. p. 127 lb, 128 lib. 

li Hie dicendi usus ab Arabibus est desumtua, qui voce utuntur 

Muf p. 194. 1. 0 infra. 


Abhandl d DMG IX 2. 


17 
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Et ut ad singula accedamus *), — occultatur : 

1) I in ^ et vice versa: et jroL .^^2), 

Bhbr. p. 198 1. 8. 

Convenit cum lege Zamahsarii Mufas. p. 194 infr. 

2) o) in ,i>,, sive praecedit sive sequitur: )_i0O) -- 

0)*tX3^ Ib. 1. 13. 

3) ..ii in sive praecedit sive sequitur: ) •> on -- o 

y— S 

jv»~ 

Utraque observatio e Zamabsario profluxit dicente : 
wiLji .! jj • . ■ p. 192. 

4) ^ occultatur in i, )o, o, J 5 , .=>, v^, j, 

sp, n Secundum Zamahsarium p. 194 Nun occultatur 

in litteris at alii in quindecim litteris, e quibus sunt 

— , . cJs. occultant Nun, et ante o Nun commutant in 

quorum a partibus stetit Barbebraeus. 

Lti bic antiquam feyrorum de doctiinam Arabum 

observationibus auctam et nova inscriptione arabizante o^.-N<o 
omatam babemus, ita et in capite de jbcaS^bsSa ad antiquas 
byrorum leges , quas inde a Jacobo Edesseno p. 53 usque ad 
Eliam Nisibenum et Josephum bar Malkon prosecuti sumus p. 124, ac- 
cesserunt observationes ad analogiam grammaticae arabicae formatae, 
in qua dialecti di^tmguebantur et Tayitarum pronuntiatio iiJ) 

Muf. p. 1(4 infr., 1<6 1. 2 aliaeque dialecti (oUJUi ^ Muf. 
p. Ii6 1. <) e. c. dialectus Hanfalitarum fib. 1. 9) et Kalbitaruro 
lb. 177 1. 2 commemorantur ^). Hoc igitur exemplo commotus 
Barbebraeus dialectos distinsit, et permutationes consonantium ita 
distnbuit, ut loquatur 


le'dull.rdirri,’ZlT...!= 18^2 Avr p. 336, 

2) Cf, De Sacy 


■ - “ in Joum asiat 

qu. de duabu. dialecris linguae syriacae doctisaime diaaeruit 
Anthologie grammat p l u», 266, et ^ ' 

des VII internet Orienu!i,tenc,iagres,e» Sen. Ab.U p 76 


^ in Verhandlungen 

Wien 1888. 
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1) de iis, quae S 3 rris omnibus sunt communes p. 205. His 
adnumerat eas, quas Jacobus Edessenus constituit cf. supra p. 54 : 
mutatur ) in OD et ) in supra p. 121, 2, ^ Q’i^ > 

et jo in o cum Qus§.ya *). 


Quibus addit: 

2) Permutationes Occidentalium , in J , ) in ^ ^ »* in j , 

O) in J, ) in o, j in Gr. m. p. 240, 17. Quae bic tractantur 

pleraque ad pronuntiationem pertinent, buy§iy§., cum 

0 


Ala9D ^otojp-., hfzawuby, et recte in capite de 

tractarentur ^). Mutationes verae sunt |\ its ft pro )|iac al. et 'uh- 
dana pro jjiO)Q\. 


3) Permutationes Orientalium in locis quibusdam biblicis, 
quemadmodum concurrente jD in voce . ^ \ 1 1 Matth. 15, 13 

consonantem tamquam pronuntiant , vel j ante j cum QuS. 
in ^ Matth. 20, 2, et ante I cum QuS. in Matth. 20, 13 
ut .OD proferuut. — His accedunt aliae permutationes non in 
lectione biblica solum verum omnium consuetudine receptae hae : 

a) o cum Qus. sequente I. cum Ruk. vel fit ergo 
Jho.., N.«S\ ) ^ legenda sunt hap§«9’a, iMopgSai?". — Vice versa 
>5) cum Qu§. ante j cum Ruk. fit o cum Qus. e. c. j<j.3Q_jO 
kubgda, ulula (neosyr. J N Oio o i. Idem fit ante et e. c. 

et — Cf. Noeldeke Mand. Gramm, p. 48. 

b) y cum Qus. accedente h cum Ruk. fit L cum Qus. ; ergo 
’ubtta, J^jt, sitta. Mand. Shdis ex Nnnais ex smaiD. 

c) sequente ^ cum Qus. fit i cum Qus. e. c. : 

cf. supra p. 122, 6. 

d) ^ sequente 1. cum Ruk. vel ji., fit L cum Qus. e. c. 
)^q\, 1*^1 cf. supra p. 121, 3. (Mand. S’lSUN = 


1; Pro jhuJUQaO Barhebr. Gr. maj. 205 1. 5 infra legendum 

est jhs«jiQ3D ^^003. 

2) E contrario Orieiitales in \s-Jq 20*, '^Joaoc, j in O 

comnjutant i. e. proferunt Yuwil. Sginawil, ygmuwil. Bhbr Gr ni 208 infr, 

17* 
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e) ^ sequent! vel cum Quk fit j; e. c. J cy> ^ 
cf. supra p. 121, 2. Noeldeke Hand. 6r. 45. 

f) ^ sequente ^ vel y cum Qus. fit ) ; e. c. 'tr- 

Quorum consentit usus arabicus, de quo Zamahsarius dicit: OLkoJf 

J 

kij ^5 '■ — ri^j !l Ji— A_'s 

y ^ ^ o 3 - o-t>3 o- " 

.i.'iii »J O j *) LsUas . Alii jjo non 

mutabant in j , at simili modo ut j pronuntiabant ; i_>3 

vocali instructura non coinmutabatur in j, at ratione simili pro- 
nuntiabatur, qua de re Sibawaihius di.vit; xc^Lai! 

pii t Muf. p. 177 1. 3. Noeldeke ib. 


g) j 3 sequentibus ) et .ij et y cum Qus. fit cum Qus. e. c. 
JyajPQX, )j*a., Jjjaaj; cf. supra p. 121, 4. 

bj ,.0 sequentibus ^gp et 1. cum QuL fit cum Qus. e. c. 
) ro ,oa-\ . JNjOJSIIJD, Aliam definitionem vide supra 

p. 122, 7. — Mand. s'rsszs, rad. pungit me. Noeldeke 40. 

e. c. 


xccdToa, 


i) ^ sequente in vocibus graecis fit 

Hinc explicatur arabice in ^ 

= strata, jjij, — 'ktj(STr,g, syr. in Targumo baby- 

lonice — Aliam definitionem vide p. 122, 8. Noeldeke 45. 


k) In vocabulo graeco Cappadox, Dala.5- cum Qus. 

abit in de quo vide supra p. 122. 5. Barbebraeus opponit, 
in hoc \ocabulo y habere Rukaga et errasse Orientales in definienda 
bac lege. Quae jioiro .iddit earn ob causam explicanda sunt. 
4 uia pronuntiationem linguae graecae saeculo XIII illustrant. 
Nu'tio tempore Graeei r fere tamquam mediain sonantem proferunt. 
non solem post v e. c. udvtu = mandis, sed etiam sine v 
e. c. Tioccra = derada G. Si .Syrus hunc sonum d suis litteris 


It Hie jT" 


jx'^i.uin Sensu-. t\st: Xon perditns est is, ciijus 


c-uii^lo v^na Nem ..vl pnm cibaiiduin. 


•J I i-!.. 


7 T. 4H1.1J itTf Ut h prnU*ruiit J enim a\ et ubi 
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reddere volebat, i = Dalaii?' cum QusayJ ei adhibendum erat. Ita 
factum est ut graecum t bomini Syro nibil aliud videbatur esse 
quam jlCjtOJD Itaque baec dicit Barbebraeus ; 

3Po^o ^poy^.a.'a? l^iocco {:s&.oN2o .J^a, i- e. 

,Consonans d (quae Syris est Dola«9’ Qusaya instructum) graeca 
syriace scribitur ^ ^ ut in Ilitgos = ^oy, j Titog — 
Hinc sequitur Barbebraei temporibus Graecos legisse 
15e^(ros , Dittos , quod etiam hodie faciunt , et Barhebraeum t 
dieere d cum Qusiiyl, S enim est J cum Rukirjj^a, soil, d aspirate 
media = th in anglico this. Historia pronuntiationis graecae 
medio aevo bucusque inexplorata est, eo doctius licet argumentari 
de quaestione , quonam modo veteres Graeci suam linguam pro- 
nuntiaverint, inter homines, qui linguam hodiernam ignorant. 

l) jt ante ,s, J cum Qus. fit Cf. p. 122, 10 et 
Mufas. p. 177 1. 9. 

m) 1, cum Ruk. accedente o cum QuS. et cum Qus. , et 

cum Ruk. fit s. cum Ruk. E. c. , 

in hoe vocabulo enim v^babet Ruk. Noeldeke 42. 

n) ) abit in ^ in voce |\ o(\ Causa in aprico est, enim 
sibilantem mediam ) sibi assimilat , et ex ea consonantem tectam 

fecit. Eandem vim Gutturalis babes in 4, a. 

4j Affert Barbebraeus permutationes turpes quod 

cum arabieo ALi contulerim). 

a) Occidentalium , qui L concurrente in ^ mutant et e. c. 
P*'o )ivl dicunt musca, neosyr. 

Idem pro profei-unt per ^ : — pro P®’’ ^ 

Tt^yuvov. — pro jpi. et fA per 

nostrum b volunt scribuut uji, e. c. andyxoe = Bank, una^nQtov = , 

ft^nlxoviov =Balcon, //TtaijaxJa = ijsi^ al. — Ante t pobitum ^ aspiran 
iiL>n potest, itaque ex did fit ytd, 

1 1 Haec res ad intellegendam pronuntiationem Neosyroriim gravissima est, 
qui ubi Gutturalem perdiderunt, eoncurreiites i-onsonaiites sono tectarum coiiso- 
uautium pvo. instruxerunt Cf. Gram, mea syr I, p 40. 
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b) Orientalium, qui pro ^ et ^ cum Euk. profemnt o 
e. c. awa wawra = |;=>0 W, 

lidem o\ Particulae in i> cum Qus. mutant pro Jo) dicentes 
jja i. e. kg’a a;fil. — Consonantem o in JJbct^/, 
in d praecedens resolventes prorsus omittunt. Cf. Gram, mea 
syr. I, p. 6. 

5) Praeter has commutationes apud Orientates et Occidentales 
usitatas etiam aliae aliis in regionibus sunt ex incuriosa con- 
suetudine procedentes, quarum magnum numerum potuisset re- 
censere, si Mandaeos curasset, at solos Palaestinenses respexit. 

Hi in vocibus et |L/ pro & proferunt ^ cum Euk. quod 

eo magis uotandum est, quia vice versa pro ^ (os) iidem dicere 
solent ^ Burckhard Travels in Syria p. 40. — Iidem jO in / 
commutant i. e. omittunt, quae est pronuntiatio Aegyptiaca et 
hodie etiam in urbibus Palaestinensibus adhibita. Gram. syr. I, p. 8^)- 

Dialectorura in vocalismo varietatem Barhebraeus non neglexit 
(Gr. maj. p. 237), sed singula persequi a proposito historiae artis 
grammaticae est alienum, opus est ad lexicographum et gram- 
maticum pertinens *). Oraittimus etiam doctrinam de aspirations, 
quani inconsulto duabus partibus absolvit , verba a nominibus 
segregans. Quae omnia iis curanda sunt, qui Prymii et Socim 
textus neosyriacos legunt. 

Non dubito quin omnes, qui banc Barhebraei de orthoepia 
Syrorum dissertationem cum antiquiomm Grammaticorum le^bus 
contulerint videant. quantopere Barhebraeus eos superaverit; simul 
vero nemo negabit. scholae arabicae Barhebraeum methodum debere, 
qua adhibita tantum profecit. 

XI. De Punctis. 

Quodsi in tractanda orthoepia Arabum e.vemplo est usus, in 
tractanda scriptura. ad earn enim pertinent puncta, sola prae- 
cedentiuni grammaticorum Syrorum auctoritate potuit niti, qiii 
graromaticam , cujus pars magna e scholis masorethicis profecta 
erat. secundum varium punctorum usum docuerunt s). Josephus 

11 Baedtkf-r ■S..oii; l’alae>titia p C'XXXII: _■ Scenitis est g, iucolis 
iirhiiim r.ibil ..vt i.Ki : riisticoli et sceiiitae -..lepe t»ch (cl proferunt 

■.'I Marti], Ji.urn as 18,2 Avr autographice Barhebraei notulas in unuro 
contractas eiiidit 

3* Jac.'bi t'iesseni traetHtus de punctis verborum. generis et vocaliuin a 
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bar Malkon grammaticam secundum octo varies usus puncti in 
capita distinxerat cf. p. 135, quae ita appellavit: 1 jjjaoj, 

2 S 4 liQxoj, 5 {^Qjoio jaoow, 6 jI.ajfcoa>j, 

" iLoLjj J^OQj, 8 Eadem via incedentem 

videmus Severum bar Sakku, cujus baee sunt nomina : 1 , 

2 jaaxODj, 3 Josephi, 4 JjjtfQSl — Josephi, 

5UA.ax>jo inoow, 6 jkcufioojj, 7 wacoo^, 8 )LaA*.j, — 

et octo haec capita in duas partes secundum magnitudinem puncto- 
mm collegit Johannes bar ZuSbi, qui puncta magna ))jOQJ 

et )Vq\) Ijiaoj distinxit ^). 


Acutum Barhebraei ingenium tertiam classem punctomm me- 
diae magnitudinis (jLO-SVO ) - addidit , quod acutius quam 
Venus ita definitum videtur. Puncta minima sunt vocales , media 
Sgy&me et characteristics Personarum verbi; quibus accedunt Ru- 
et QusayS, distinguentia i et j, characteristics feminini et 


puncta dicta quibus significatur o) esse pronuntiandum. 

Puncta magna sunt accentus. Eadem igitur genera octo babes, 
quae Josephus et Severus proposuerunt uno discrimine. punctum 
enim jkoL^jcj Josephi p. 120 et Severi p. .^>0 omisit, ejusque 
loco punctum introduxit, quod apud alios Grammaticos 

non vidimus. De quo haec docet: Signum pronuntiandi ()^) 
litterae o) speciale est; Occidentalibus punctum mediae magnitudinis 
est post*) o) positum, quod docet o) esse proferendum ita JoO) , 
-O) joo», hoot, Orientales vero *ejus loco duo puncta minima 
ponunt. Quodsi oi pronuntiando omittendum est Occidentales 


Martino et a Phillips editos non curavi. quia tnihi nihil nisi excerpta coutinere 
videntar Jacobus vix dixit: ) ) CTO i\ {^VOQD )otibn.? , 

Deque vocabuluro j^o/, incendium , tamquam tertiam formam cum R: )?0? 
conjuQxisse censendus est. 

1; I..OCOS edidit Martinii-* Journ. a.s 1872 Avril p 422. 

2) Id est a sinistra litterae O) poaitum 



— 264 


nullum punctum addunt, ita ut puneto deficiente Of omittatur, 
Orientales vero unum punctum minimum, post oi 
p o n u n t . quo indicant o) esse omittendum. Itaque in phrasibus 
|oo) ^o»oi^4 J)}jt wlia/, t >^\o>>Q V oo) )o/, 

in quibus o) occultatm'. Occidentales punctum non ponunt, Orien- 
tales vero joo) u.ojofcw/ cum puneto uno 

miniino scribunt. E contrario in phrasibus fcJoO) jj”, OO) 
in quibus O) pronuntiatur, duo puncta, quae posuimus, ex 
consuetiidice Orientalium sunt posita, Occidentales enim scribunt 
^^OO) et OO). Denique punctum superius in 

OO) j quo distinguitur prononiinis forma o^j utrique crassius 
desuppi pingunt. Ita Baihebraeus p. 242 , cujus verba hucusque 
a Giamuuitieis non curata usuin scribendi in codicibus Nestorianis 
cousUntissiiuum egregie esplicant. de quo equidem saepissime 
dubius haesi *)• 


Quum de leliquis punctis, Seyame dico et characteristica 
lersonurum. hoc loco nibil addendum videatur, tandem aliquando 
ad ultimum caput de accentibus pei-yenimus. in quo Barhebraeus 
tundamento utitur systemate Jacobi Edesseni, quod p 99-100 
proposuuuus. Ita tamen ut etiam doctrinas ab hoc systemate 
ahenas admiscuent quo facto rem turbavit. Hae variae doctrinae 
postqiiam aeque Jacobi ac Nestorianoi-um p. 177 tbeorias re- 
cognovuuus, ,,ani imssunt distingui, et indoles Barhebraei litteraria 
licnhi debp^i - ' cognitioneiu quidem primam grammaticae 

ideoque Ja'ofn . compouerei 

introdn.fionp ^ secutus est. In 

ne ufsWtemrna “^-cernuum et de Jacobo omuiuo tacet, 

tmnem obtta admcHro 

j6Ljt , facto ioctoribus nm Tf^lioua 

’’T" f'T 

ex cadem phva.G (sivp 'membri , ‘‘udiatur, 

et sine diminutio„e norainum veihr ' sme additamento 

' 'ciboium et particularuiu , quae 


e p 1 S 5 . v„ j,, 

- I-x ir.teUetTii.i.i 
i-ier-Muiir. Mtm 


J-0)*2LO) 


,-00) ^OO), 

e inembrum periodi 
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earn constituunt (= 0)3j) — sed potius sola mutatione modu- 
lationis vocis varios sensns percipere potest is 

qui audit, artem adhibuerunt = T^^X^rp) stgydffavTo) 

scribae syriaci, qui fundamenta diorthotica (}^.oVL JCQ^obf) linguae 

s> 

suae posuerunt, et intentionibus recitationis (U a J d s ijLxji)) 
signa punctis constantia adhibuerunt, eo consilio, ut phrases Ulae 
dubiae , e quibus una quaeque intentionem specialem (sensum 
proprium, ) , t\ indicat, quemadmodum a loquente per 
audituin, ita etiam a legente, simulac per visum cognoscuntur, 


1) Ad intelligendum seiisum periodi admodum difficilem uece&sarium est 
cognovisso, quid sibi velint voces j j quae a j)JOQj i. e. puuctis 

et J-JjiiQj I Vy - i. e. uotulis puuctis constantibus probe distinguendae sunt. 

lloffmanuus {De Herraen.) p. 201 sq. docuit, j esse ngooc^Sias 

(•raecorum, quam vocem tripUci sensu adhibeut: 1 sensu musieo de voce et sono 
tibiarum , — 2 ita ut designent paroxytonou , oxytonon , perispomenon i. e ac- 
ceutum singuli vocabuli. — 3 ita ut simul r<Sv rovcav xai xfov xgovmv xnl 
X(ov Tivtvudtoji’ habeatur ratio, quibus etiam rd nad't] adduntur. ad quae 
pcrtinot vnoSia<JTO?.^ sni Siaigiaei xai rofiti rov Xoyov, Bekker Auecd. 
gr. 703; 713, 20. Addo definitiouem Herodiani, qui dicit: TtooatgSin doxi 
:roia xdaig iyygaftfidxov yaivijs vytovs, xard to dnnyyfXxixov xrjs Xd^ecos 
£x<f£QOfidpr] jusxd xivog xdsv owe^evyfidvatv ntoi niav ovXXa^^v, ^xoi xnxn 
ovvr/d'etav SiaXdxxov b/to).oyovftdvx]s vxoi xaxd xbv dvaXoyixbv ooov xai 
idyop. Ib. 676, 17; 678, 11. — Hinc sequitur ) JO....Q. 9> designare aeque 
accenuim singulorum vocabulorura ac totius senteutiae. Deinde est sigDum, 

scopus, propositura, intentio, quo fit ut |a 2£U*OS) quae exprimenda 

sigua punctis constantia adhibuerunt, ab his puuctis siiit diversa. Itaque 

|m^CU* 02) ad sensum et ad iudolera rhetoricam imo ad v7roxot(7<y pertinent, 
ueque aliud significant nisi intentiones loquentis, quae justa „prosodia", sivc roci- 
tatione ad rationem instituta, ad auditura auditoris perteruntur. Hae intentiones 
l"queiitis. qui recta recitatioiic debet uti. adhibitis signis , quae temporalia et 
mimetica esse p 78 vidimus, cxi>riinenda sunt, ite ut puncta signa siut, quibus 
vueia modulatio indicatur. — Rem ita se^e liabere >equentia docent praeterea 
vero et Severus bar 8akku quae diximus continnat, qui docet p. 1 18. 
distribui in duo genera , quorum uiium pertinet ad singula vocabula, 

alterum ad varies orationis sensu&. (piod seiisu speciali appelletur |2 QmQ 21 , 
et quod ad definiemlum quam acciiratis>ime sensum orationis appoiiatur. Cf. 
supra p dS, 250 ' I et Bbbr Or m. p. 247 med. 
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possint recitari*'. Necessariam esse positionem punetornin, quae 
definiant intentiones recitationis , intellegitur ex exemplis, nam si 
quis accentum objurgationis (joool) et accentum protasin distii- 
buentem (U^) in enuntiato hoe: :^oyy ^ *')oO) Jl non 

videret, crederet esse sententiam apodicticam , cujus sensus foret: 
Christus non fuit de semine Davidis cet. 

Agit igitur solum de usu et necessitate accentuum. nulla 
historiae babita rations, deinde addit, convenire his accentibus 
intonationes quasdam inodulatas jjoV), quae sola viva 

voce doceri et addisci possint'), et enumerat omnes accentus, 
de quorum mystica inteiqiretatione , ex ignorantia profecta p. 248 
med., quaedam docet, quae nobis praetereunda sunt ^). 

Quadraginta Occidentalium esse accentus dixit®), quattuor 
vadicales , triginta sex derivatos, Radicales sunt SelEyi. , tahtiiyS, 
sfwayya, pasocia Inter triginta sex derivatos viginti octo dicuntur 
simplices, itaque restant octo compositi, at hi numeri ex catalogis 
neque in editions Martini, neque in editions, quam Phillips (Letter 
of Mar Jacob p. p) exbibuit, effici possunt. Deest inter accentus 
simplices v2\A.QJt‘), ®) , jJOOLO, JiaSopD 

li Ali .1 lectiu Martin p. 247, 16 e^t IjtjfcOOO JlsVy J ^ ^ i- e- 
pertinent ad re;tne = mod ulationes et sunt roeitativa. Nos p. 82®) 
de hoc loco dubium movimus. quia do jijfiOQXj JioV coiiato na-'y: p. 74 
cogitavimu? -Si talSoQXi )4oV legitur. Barhebraeus Judaeorum Neginam vix 
omUUset. si vero alia lectio recta est, non cantilena sed modulatio naturalis 
vocis in recitatiniic in censum vocanda e^t Tunc Graecorum lectio recte com* 
paratur et Hcbraeorum Negina orailtitur. 

2) Res est similis dogmati Judaeorum, puncta vocalia esae inspirata 

3) Jacobu> Edes^enus qtiadraginta septem immutationes accentuum esse 

disit. Phillip> l.-tter p qmis Syri Jjujy jojio*, dicunt, enim 

est nomen. ijuo puncta. )U50J, designant 4) Severus p, 13; 94, 3. 

,) I Hie a' t ento> '>upra p S9 ideiij ea.'te dicitur qui | - ft* . 0>\. ..O 
Ceteriim Barhebr.u'i eatab>gn-» ex Jacobi) Mipra On desumtus est. in fine vero 
p po I .s jhfra ineipit Eiira ip>uni. quern p 9ii restituimus catalogum 

a Barhebr.teo adhihuum, ordo accentuum probat Nec piura is in ipso 

Jacobo legit qoam ea quae lu-bis hodie servata sunt, nam quae de 

ex Jactiho attulit. in noatris excerptis leguntur 

^upra p 9^ 1 3 
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. o>\ ..rt » Praeterea vero Barhebraeus commemorat 
p. 257 1. ult. Martin, p. 57 et )o Phillips, qui 
accentiis alibi non occurrit. 

Restat ut demonstremus , quae in Barhebraei observationibus 
ad systema Nestorianorum pertineant. P. 48 Pbill. = 253 
Martin commemorat 0)LV-O} quod quidam in membro 

■ • i **^^ ponunt, quod tamen est signum Orientalium, 

supra p. 199, 192 . 32 ; 196 , apud quos pro samba 

adhibetur. Eodem modo l»l.i signum Orientalium adhibitum dicit 
p. 53, Pbill. = 255, 5, Mart., quod Occidentales non habuerunt 
supra p. 180, 23. Occasione oblala etiam de loquitur, 

quod Orientales pro j^OiV legunt Prov. 31, 23. Pbill. p. 62, v^D 
= 260, 2. Mart. 

Idem p. 253 Mart, docet pro Orientales adhibere 

JbXLj Of. supra p. 180, 25. 

Deinde docet Orientales dicere et accentum 

euin, quern Occidentales appellant joooL Pbill. p. 50, = 254 

Mart, et supra p. 182, nam Mfzisana parvum est JiA-paj |-»Lv 

Imo de adhibendo Nayodl loquitur, quod signum Orientalibus 
usitatnm, Occidentalibus ignotum erat, quum dicat in loco 2 Cor. 
6,4-6 adhiberi GarorS, in sequentibus vero NayodS. Pbill. p. 56, 
)o = Mart. 257, 14. Hoc igitur in loco systema Jacobi expressisse 
non potest. Porro p. 261 de jLQtVi\«X> tradit, quern accentum 
postquam Nisibin scbola Edessena traducta est, magistn scholarum 
persicarum adhibuerunt, qui ubi compluria rei^tme excipiebantur 
a tahtSy^, post quod plsoq& positum est, phrasin lentius (^joDOl,, 
al. lect. bwjcoQoL')) recitabant et recitari jubebant, quod oma- 
mentum recitationis habebant. Raro hoc signum adhibetur, cujus 
exemplum est : ^ ^ ^ 

•J&JLCu )V.Uo Genes. 1. 9. Cf. supra 191, 20; 196, p, nbi cod. 
Berol. puncta recta, non obliqua ut |qqoL praebet. Res confusa est. 

1) Verbum e>t retinuit. repressit Job Ephes 158. 240. impedivit 

Uaac Ant II 204 Jos Styl ed. Wright 31. 7 nt a ^ooiof.ariW>' lb 53. 
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Denique de Naijpsl, quod in Barhebraei grammatics p. 259, 10 
Mart, = Phill. scribitur jJ_2LJ, eadem fere docet, quae 

p. 178. 179 ex oodice Musei Britt. Add. 12138 protulimus, simixl 
nomen Bamisoii addens, its ut intellegamus , unde hauserit suas 
de Orientalibus adnotationes. 


Sub finem addendum videtur, ea quae de spud 

Barbebraeum Phill. 55, = 256 Mart, legantur, omni nuinero 

confirmare ea, quae nos supra p. 86 de usu hujus accentus diximus. 
Ita enim docet : V^b^CDJOJ |\o) '^Q2> ^ 

Uoj ^ Lvo)? VOjJ-l. )J .A.m» W D 


)o*» 6 / .jvs^OQjo Ko) Iq_^ Ja»o,o .ji-w ^ 

.1:^0) ,^1 JSjol/ \uOA JU p 


j—joo*. ^ jioabo )o» 


loAO lojj hU U.o» .AOtJSOO i. e. MR/9attgianl, i. e. 
ccssure fucieiis, a cessante inotioue t= cessante progvessu orationis) 
dictum est. ubi motio (progi-essus orationis) esse putatur, quae re 
vera locum non habet. Exemplum sit: Ne mireris. quia dixi tibi: 
oportet VOS nasoi denuo, Job. 3, 7. Hoc in loco progressus ora- 
tionis per ellayu et tabtayu vel similem accentum indicandus ne- 
cessarius putatur, quia protasis nondum finita est. At cessat 
progressus orationis, quia in animo posita est (oo»-.^X)) res altior 
et sublimior, et remota ab apodosi, quae facilis est intellectu, 
nempe; Spiritus ubi vult spiral cet. 


Patet per Me^?att|lana indicari additamenta, quibus naturalis 
progressus orationis disi-umpitur. in sententiis enim Johanneis: 

ex spiritu, 

Spintus ubi vult spiral : et vocem ejus audis, sed nescis unde 
\emat aut quo vadat: sic est omnis, qui natus est ex spiritu* — 
nemo non videt. ea quae per Me-iattplann indicantur, additamen- 

toi es.e mterposnum ac Me^^attebmri nostris respondere uncinis. 
\ideant ergo qin iibros sacro.', i unomis. 

• GQ^nuOS Slbl S\lII101lt OT10<i" 

iiani systema accentuiHij adliibeanr bumen^, quou 

scbolas et unam sokm se. urn, tm ^ 

execresis. ^equantui , acventuuni enim positio est 
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Snffieiat hie de thesauro grammatico Barhebraei comnien- 
tariolus, quo methodum viri acutissimi simul et doctissimi de- 
scribere conati sumus, qua ex fontibus suis novum opus componere 
studuit. Haesit ubi Arabes haeserant , syntaxin a doctrina de 
formis non distinguens, quod inde explicatur, quod utrique Arabes 
et Barhebraeus grammaticam non eo consilio tractaverunt, ut ho- 
mines linguae ignaros syriacam vel arabicam linguam docerent, 
sed id appetebant, ut Syros homines et Arabes ad suam quemque 
linguam perspiciendam et ad exegesin librorum antiquomm exco- 
lendam adducerent. — De excerptis, quae grammatica metrics 
comprehendit et de tractatu de vocibus similibus nihil addendum 
censemus. Sequitur in scribenda grammatica metro composita 
Josephum bar Malkon et Johannem bar ZuSbi, qui baud dubie 
exempla Graecorum imitati sunt, inter quos inde a Saeculo XI 
grammaticae metricae componi coeptae sunt. V. Egenolff ,Die ortho- 
graphischen Stiicke der byzantinischen Litteratur", Leipzig, 1888, 
pag. 27 sq., qui Nicetam Serrensem primum praecepta grammaticae 
versibus tractasse doeuit. 


Conclusio, 

Cadente temporibus Barhebraei Chalifatu simul cecidit studium 
Htterarum humanionun, Mongoli enim et Turcae cultioris vitae 
promotores non erant. — Quod Arabibus contigit Islamo addiciis, 
id Syris christianis condicionis miseria oppressis baud feUcius 
eessit et post Barhebraeum ut reliquarum litterarom sic et rei 
grammaticae studium ita neglectum est, ut nemo per tria fere 
saecula librum de grammatica composuerit, ne dicam rem gram- 
maticam auxerit et profundius excoluerit. Itaque grainmaticae 
Syriacae perpoliendae fatum id erat, ut ex Syria in Itaham tra- 
lata sit, ubi litteris saeculo XV renatis mox etiam exstitere, qui 
linguas orientales addiscere cuperent. Quod nescio an earn ob 
causam maxime factum sit, quia Pici Mirandolae exemplum secuti 
Cabbalam denudaturi linguae ehaldaicae cognitione carere non 
poterant ^). Inter primes qui orientalibus linguis operam dedernnt 
referendus estAmbrosius Theseus ex comitibus Albonesii et 
Palatinis Lomellen. I. V. Doct., CoUegii Dominonim ludieum Papiae 
Consul, Canonicus Regularis Lateranensis ac Sti Petii in Caelo A^eo 
Papiae Praepositus, qui Joanni Potken amicitia conjunctus, studium 
simul aliis facilitaturus nihil amplius habuit, quam arte typogra- 
phica nuper inventa libros edere, quern ad finem chalcographi ope it 
terarum orientalium typos aeri incidi curavit. Xatus est anno 14 . 

Introd. Fob 193. Vir fuit ingenii fertilissimi. ad linguas comparandas 


1) V Ambrosii Intr*jduetiuii*?m iol. a 
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promptus, qui jam id egit, ut litteris latinis poncta et lineas adderet, 
quibas aspiratae a non aspiratis, Kay a Qof al- distiuguereDtur, 
et pater transseriptionis habendus est, quum versibus prineipium 
suramum constituent his : 

Nam tenuis rubro signatur vertice puncto, 

Aspirata capit roseum sub pectine punctum. 

Ab initio inter Potkenium et Ambrosium disputatum est, 
quaenam sit lingua chaldaica, cujus nomine Potkenius linguam 
aethiopicam insignibat, donee ad concilium Lateranense a Julio II 
convocatum et sub Leone X continuatum praeter Aethiopes, a 
Presbytero Joanne quem dicunt missos, etiam ^Syri Chaldaei* vene- 
runt, a quibus deinde Ambrosius antea elementa punica, hebraica 
et chaldaica medioriter doctus, Syriaca addidicit. Quod ita ipse 
enarrat: ,Venerunt et Syri Chaldaei, Josephus Sacerdos, Moyses 
Monachus Diaconus et Elias Sabdiaconus. Quorum sacerdos cum 
divinam lyturgiam (quam Missam hebraico [!] nomine appellamus) 
celebrare, sacraque deo offerre munere intenderet. Nec prius illi 
permissum, quam quo ritu sacrosanctum munus perficeret et qui- 
busnam verbis in conliciendo uteretur, dare intellectum foret. 
Tuncque mihi a Reverendissimo Cardinali Stae Crucis, apud quem 
fueiant bospitio recepti, delatum fuit onus, ad verbum (quod dici- 
tur) libellum missae chaldaicae transferendi. Turn ego ne munus 
assignatum defugisse viderer operae pretium me facturum arbi- 
tratus sum , si ascitis mecum Hebraeis et Punicis *), seu Ajabi- 
carum literarum gnaris. . . ad id exsequendum me protinus mature 
accingerem'’ Rogavit igitur primum Hebraeum, cujus nomen non 
dixit, multarum linguarum peritum, deinde alterum Josephum Galium, 
filium medici Julii II pontificis, qui verba chaldaice et arabice ab 
Elia recitata. lingua matema fgallica?j et latino sermone retulit, 
ita ut ejus auxilio adjutus Ambrosius textum verborum missae 
latine reddere potuerit. Hoc studiorum syriacorum in Europa fuit 
initium, quae deinde edita Introductione in chaldaicam linguam, 
syriacam atque arineniacam et decern alias linguas promoverc 
tentavit •*). 

Ab Ambrosio ad studia Syriaca exeitatus est Albertus 
Mf i d m a n s t a d i u s *), Novi testament! editor, qui in praefatione 


1 1 Pnnicam linguam dixit lingaam Jtelitensem Quum non hujus sit loci 
de aliisi liugui> di^5ere^e . hoc t.antum addo . egregie temporum ratioue habita 
Ambro,ium egis^e de lingua armeniaca. Coptics quoque aggressus est, imo 
GUgoliticorum notuiam aliqnam h.ibuit. Cf. Foi 20, b. Operae pretiam esset 
viri beuemerentis vitam explorare et scribere 

2i Quod lacturn e»t anno l.jl4. quia anno 1529 Widmanstadio narravit 
Ambrosius. scse amiis circiter XV hb studii, es,e deditum. 

•j) Subscriptio it.i concept-a est: Excudebat Papiae. loan Maria SicQoneta 
Cremonensis In Canomca Sam ti Petri, in Carlo Aureo. Sumptihus et Typis, 
aathons hbn A.nm a vmrini, Partu 15.:9 Quiuto Kal. April 

4' .-UccnKtaoi banini rerum historiam Assemanius exhiboit in prologo 
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ad novtun testanientum Viennae 1555 haec tradidit: ,Ambrosius 
anuis postea multis intra monasticas cellas (erat enim voto suo S. 
Augustini Canonico instituto obstrietus) meditando tantum per- 
fecit, ut Syri quoque ingenium ipsras . . . admirarentur : Ceterum 
cum ego a. 1529 in divi Caroli Caesaris invictissimi , Sacri dia- 
dematis causa Bononiatn proficiscentis eomitatu essem et mihi con- 
tubernalibusque meis Regii Lepidi, a metatoribus hospitium juxta 
coenobium, ubi Theseus jam senex vitam agebat, forte attributum 
fuisset, postridie ejus diei templum ingressus, veneraudum senem 
casu obvium salutavi, qui ut me de Coenobii Bibliotheca rarisque 
in ea libris sciscitari intellexit, e vestigio in conclave introduxit 
et arreptis e pluteo SS. EvangeHis syriace scriptis, Hospes, inquit 
ingemiseens, peregrinis his studiis deditus sum annis circiter XV, 
eaque sine rivali ad hanc diem amavi. TJtinam obveniat mihi ali- 
quando prompto paratoque ingenio vir, qui sermonem hunc Jesu 
Ghristi sanctissimis labris consecratum , posteris tamquam per 
manus tradendum , nam aetas mihi prope jam exacta est , a me 
accipere velit.* Paratum sese Widmanstandium dicentem, quan- 
tum potuit, Ambrosius instituit, multaque ex commentariis suis 
deseripta illi tradidit ea obtestatioue, ut cuncta in ecclesiae utili- 
tatem adhiberet. 

Jo, Alb. Widmanstadium , qui quarto anno post Sienae in 
Bibliotheca Lactantii Ptolemaei quattuor evangelia et quaedam 
Ephraemi et Jacobi opuscula invenit, promissis stetisse nemo igno- 
yat, nam primum a Simeone, episcopo Syrorum Montem Libanon 
incolentium, institutus deinde a Mose Meredinensi sive Antiocheno *) 
adjutus anno 1555 novum testamentum edidit, quod opus causa 
fuit promovendorum linguae syriaeae studiorum. Nam quum post 
reformats sacra Catholiei Biblia polyglotta edere constituissent et 
Andreae Masio edendorum bibliorum syriacorum provincia obveniret, 
Romae ejusdem Mosis Maredinensis institutione usus '^), mox opus 
grammaticum et Lexidion composuit, apparatui Bibliorum Ant- 
verpensium insertum. Grammaticum acutissimi viri opus eo insigne 


Bibliothecae orientalis. Accoratam bibliographiam praeboit Hoflinaimni in Gram- 
matica syriaca Halis 1827 p. 36 Conferendus deniqae est Land Johannes von 
Ephesus p. 25. In Masii eplstolis nuper oditis nihil me legisse memini, quod 
ad rem faciat. 

1) Moses ipse a patriarcha Antiocheno Ignatio ©o consilio Romam erat 
missus, ut Sacra bihlia prelo impressa in Syriam reportaret Ass. B. O. I 536. 

2) Masii Gram. Syr. p. 4. Cetenun Moses es Assyria L©iicon et Gram- • 

maticam secum attulerat, quae Tenetius reliquit, et quorum apographa cum 
Widmanstadio commnuieavit , cujus Ubros omnes Lux Bavarorum ademit. De 
Mose cf Assem. B. O. I 535. — Praeter Mosen etiam Sulaca (jo^QCD), qui 
arabice Siud dietus est, Patriarcha 2vestorianorum deinde in communionem 

ecclesiae Komanae receptua . Andreae Masio commercio Junctus fuit. Ass. B. O. 

I 523. 
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est, quod verba ad norman hebraeam tractavit, ideoque 
primus Masius stirpes Peal, Pael etc. recte distinxit, nec minus varias 
radicum Htteris debilibus compositarum classes recte coustituit. 
Vides hie studiorum hebraicorum ad enucleandam 
grammaticam syriacam vim et efficaoiam. Neque hoc 
omittendum est, ex hac grammatica profectum esse nomen status 
emphatic!, quod quamvis in ipsa grammatica non adhibeatur, 
his Mash verbis profluxit: ,Scribit quidem Elias Gram- 


ex 


matieus acutissimus et mihi olim familiaris, Chal- 


daeos ea litera (Ala(j& in fine nominum) veluti iurpaasuig nota 
u t i . . . At ut hoc illi eoncedam, mihi tamen non facile ullus per- 
suaserit. in Syrorum vocabulis perpetuo 'i^qiaaiv esse, queries 
appositum Olaph ad finem habent“. p. 45. 

Studia biblica Theologorum occidentalium vero totam metho- 
dum grammaticae syriacae immutaveinint , quum ab Hebraea et 
Chaldaea lingua procedentes et primum methodo grammaticae 
latinae educati, linguam novam discere et docere deberent, non 
linguam vemaculam, ut Syri antiqui et Arabes, gi'ammaticae opera 
illustrare et explicare. Ita factum est, ut tunc demum libri gram- 
matici componerentur in usum tironum occidentalium ad normam 
scholae latinae. in quibus analogia dialecti targumicae et linguae 
hebraicae semper in censum vocabatur. Grammaticae vero hac 
ratione a Masio 1573 et Tremellio 1569 compositae — Widmann- 
stadii et Merceri opuscula minora sunt, — Syris ipsis Romae de- 
gentibus non probabantur. ita ut rem profundius tractandam cen- 
serent. Quod opus suscepit Georgius Amira, qui 1583 in collegium 
Mavonitarum a Gregorio XIII erectum receptus, anno 1595 in 
Syriam redux, insequente anno episcopus Edenensis consecratus anno 
denique 1633 patriarcha Maronitanim est electus. Mortuus est 
1644 '). Assem. B. 0. I. 552. In Libro suo de grammatical) 
mutatae remm condicioni cedens , duplicem sibi proposuit finem- 
I’rimum enim studiosis linguae Syriacae occidentalibus. qui ex gram- 
maticis raodo nominatis linguam syriacam addiscebant, exhibiturus 
erat opus ab erroribus liberum, quod non ad linguae potius he- 
braicae et chaldaicae analogiam compositum esset, deinde vero et 
in usum ipsorum .-Syrorum seripsit, de quibus haec dicit; ,Praeterea 
cognoscebam id fore multo usui et utilitati nostri Maronitarum 
Collegii aluninis . qui rum de Syria ac Oypro, ut plurimum pueri 


1) Jrs .\curen.4js Gram. Praetatio 

jlQ.^ Xp ^ '^{aOOJ OJVA 

(rpammatica 

‘lyrnen lie » r.-r Ilom-ip iTiMi) 



273 


ad disciplinas capessendas Bomam veniant, m^nopere propter 
magnam Syrorum Grammaticorum obscuritatem, dif- 
ficultatem, et qnod majus est, eonindem libromm pennriam 
ia Grammatica syriaca acquirenda laborare solent, quemadmodum 
in me ipse expertns stun, qtd a mea pneritia in ea consequenda 
non ob aliam cansam majorem, qnam opportebat, laborem posni ac 
sudorem, nisi quia mihi deerat aliquis anctor, qni rem 
grammaticam dare distincte et ordinate tractaret 
et traderet. His accedit, qnod . . . mnltom illis condncere 
mihi videbatur, si aliqna Grammatica, in qua Syriacae 
Grammaticae termini una cum terminis Latinis con- 
,1 ungerentnr, et illins regulae hnjns vocibns explicarentnr, 
ederetur.** 

Ita remm condicione factnm est, nt post conjnnctas doctrinas 
graecas et arabicas, post prima conamina grammaticae comparatae, 
deniqne scholae latinae liber deberetur, in quo comparatio con- 
sulto rejecta est, et e quo postea Grammatici omnes hanseront, 
anteqnam fontes antiquissimi itemm reclnsi erant. 

Quamvis in tractando verbo recta methodo longe a Masio 
superetnr, et hac in re laudem non memerit, tamen omnium occi- 
dentalium et orientalium Grammaticorum magister est factns, cujus 
methodus et dieendi ratio simplex et acuta aptissima visa est, 
quam seqnerentur , excepta doctrina de formandis stirpibns >). 
Amira Masium secutus in grammaticam recepit et Interjectiones, 

jX i . Q D , et primus Syrorum incepit seorsum agere 

de syntaxi, quam tredecim paginis absolvit. 

Qunm homines linguae Syriacae ignaros docere vellet Amira, 
paradigraata verborum simplieium et suMxis instmctorum am- 
plissima exhibuit et dilucidius dispescuit, quam ante eum Bar- 
hehraeus. At adolescentuli Syri ipsi, qui jam non lingua syriaca, 
quae illis addiscenda erat, sed arabica utebantnr, et latinam non 
statim inteUegebant, Amirae opus in usum sunm rertere non po- 
tuerunt. Itaque eorum utUitati consulentes mox homines docti 
Amirae librum in compendii formam redactum syriace et arabice ex- 
presserunt, quod fecerunt Abraham Ecchellensis, Isaac Seiadrensis et 


G Stirpes appellavit conjugationes, vel )kD = 
iStXVoCD. Verba hoc ordine tractat I et wJoL/, II, 1 p, jpL?, 
2 A?, 3 4 in '-ob?, 

71 V ^ iT ’*1 ^ ^ 

IV. 1 OJOftjt/, »«Jt, 2 )a.V etc. Habes yetU9 sjstema, in qnod 

insertae sunt formae passivae. 

Abhandl. d. DMG. IX. 2. 


IS 
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Josephus Acurensis t 1647*). Ita enim Abrahamus ipse de sno con- 
silio loquitur : ,Hujasmodi provincia in earn a me gratiam suscepta 
fuit, ut nostrae linguae studiosomm votis facerem satis, praesertim 
cum Grammatica . . . Amirae . . . latina fuerit lingua conscripta. Igitur 
et docentium labor! et discentium utilitati una eademque opera 
eonsulere volui.* Neque aliud voluit Sciadrensis, qui presbyteros 
Syros divina officia persolventes in Syria et collegii Maronitiei 
alumnos erudire sibi proposuit, ipsius Amirae jussu hoc ad negotium 
incitatus. Acurensis denique , Antiochenus patriarcha eo usque 
processit, ut institutiones suas arabice scriberet, quippe quae ado- 
lescentulis in ipsa Syria degentibns erant destinatae. Opus suum 
anno 1645 Romam ad Innocentium X misit, cujus jussu praelo 
subjectum et maximam partem in Orientales terras tralatnm est, 
ita ut apud nostrates sit rarissimum. Usus sum exemplari Biblio- 
thecae Monacensis. 

De dispositione horum librorum dixisse sufficit, distribui lin- 
guam in noniina , verba . particulas , more arabico, recipi tamen 
pronomina inter nomina, {jqjl ibjD (Pai-ticipinm), de quo confusiones 
Barhebraei (ef. supra p. 248) repetuntur, inter verba, et praepo- 
sitioues, adverbia et inter) ectiones inter particulas. Libri hi 
omnes perspicuitate . simplicitate , copia eximii , aptissimi censendi 
sunt ad finem consequendum . quern sibi proposuerunt scriptures. 

Quodsi soli hi libri public! juris sunt facti, non ideo censen- 


11 Inscribuntur libri hunc in modum I ^ 

16^0x0020 ]«^iQQD HAjox) yol 

hxu.io ^ojj )oo)-«_z>jy ojv:s 

ViL: | ^ . v^\ Abrahami 

Eccheilensis linguae syr. »ive clmldaicae perbrevis institutio (Eomae) 1628. 

II ^ Ujovjd Uoij*. pxj |.^iQOD 

^SOODJ 3D. \ c iO| .-^y jio^ 

J-JOiX>y jN-i » .. v» f>afV-3 

= Grammatu M linguae >yr aiithure Isaac Sciadrense Maronita cet. Romae 1636. 
Cf Assem B O I .'>52 

lit .sic:. Pood 

,boob.~LJi ^ I ^ Mcuaxsi. ^aoDO. 

pood/ jb^XXl^OgO JlSJtSjSJO Jbo^ ^OOi‘^ 

joCisHo Komac ex Typogr S Congreg de Propaganda Tide Anno 
1647 Cf .Asaeii. li O 1 553 
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dum est, alios non esse composites, semper enim ecclesiarum prae- 
positis educatio clericomm curae erat, cujtis fondamentum erat 
discipline grammatica. Itaque non mode Maronitae Petrus Metos- 
cita et Gabriel Avodius Hesronita Amirae opus in compendium 
redegerant, Assem. B. 0. I, 552, vemm etiam Metropolita Anii- 
densis , Timotheus Isaac 1622 *) elementale syriacum scripsit, 
quod quidem nihil nisi paradigmata continet, ad nonnam arabicam 
composita. Exstat liber in codice Add. 21, 211 Musei Brit, et in 
codice Petermann 17 Bibliothecae Regiae Berolinensis. Quibus 
libris addenda denique est Grammatica Arsenii (Codex Petem. 18 
Berolinensis) et Grammatica anonymi (Codex Peterm. 20) camunice 
seripta, syntax! instructa, cujus auctor doctrinis grammaticis Ma- 
ronitarum erat addictus. Codices hi recentissimi compendia prae- 
bent admodum jejuna in usum tironum composita. 

Sed haec hactenus. Deponenti mihi calamum , quo historiam 
artis grammaticae apud Syros eonscripsi, in mentem venit Vergi- 
liani illius ; Tantae molis erat Romanam condere gentem. Quanti 
labores , quantae vigiliae , quanti errores eorum , qui rem gram- 
maticam in Oriente eo usque perdaxerant, ut nostro aevo gram- 
matica comparata linguarum semiticarum potuerit condi! Sed 
etiam quantum studium patrii sermonis , quantus amor litterarum, 
quarum splendore paullatim clarescente tenebrae hominum menti 
offusae pellnntur. At tu ne spreveris bos conatus virorum , qui 
ad perscrutandam linguam tot studia adhibuerunt, licet tenuia 
nobis baud pauca in eorum libris videantur , neve oblitus sis 
verborum Aristotelis*), ex quo pleraque haec studia profluxerunt, 
qui bunc in modum monuit: "ilaneQ rd rwv vvxTtgtOwv oufiara 
^Qog TO qfyyos to (*(9^' tifitgav, oirw xed rijg queTtgag 
b voig ngog rd tji (fvau tfavtgwraTtx navTiov. v 
uovov dt ydoiv iyeiv Sixaiov rovroig, u)V dv rig xoivtauaiTo 
Trug Sotaig' xal To'ig imnokaioregiog anocpjvafiivoig- 

■xai ydg ovTOi avve^dUovrd ri, tjjv yerp iziv ngoraxqcav 
ijuav. 


1; Kosen-Forshall Catalogus p. 89- 
2 1 Metaph. 993 b 


18 * 



1. Index nominmn et rerum. 


Abraham Bethrabbanensis 30. 

Abraham Ecchellensis 273 sq. 

Abu’laswad addu’ali 139. 

Abu sObaida 139. 

Accentus. Aecentuum positio ad 
normam graecam 63 instituta 
in Syrorum codicibus anti- 
quissimis usu venit 64 — 66. 
— Accentus (interpunctio) du- 
plici puncto expressus recen- 
tior 67. — Hebraeorum ac- 
centus 69—73, 74 — 76. — 
vim auctam babent 
77. 81. — Mimetici et tem- 
porales 78. — Signa quibus 
indicantur 78 — 79, 80 — 81. 
Morarum in adhibendis suhlaqe 
usus e doetrina graeca a Ja- 
cobo Ed. desumptus 81 sq. 
Graecae doctrinae in aliis qui- 
busdam Jacobi Edesseni accen- 
tibus conspicuae 83 — 88. — 
Jacobi STStema tabula exhi- 
bitum 88 — 89. — Comparatio 
textuum Severi et epistolae 
Jacobi ad instaurandam anti- 
quam et perfectam systematis 
formam 89—99. — Accentus 
Thomae Harclensis 99. — Sy- 
stemata Josephi Huzitae, Tho- 
mae Harclensis et Jacobi Edes- 
seni imo conspectu exhibita 
99-— 100. — Variae de ac- 
centibus opiniones doctorum 
124. 266-). — Ceterum 1.57. 


213. 267. Numerus aecentuum 
266. 

Accentus Nestorianorum 165. 177, 
triginta apud Eliam Tirhanen- 
sem 179. — Eorum catalogus 
180. 182. 197—199. 
Aecentuum classes ex quinque 
speciebus orationis processe- 
runt 163 — 165 jam apud Jo- 
sephum Huzitam conspicnis 69. 
— Eorum dispositio apud Jo- 
haimem bar Zusbi 165 — 166. 
Aecentuum positio quid efficiat 
in Dages lene 206 v. Hebraei. 
Aecentuum singulorum nomina: 

183, 35. 

NrnrpN 71. 

incurs 180. 188, XXVni. 

73. 80. 81. 84. 90. 94. 

80. 82. 94. 
j’ow. 180. 186, 24. 
192 %, 

29. 71. 77. 100 Jos. ^o) 
j::i*a^l80. 182. 

188, 50. I o) 125. 126. 

180. ^ 

182. 

^ OO) 29. 

68. 100 Jos. 

Ko) 80. 81. 82. 90. 94. 98. L. 7. 
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qpT 71. 

jiaoj 841). 100 Thom. 

OO)-. 78. 90. 92. 

79. 86. 90. 93. 268. 
98 1. 7. 

)uoa» 79. 91. 226 P. 34 L. 21. 
jj‘,20jaD 180. 186, X. 

)-i A O)0»_X) 85. 87. 94. 266. 

'ofX) 87. 266. 

« 

|j»0))iD 100 Thom. 

125. 178. 180. 

182. 192. 267. 
jjjaoj jfc\Lj 193, 49. 

U-Q-Jo 79. 90. 92. 

83 infr. 90 v. . o\..r>« 
79. 90. 92. 94. 180. 
^aiS-cut 94. 266. 
iwcD 68. 29. 100 Jos. 180. 

180. 186 XI, XII, 30 
XVI, XVII. 
iiX»\ttaaa 180. 

i^CHYtro 90 L. 1. 92 L. 15. 
ktt.oiaa 79. 90. 93. 

79. 90. 93. 

jjJO.QX) 125. 178. 180. 
tjJn.ox) 182 . 

JiCSciliJaX) 90 L. 5. 93 L. 1. 

85. 95 L. 7. 

68. 29. 78. 90. 92. 180. 
jloux^jco 180. 267. 
k*20jfc>aD 79. 90. 92. 180. 
i>O)oh0O 182. 

125. 100 Thom. 180. 


Itui 180. 186 XVIII. 267. 

178. 268. 180. 188, 40. 
p^0s ijio 71. 74. 
jj^^'OCD 90 L. 19. 

68. 29. 80. 81. 90. 94. 
123. 180. 

)va.J* )n.'»opp 182. 
j^wipi .o>\^pt» 80. 90 L. 13. 94. 
j'>vws 192, 36. 

29. 77. 82. 91. 180. 

. Q>\.^ r» 81. 82. 91. 

68. 29. 80. 81. 82. 90. 94. 
178. 180. jx^ .o>\..r>« 267. 
180.188, XIX, XXn, XXVII. 
180. 

^qji^oqqoo»|2> 90 L. 7. 93. 

681). 91 . 125 . 99 . 166 . 

182. 

jfcXlj |j 0QC03 182. 
jjOQS) 68. 29. 78. 92. 125. 180. 
jasQJO 84—85. 87. 94. 98 L. 
11. 266. 

I..OVJO 79. 90. 92. 
yzT 71 , in emiciatis imper- 
fectis 72. 

jLV5? 180. 267. j^oiV ib. 
.p>rpiO> « |^0)i 81. 83. 91. 

.fimo> 80. 83. 92. 180. 

125. 180. 267. 

JO)\..n«. i. e. accentuum vis aucta 
77. 80. 81. 

.o>\.ji» 83. 84. 90. 94? 

)LoL/ jO et Jjo^vcD jO 85. 

90 L. 20, sive J,.^'qqd 
^Q jR. 71. 91 }:.-ajk 81. 
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80. 83. 67 '). 91. 92. 98 
L. 8 infr. 

Jljufc 181. 

89 infr. 88 infr. 
90 infr. 91. 95. 266. 
jJ^L 29. 77. 81. 91. 125. 180. 

125. 91. 180. 267. 

jCDal joQOi.) 68, 6; 

69, 6; 79. 92. 267. 

1^0|*» )1>\1 90 L. 5. 92. 226, 
P. 35 L. 1. 

Adverbiorum catalogus 21. 170. 
171. 254. 

Advei-bioruni classes 248. 
Adverbia apud Johannem bar 
ZuSbi 168, a Barhebraeo bis 
proposita 254. 

.\dverbia )vN..tsOn Gvyxgiatug 
216 L. 5 P. 4. 

.4hudemmeh 32. 

,41exandrina bibliotheca ab Oma- 
ro non corabusta 35. 
.\nibrosius Theseus 269. 

Amira 272. 

;.4nanisor 102 scripsit librum 

|\,-,PD?0 )o»xm.j ) .^L 

103. 

.\pocrj'pha 43. 

Arabes granimaticos graecos non 
legerunt 153. 

Graeca de litteris doctrina 
Arabibus ignota 151. 

.\rticuli notio Arab, deest 151. 
Sic in verbo notiones iyxXi- 
attug, Siudtatojg. siSovg, 
uarog. ffivi’/'/org; notio ngo- 
cwTTitiV et agi&uov nomine 
special! non designator, 
fsubjecti notio Arabibus deest 
147. 

Syllabarum notio Arabibus 
deest 151. 


Casus notio Arabibus deest 
150. 

Passivi notio Arabibus difficil- 
lima 148. 154'). 156. 
Arabicorum grammaticorum in 
doctrina de formis debilitas 
149-152. 

Arabum de grammatiea semi- 
tica merita 154. 

Aristotelis Organon 3. Poet. Khet. 
Phys. ausc. 3. 

Aristotelis partes orationis ad 
Arabes transferuntur 141. 
Aristo teles apud Severum 215, 
P. 3 L. 12. 

Arsenius 275. 

Artes liberales 2. 210. 

Aspiratio 31. 116. 212. litterae 
JL 116-118; 221 P.21L.20 et 
P. 22 L. 14. — litterae y 116. 
litterae 3 118 — 120, litterae 
120. Litterae 

157. 

Assimilatio consonantium. fina- 
lium 258, in Targumo 204. 
Babaeus Nisibenus , cantus in- 
staurator 3. 

Babaeus diaconus Masoretha 177. 
Bar Ali 108. 

Bar Bahlul 108. 

Barhebraei indoles litteraria 
229 sq. 

Zamabsarii grammaticam libri 
sui fundamentum sumsit, 231 
— 233. 235. 236, quocum con- 
junxit doctrinam antiquam 
grammaticorum syriaeorum 
234. 235. 

Barhebraei de vocalibus Jacobi 
Edesseni errores 50. — Ja- 
cobum exscripsit 61. 101. 264. 
Bar qardabe v. Jobaimes bar 
Kamis. 

Bobtiso; 108. 

Canones nominum graecorum 57, 
syriaeorum 58. 
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Casuum nomina 13. Casus 152. 
157. 

Casus per J, formandi 
115. 155. 

Choeroboscus 7. 

Conjunctiones apud Johannem 
bar Zu3bi 169. 171 apud Bar- 
bebraeum ib. sq. Tractatus 
anonymus a Gottheilio editus 
172. Cf. Bar Bahl. ed. Duval 
242. 248 . 

Consonantium classes 54. 

Consonantes occultandae 258. 

Consonantes permutandae apud 
omnes Syros 259, apud Oe- 
cidentales ib. , apud Orien- 
tales ib. 

Consonantium permutationes tur- 
pes 261 sq. 

Dages neutrum 206. 

Derivatio nominum a verbis 134. 

Dionysii Tbracis granunatica 9, 
codices 7. 

Dispositio grammaticae secundum 
genera punetorum 263. V. 
Grammatiea. 

Domesticatio 244. 

ElaWs 139. 

ElasmaSi 139. 

Elias Tirhanensis 154. 

Eliae Tirhanensis opusculum de 
accentibus 181. 194. 

Elias bar Sinaya. Vita et scripta 
109. Nomenelator 110. 

ed. Gottbeil 

112 . 

Elhalil 139. 

Elmubarrad 139. 

Ettaqafi 139. 140. 

Ezronita Gabriel Avodius, 275. 

Flexio apud Severum cum doc- 
trina de vocalibus conjuncta 
212 . 

Genus 241 ; a Protagora sopbista 
introductum 144. 


Genera apud SAnanisoSum 104. 

Glossae vocum difficilium 29, 
non biblicarum tantum , sed 
et aliorum librorum in scholis 
lectitatoram 32. 103. 

Glossariorum initia 5. 

Grammaticae definitio 155. — 
dispositio 159, — apud Eliam 
Nisibenum 134, — Joseph! 
bar Malkon 135, — apud Se- 
verum 212, Barhebraeum 232. 

Grammatiea anonym! 275. 

Grammatiea latina cum syriaca 
conjuncta 273. 

Grammaticae versibus compositae 
112. 269. 

Hstdji Chalfae locus de gramma- 
ticis Arabum 137. 

Hebraeorum accentus logic! 69, 
musici 70, quonam tempore 
appicti 75. 

Honain 103. 105, scripsit gram- 
maticam arabicam secundum 
systema graecum 106. Etymo- 
logia cabbalistica 106. 

Hymni e graeco translati servato 
numero syllabarum unius cu- 
jusque versus 38. 

Jacobus Edessenus. Vita 34. 43. 
Studia graeca 35, hebraica, 
samaritana 36, regimen eccle- 
siasticum 36, canones 36, 43, 
ordo baptism! 37, scripta de 
ritibus 37, epistola critica de 
Jacobi Sarugensis homiliis 37. 
curae in hymnos 37 — 41, ser- 
vilis imitatio vocum graecamm 
41, studia exegetica 42 (adde 
Martini editionem hexaemeri 
in Journ. asiat. 1888 I, 155), 
chronologica 42 , critica de 
apocryphis 43, recensio veteris 
testament! 44 (adde recensi- 
onem Pentateuch!, Martin La 
Masore 315), epistola adGeor- 
gium de describendis libris ab 
ipso recensitis 45. 114 — 115. 
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Grammaticae prooemium 49, vo- 
cales 50 — 52, 59 ; de legendis 
libris vocalibus destitutis 52, 
consonantes 53, earutn con- 
spectus ad mentem Jacobi 55, 
canones uominum 58 — 61. 
Ordo quo tractavit verba 252. 
133, cf. 245. Modes jsjj dixit 
250. Tractatus de Punctis 
262 3). Accentus 99 sq. v. 
Accentus. 

Jacobus Tagritensis v. Severus. 

Ibas, Edessenus episcopus 29 ’)• 

Ibn Chalduni de grammaticis 
judicium 149. 

Ibn Doraid 139. 

Ibn el haddad v. Johannes bar 
Kamis. 

Jesujahb bar Malkon 111. 

Jeziditae 139. 

Iliadis loci syriace 211. 

Imperativi suffixis instracti 176. 

Imperativi et Perfect! discrimen 
157. 

Infinitivus, ovoua pj;uaroc 215 
P. 2 L. 20. 

Inteijectiones ab Amira 273 
distincta cum conjunetionibus 
enumerantur 171. 

Interpretationes interlineares et 
litterales 5. 

Interpunctio Graecorum v. Ac- 
centus, Kicanov. 

Johannes bar Aphtunaya hym- 
nographus 38. 

Johannes alius hymnographus 38. 

Johannes bar Kamis 136. 

Johannes bar Pinqaye 136. 

Johannes bar ZuSbi 158, de 
phiiosophis pendet 159—162. 

Johannes Bethrabbanensis 30. 

Johannes Estunaya 107. 

Johannes Masaw^h 105. 

Josephus Acurensis 273 sq. 

Josephus bar Malkon 111 124 
126. 134. ■ 


Josephus Huzita, Dionysii inter- 
pres 8. Accentus (novem) 
decern introduxit 28, 30. 68 *). 
99—102. 

’ISrab 143. 

Isaac Sciadrensis 273 sq. 

Iso= bar Nun 105. 

IsoSdgnah grammaticus 34. 

IsoSyahb bar Malkon 136. 

Junus ibn Habib 140. 

Kitab el-nuqat wassakl 140. 

— el amtal 139. 

■ — el-nawadir 139. 

— el-lugat 139. 

— halq el insan, el ibil, ei hail, 
el-sat, el anwa 139, 

Lexica composuei'e Honain 105, 
anonymus , Marwazay^ Bob- 
tisoS, Bar Ali, S^roSgwai, Bar 
BahlAl 108. 

Litterae debiles 252. 

Litterae perfectionis v. j.X^o na.. 

Magistri scbolarum 28, 30 '). 

Marhgtana 157. 177. 

MarwazS.y& 108. 

Masius 271. 272. 273. 

Mehagggyiin& 157. 176. 

Mgtappgyiiaa v. NayoAS. 

Mossulensis = Elias Tirhanensis? 
228 P. 45 L. 15. 

NIyoda 126—132. 157. 

Nayoda vario tempore vario modo 
per lineam signatum 207 — 208. 

Nayoda post ^ ^ 129. 203. 

Nayoda 201, post omnes vocales 
in Targumo 202 — 203. 

Narses 28. 29 1). 178. 

Aicanor Tteol l).iaxTis (Sxiyu^<S 
82. 86 Sq. 101. 

Aomen est, a quo verba deri- 
^ vantur 217 P. 6 L. 19. 

Aominum classes apud Jacobum 
Edessenum et Barhebr. 58. 61, 
apud Johannem bar Zusbi 162. 

Nominum formae 245. 
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Nomina propria Barhebraetis ad 
mentem Zamahsarii tractat. 
236—239 ; nomina appellativa 
ad mentem Graecoram 240, 
cum additamentis arabicis 241. 

Orthoepia aramaica in Targumo 

200 . 

Orthographia Jacobi Edesseni 46 
—47. 114. 

Palaestinensium pronuntiatis 262. 

Palaestinenses sacram scripturam 
syriace enan’asse Eliae Nisibeni 
est opinio 114. 

Palaestinenses 227 P. 42 L. 16. 

Paradigma verbi tintui 26. 

Paradigmata verborum 132. — 
Verborum classes et ordo 133. 
224 L. 1. 

Participia et Adjectiva non di- 
stinguntur 168. 248. 

Particulae 254. 143, de- 

finitio 142. 

Passivum definirinequitl48.156. 

Paulus , Edessenas episcopus, 
hymnos graecos syriace ex- 
pressit 38. 

Paulas Persa 141. 142. 

PgS'ah^ pro e apud Orientales 
173. 

Permutationes consonantium in 
pronuntiatione ex imitatione 
grammaticae graecae 53. 121, 
ad arabicam doctrinam accom- 
modatae 258 sq. 

Permutatio consonantium 121 ; 
g et s 137. et » male 
docetur 225 P. 30 L. 17. 

Petrus Metoscita 275. 

Praepositionum catalogus 20. 

Praepositiones apud Johannem 
bar Zuabi 169. 

Probus 159 sq. 

Pronomina cum sulBxis et affixis 
verborum a Johanne bar Zu£bi 
conjunguntur 168. 


Protagoras sopHsta ykvri ovo- 
fiaruw invenit, e quibus poste- 
riores genus grammaticum fe- 
cerunt 144. 

Punctorum genera, magna, media 
parva, secundum quae gram- 
matica distributa est 263. 

Pnncta studii grammatici funda- 
mentum 3. — Punctum in- 
ferius indicat , consonantem 
vocali esse destitutam 120 
—121. 

Quadrivium 2, 210. 

Qualitates, Sia&iceig, JJLoxx./ 
246. 

Qatrub 139. 

BamisoS 30. 177. 268. 

Schemata 244. oyr/fta, 

Schola Nisibena 30. 125. — M&r 
Miiri prope Seleuciam 125. — 
Mabuzaeorum 125. 

Schola Selenciensis 30, AitiUahi 
125, Kanduqaeorum 125, Tel 
Dinaweri 125. 

Schola coenobii Mar Matthai, 
quae sua propria methodo erat 
insignis 209 sq. 

Scriptores in scholis lectitati 
2. 32. 

Sergius Resainensis 6. 

Sgrosgwai 108. 

Severus bar Sakku, vita 209. 

Severi dialogi 210 sq., eorum co- 
dices 213 sq. — jfcOQKODJ 
212, jlciYi.NxO {.JQXw/aiS. 

Severus Alexandrinus hynano- 
graphus 38. 

Sibawaihi 139. 140. 142. 

Species V. w 

Species 215 P. 3 L. 23; 242, 
quinque species orationis 15^. 
163. 250. 

Status absolutus, constructus v. 
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Status emphaticus 272. 

Studiornm ordo apud Jacobitas 
et Nestorianos 2. 

Subject! notio deest, (v. Arabes) 

Ul. 

Syllabae 56, earum classes ib. 
Tempera verbi tria, quomodo 
apud Arabes completa 142. 
149. — apud sAnSnisoSum 104. 
Theodoras Mopsuestenus 29 '). 
Thomas Heracleensis 84. 99. 
101 . 

Thomas a Novaria 110. 
Timotheus Isaac Metropolita 
Amidensis 275. 

Tremellius 272. 

Trivium, Quadrivium 2. — apud 
Graecos 210. 

Typus, vvjtog , forma nominum 
245. 

Verba 142. 

Verboram formatio 157. Modi 
V. et jsj). 

Verbi definitio 248, classes 133. 
167. 252, schemata 17. 33. 
251'). 

Verboram ratio apud Amiram 
273'). 

Verboram formae non secundum 
derivationem sed alphabetice 
enumerantur 103. Stirpes non 
perspexit ’Antinisos 104 neque 
postoriores gi’ammatici. 
Vocalium nomina 50. 103. 106 
157. 173. 

Vocales binis punctis vel signis 
paecis e.xpressae Jacobo Ed. 
ignotae 47; 49, 1. 2. 


Voeales Severi sex 212. 216 P. 

5 L. 17. 

Vocalium singularam nomina. 

)J^ 173. 

113. 173. 

)>n\ ) 113. 173. 

JaXSj JseJs.) 113. 173. 

|2ua) 50. 112. 

50. 

)o«jOj v^JOt 112. 

)bu3CDJO 113. 

)o«jo; 112. 

la-V 50- 

218 L. 1. V. 

50. 112. 

l-va, 50. 112- 

175. 

j*.o» 113. 173. 

OV )0jJ3J 112. 

)KiJut = ^ 103. 106. 

^pOOJ — e 103. 106. 

V ocativus, 246. 

Widmanstadius 270. 

Zamahsari v. Barhebraeus. 
Zeqafa pro P^daha seribendum 
173. cf. 218 P. 9 L. 15. 
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n. Index syriacns, arabicns, hebraicus. 


257. 

eidrj 242. 243. 249, 
U?V 250. 

)b— Vo)j Adverbia itineram 22. 
Jb<a.*2UJO 257*). 
irvfiov 246'). 

)La»j../, Jiotdrijs 21'). 
conjunctio 172. 

)O-00 Ua../ = noiOTTjq 

216, 5, 4. 

jLoo./ = i'js> 156. 246. 250. 

212 Praefixa verborum. 
,iAa . '\ny/, (f^tjua 243. 249. 
»*.( Nomen 141. 

(♦cc/ 254. et )^£b/ 169. 

VU' 143. 

= avv&t]XJ] cf. 
convenerunt inter se. 241. 
iisw'ijl , )IoLqSx> 246. 

)ni 175. 

Articulns, = dg&^ov. 

S^U 47=*). 

)loiV V. TOTttxd. 

169. 

'\Oj^ , Vocalismus particularum, 
j, o, 31. 115. — 
Casus 212. 

“‘la in Targumo assimilantur 
204. 


jo^Qu. 247. 


)^J ))jOOJ 263. 
|o = 155. 


JjV=* 175- 


126 adhibe rad. 


jjo*^ apocope 

absol. et eonstr. 247. 


formatio status 


JbctJCV^llS. 

ri> 156- 

001^115. 

]cca^= yivog. 

JloL); ).. j)_ocLJ , sive 

«<actu.^263. 

jNsJ0cu^ll3. 212. 

^ num ytvixr,‘> 152. 

intransitivum 253. 

V. naqa^oX^ 22. 

)VOO? oyerhaaTixa 

De jJctJDJ scripserunt Josephus 
Huzita, jAn^isos 102. Isos 
bar Nun 105. Honain 106. 
Elias Nisibenus 111. 

iiapararixoV 17. V. 

>^Oj. 

A^wywO, ^A<o 219, 15, 2. 

115. 

56. 

Jia^^? jlOOJ 263. 
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llo, 2391). 

V. IvavTtmfia- 

Ttxoi. 

224, P.28 L.4 = 

■d'iaig 241. 
io), XQovoi 249. 16. 

^oi, Gv^vyiat 17. 249. 16. 
|ioJ, 2491). 17. ot^.> 137. 

jikOjj jjjOOJ vocalium signa 113. 
263. 

jLoV consonantes 
vocalibus instructae 112. 
Jv^O), 247, diminutivum. 

iyxXiaug, modi 250. 

\l) = ;JL&- 156. 



= dtd&saig 146. 

>-*■■■ ' > = *'0 XaTTjyOQOVlKyoV 
147 = 246. 

ISiS^cu.. 247. 
fortes 55. 

253. 

ISQ*. Pronomen 18. 

debiles 55. 

jao.. 210. 

)*■'?/ quinque species, 

cum modis confunduntur 250 

= jji- 1401). 

'tr 

gutturales 54 


142. 

jlQJUb- ncc&og 62. 155. 
213. 216. V. dia&iaug. 

jx~ju,. idem quod |«Aqdd. 

JICju. 1022). 

156. 246. 

]cq2>0^, Tonixd 22. 

)qqo^, GvvTagig 20. 

]aQu.QSj i26. 
Jiso^a^ elausae 55; . .^r 126 
adhibe lineam Mgtapp§yana. 

■*h = 169- 

145 ex graeco dyystov 
processit 156 infr. 
jjjoa. 223, P. 27 L. 5. v. J v.tt«^» . 
non 228, P. 46 L. 5. 
113. 17 = ivixog. 
JiOj IL q 1 ,c>..>r> 216, P. 3 L. 19. 
V. ciQvriGig. 

JLojqo =otoot)?s216,P.5L.4. 

)« »Oir» T. t'O-goiGig, J \ . « if>o 
248. 

V. UQvriGig. 

Jo).**3, 252. 

174. 

ioo)^ = 3a.nno\ , 219, 

12, 19. 
joQijCi*. 211 . 

174. 

|»£^ 174. 
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^dyog 215, P.2L.4. ^fia. jl.0LiV2>0Q» v. slxaauog 22. 


jlpojjo V. ajtOQtlflUTlXOg ? 
268. 

244. 

= Jo 155. 

J>oOY> V. (SwanTixdg. 


Jf^Ncavt = 155. 

Jixsb et Jl\^ discrimen 174. 
'iijtA 6t s.Xj 156. 

Ji<o..o>yN V. Gvyxgiaig. 
JiCTn-o>v\ tvxTixds 163'). 


inchoativas 147. J^tQjt 
jloipo, Jloj^ 10. 12. 

256. 

266. 

JODOfi 211. 

1^033 jusjurandum 174. 
j&JOQ 2 o'\\, Adverbia jurandi 22- 
Jik>330 100. 

J=j» 267. 

j^vfi\)3a clamantes 55, 

Ji»««. 3 3 23. T. ayfinlixTixog. 
256. 128. 

Jtc.»Q03 .o>^ i. e. 
.aiis.219, P. 14 L. 5. 
223, P. 26 L. 1. Judo. 223, 
P- 27 L. 5. 

Jto eonjunctio = nempe, scili- 
cet. 171. 

jloLciJjb, iksw^t 246. 

J 20 *. 1^39, participium 247. 248. 

V. naganX^gtauarixog. 
Ji^V>T>, yXwaact 215, 2, 4. 

Jlxjao V. agi&uot. 249, 16. 
1^.0.030 248. 


J>\o>v> V. ntiaatiq. 

Jbk\o>Y> stmt etiam Particulae 
'^op 31. 115. 

J.ua<^\>, 256. 54. 

b>.»Ja.Vfty> V. Sitt^EvxTixdg. 
i-VJ) , d'xXiTog 20. 
jlflOif Joseph! b.Malklll. 
, svxTtxyj 249. 

jLOkX^, 17 Adverbia media 20, 

21 . 

J.a a a 00 LoA.^ Inteijectiones 
273. 274. 

ftiaa, mediae 53, alio 
sensn 55. 

J;\ol 247. 

vnoraxTixT) 17. 249. 
XTIJTlXTi 20. 

Ju'vO^O V. Magistri. 178. 

Jaoyo, ovv&etov 20. 57. 

Jt\J«20, iQurrifittTixdg 163. v. 

igwTrjGig. 

fck-JajCD 238, 6. 227, P.42 L.19. 
JloiX>\«X> 267. 

J\xm», vnfQGvvTiXixov 17. 
JiaioiCP servi, accentus 164. 182. 
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InJuijCO Iransitivum 253. 

I sibilantes 54. 

Itv^iCR V. ^E^aimaig. 

JjV^jboo V. avXl. 0 Yi 0 Tiy. 6 s et 
ovfinXtXTixoq. 

JLOJVOJ^^O 9. ^ Jlojv^jbw^D 
1*20)20 Infinitivus 17. 249. 
jLoA-ZifcjO 244. 

|l..fe>ofejP 244. 

)lSsA:\j^ 255. 
jbca2u^» 212. 255. 

Ji2odt&0O V. &avfiaaix6. 
Jttf{i9t\.,N20 2 55. .^loul 257. 258. 
-t-20-..too , oQianxt] 249. 

IuqmKoo JJ aSgiarov 17. 

)6wis2L-ftoo 255. 256. 

)^N20 = )^6co 218, P. 10 
L. 3. 

jLo mn . ^^ ^JO JJ v. uitayogivaig. 

j6c;*j^N2p 257. 

J ii g> >a6oo ■ tvxxixog 163. 

)lj=i\^20 = 155. 

Jzovbco insertura. 219, p 12 
L. 15. 

jbcaaoDol^X) 113. 212. 25.5. 

jLQliajl&JD quid sint. 159. 

JiA^L^aa = aiv&tTov 216 P 4 
L. 19. 

)-JO»2u. .Ou^ 246. 

128. 256. 267. 
n:'j; 82. 


JsjQj , verba a Nun incipientia 
253. 

jbOOjy scripsitHonain 105. 

JaauDo; jlBoj 263. 

)-^..l 175. 

quietae 55. 

J »- 1 267. Jjujy jot^QA. 90 ult. 
J->r>..r>0' 265. 

Jvt..ptO>y 250*). 265. 

174. 

jlouN-S 244. 

JufcuaJD 244. 

Jj-N-sAo 244. 

Jlci~\.r«M = exceptio 

246 2). 
n^'y: 74. 

J^ 178. 268. 

_A*ai num causam finalem de- 
signet? 153. 

jlcoaj, 241. 

jLojbdajy Jlou 263. 

JJ.^, yfiXa, tenues 53. 

228, P. 44 L. 2. 

J;,^» 176. 

'»-sJJq^ avXXa^ij 90, 7 v. 
JJjCIa . 

J^ 5 JQ 0 D 90 1. 6 infr. 

)0^ lemnisco instruxit 46. 

]=>qA^ 211. 

x^. 241. 
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J'olo} forma etymolo^ea 217, 
P. 7 L. 1. 

aoi-oixi'^av 143. 
j^^QD 174. 

123. 

jljlOD incompatibiles 55. 

)--->\n<v> eonjunctiones elegantiae 
causa adhibitae 169. 

90 1. 5 infr. 
i:D‘tCD 174. 

|Lo; p>~sn. V. notoTTiS- 
jLn< r>-N\ 213. 216 v. dia&iatig. 
Saoia, aspiratae 53. 

17. 104. 

JV^ 174. 

j/Q\ V. inirafftg. 

'-iiac, 247. 

JyD)x>'^20, kniQ- 

QTifia 247. 

JfcAx superiores 55. 

V. a'lTioXoyixog. 

243. 

= u 218 L. 1. 
i. e. Jud puncto inferiore 
instruxit 106. 

178. 

J=;x 174. 


jtd&og conferenda 148, — 
idem quod JyoMX) et Jb»\NcnX). 
)jQ 3 \ et 155. 

Jv^. no> 90 lin. ult. n^oaatdtai 

265. 

jjQ^CtSj 263. 

J*xi 265. 

fK f,inO> 102 titulus Hbri. 


Jfe»OA.oa 248. 
j^^o> 175. 

)Lil2» V. dfioiuiaig 22. 

^ 239. 

|jOQ£Si3, dnotfttVTixog 163. 
j pi.cptOi ^ )ia.a3.g )»*., status 
absolutus et constructus 219, 
P. 11 L. 20. 
jr>rif\0> 250. 163. 

142. 

| «%r>0) V. nagaxilfvaig. 
j ^rto> . npooraxTixog 163. 


250. 163. 

,)«Of»Q> )jQjQ2> 104. 

TTpOGcana 16. 249. cum 
q4. 220, 18. 22. 


I k «o» i. e. a3il.oiiv 57. 


I^^O) membra periodorum 90 
infr. 95. 155 et passim. 


fortes 54. |k .-K Q> apertae (neque vero 

t-Kv* 17. instructae) 55. 

et cum ivipytia et 176. 



288 


jLo^j T. evxrj. 

248. 

'iJuo 247. jopDQJk. 

= xliaig 151. 

)oixjj 17. 104. 

).jO^ i. e. ngoixoTvna 57. 244. 
I an .CIO Lox>,.»0 , Praepositio v. 
ngo&eaig 247. 

= vi>^ 156. 

jcc^ooi Adverbia laudandi 22. 
jaocio 266. V. Aceentus. 

{.OkOO V. Aspiratio. 

)3aaO, Sia&iaug 249. 6 . 

Jkxudj j)jDQj 263. 
jLooc 216, P. 3 L. 19. 

^ 0^0 x'f.rjTix6g 163. 

nagaxsififvov 17. 

hyxXioHg 249. 16. 163. 
250 3). 

}^o»» = m^og 9. 

0 (L'«oj J^oi» 267, ib. 
jaooV V. ovLvyiai 132; airv- 
dsmg 20. syxkiaig 216 P 4 
L. 10. 

laoof V. Aspiratio. 

1^000 InooM Jp<u 263. 
jfckXuV compatibiles 55. 

.30^ derivavit 133. 

|lO» 82. 


IlSf 266. 
j]^.3V debiles 55. 

= dg&irj, tv&Bia? 152. 
176. 

JJjo*. 250. 163. 
jb^Jojt 248. 

Jbgii°>o»ap .o>\..CT» 266. 
jfewm 266. 

267. 

j^IacutOa. 248. 

JotaoQjk, 'eJus 247. 
l-?vv>o* = ogiarixov? 104. 

jloV 126). 180- 19*)- 

31. 104. 213. 

Uojk, 246. 

jwQA, lV/Lj 247. 

)Lq3Lq«., Participium 18. 

JLjt 176. 

JvajL 176. 
jld\jk; j)j0Qj 263. 
jlo^o^kJk 160, avv&rjXT], 

241 V. avyxuTa&saig. 

Ixut V. Nomen. 

JopQ»> aceentus 250®) J«-i* 

90 infr. 

JHauL syllaba 56. 

266. V. Aceentus. 
Articulus 18. 

c- - a 

243. 

Vol 106. 
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V. avyxara&EOiQ. 

J&^ajQA, j^M.;poo jopQ*.jTOJL 
jLojojj titnlus libri 

103. 

jb^Lj i-JSwL 267. V. Aeeentus. 
jbafew-L inferiores 55. 
jU^ajoL 250. 163. 

Uc\l. 244. 

Joial. 216, j^j.o i-aiSL 243, 


ML Ma-i.q>L 244. 251 >). 

joi^QjL 212. 

176. 

156. 

Ml i- e. Ttagaytaya 57. 60. 
216, P. 3 L. 24. 234. 

156. 

,^'L, exceptio 246. 


in. Index graecus. 


a&Qoiamg, J.»rn»-. 22, 
alTtoXoyixoq, 23. 

axhrog, JJ 20 . 

ceogiGTOV 15. )ivi..K>pt JJ 17. 
amayogsvaeoDg , J|j | t o, •> v> 
JlOigp.a^bjp 21. 
ditagifitparog , ^ jLoiV^jfcjD 
jyojaa 17. 
tt7t?MVV, )^-«o» 20. 
UTioXekvftivov 16. 
tcnogrtuctTixoi 24, Jiyv>J>n ? 
ug»gov 18. 224, P. 28 L. 4. 
^if^ur/Tixov 16. 

UQid'fj.og 9. 13. 16. 19 V. Mcd. 
dgvr,aiUig, J^iQOjoj, sive JjAoj 
21 . 

cioi’vagd'gov 20 . 

avroxilig 64. 65. 69. 

AbhandL d. DM6. IX 2. 


^E^amcewg, 22. 

yevog 9. 18 jcov^^v. Genus. 
yavixov 16. 

Saoia V. JfccOX. 

Sfvtiga dvu 88. 
dia^EVXTixoi , N. - J o> 'n 23, 

Sw&iaaug 16 bis, 17. 62 infr. 
jioriX, jy.'ax, j^axcD 

134. 155. 240. 246. 249. 
SittOToXrj 63. ^gaysttt diaaro- 
Kij 87. 

dmgoowna 20*). 

Siiuvvuov 15. 

lyxiJaaig, jbs..’pa 16. 249. 250. 
td'VlXOV 15. 

ticfog 9, 13. 16. 17. 19 v. M/. 
tixaafiog, )l.aJV30D2D 22 . 
‘Ekkrjviauog 143. 

19 
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ivccVTtbJftttTixoi, )A^p>r\< 

24. 

ivigytta 16 bis. 17. 
ivfGTwg, )o)oj, )OjiDj 17. 26 b. 
^itg 146. 
ini&iTov 14. 
intuioiLOUtvov 15. 
inigoYiUct , 20 , 

iniraamg, fio^j 22. 

imovvuov 15. 
kowTKiGetag 15. 22, 

sixTiy.tj 17. 

d/rig GrtuavTixa , ]_lajcijo 
jLc^jj 21. 

^cevuaGTiy.a. 21. 

idixov 16. 

XTtjTtXOV 9. 11. 
xvoiov 14. 
uikluiv, 17. 

ueGa V. jboik^. 

fifGortjg 17. 
uito/i. jldSLoit 18. 
buOlUiCH^^ jljjo, 22. 
ouoiwuaTixov 1.). 
ouiCvvua = 5. 14. 

ovoua 9 V. to*. 
ogtia 101 . 
ogtGTiy.}' 17. 

Ttu&og 16 bis. 17. ad 

^poGrpdiav pertinent 6.3. 
naocc in nominibus eoinpositis 


voce ; >)S.j exprimitar, e. c. 
jiagttGvv&Exov— 
nagaGwanrixog — ; Js.-^ 
i-sv> Itaque quaeras no- 
mina simplieia. 

Ttaga^oXr, jjoo^ 22. 
nctgdyM'/ov 9. 17. 18. 20. 
nagaxufitvov, n 17. 
TiccgaxaXEVGtg, J< r>p>o» 22. 
naganXi]goiiiccrtx6g, 24. 

nagaGwamixov , Ji. i-^vs 
23, Uft oas 

nagatuTixov, ll-Nr>r\ « 17. 
TtagaXrilv&wg, 17. 
nago^VTovog 90 L. 7. 101. 
Txagwvvfiov 10. 12. 
nargwvvfiixov 9. 11. 243. 
nanoiTiukvov 16. 

^eguxTixov 16. 
nagiXrjTiTixov 15. 
nvavuara 63. 

TtoioTt/g , JLo^ q r>i \ < 21 ‘), 

216. P. 5 L. 4. 

noGOTtig, jla^ 21. 216, P. 5, 
L. 4. 

nu(>&aaig, l-ft. pp IqCSl^ 20. 
^gog Ti e'yov et wg ngog xi 
i'/TOv 14. 

^QOGijyogixov 14. 

^goGTaxTixij 17. 
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nooaadta == ac-centus 62. 63. 
265. 

TigoffWTza 17. 19. 
ngwroTvnov 9. 17. 18. 19 bis. 
nziuatiq 9. 13. 18. grifiaroq 150. 

Isum ri og&Tj sit UTMGig 152. 
gi/UccTixov 10. 12. 

<^r<;'.“>!63sq. fiiarj 64. r«A6ta64. 
Gvtvyitti, 17, ^:xr)oV, 

Sever. ^ '). 

Gvlloyiarixog , 24, 

t-OJkO... 

GvunXty.Tiy.Qi 23 , | i, •• .. vn 

JjioJboD . 

Gwanrixog, |uoxi 23, jj2lOJD. 
Gvvag&gov 20, 

ovyxara&iGtwg, jfcwjoLj jiXJQS) 

jLoxi^j 21‘). 

ovyxgitixov 9. 11. 

GVyxgiaswg , 22. 

ovvdtGfiog, Jvoa/ 23. 

Gvv&ijxr] 160 vide j) et 

—'ilixoi. 

o 

avvTu^tg, Jcv>o^ 20. 


Gvvcivviiov 14. 

G^STXtaGTixd, J;jaojJ 
21 . 

G^ijfia 9. 12. 16. 17. 19. 

GxVfiaTtt verbis syriacis attri- 
btiit Ahudemmeb 33. 

TaxTtxov 16. 


Tovot 63. 

Tonixd, jboVljj jjAjOaX) 21. 
vntg&tTixov 10. 11. 
vittgGvvTtXixov, 17. 


vnoxogiGTixov 10. 12. jLo^p», 
)LQJ»ji». V. j'AO). 

vnoxgiGig 63. 

vnoGTiy^Tj 64. 86 (dvvjioxgirog 
et ivvTioxgiTog). 
inoraxTixi], )Armax> 17. 
vg:iv 64. 73. 

(ffgwvvuov 14. 

(pwvr et Wocfog 160. 

(pwvt'itvTa = )b>-.->\P 54, jLoL/ 
jfcca^ 217, P. 6 L. 2. 


^govoi 17. 63. 
tViX.ct V. )Ui>. 


1 ? 



Druck von G. Krey»ing in Leipzig. 














tCxat^ ii*».tBSaTPW^^A •)P^ «^icua i^bu^\i^ 
Kiiout^a. tcUj€vV,«»« ^.«o -ci 

^r 6 id^ 

, .o-j^iaa^a «acuo y^.j:^*sSsA .lestai^a vn^.<Ui 



Kbft^M^«ii».|Cati*aaitfAieU^S3»»« I*£a^i\» w^aAst. aoW 
W KV-«a l6lia*.i^ ^ .^«53«^.tdoat3. 

: idaA^ t^K-Ao A 

cm fdWia *f ^ 

v^o^vi^oaaci ao •.«^ai»Aaaea» -»«» 

^;a?U4 ^i«*r.^«lMC5^ ^«<Afi»a 

^ «4aiJl.i • • 

.> mn ^Vae» tAa 

an^ Kickasii aoiA o>ea id»a^» aqu*^**^*"* 

„ 

C.S: ,^ai:ev« Kiiouj*:^-. W ^ 

I 


fCwSMB. 


tCK^Ati fCm 7 *^ 




H^n 

6 ^ 


t^Ajyoa n^eoxva 
l Oa t . y . T A ^^>»a Vufcin acdai^ n6%Mi^3td.^ieocn acd 

^ea Jlt^ ,i<WiM.(<^e2^^(^^'^ 

^i^j<^’^{sic)h^i^iji^ 4a=>A .^y «tn 

|k^ \m . rfen^t^ . 

.c<^AAje..R^^Ajoe,.t^^itiu*33..y^ t^^eusj^ 

icirtrN k’!^x*> rA nj-:s» y> . ^ lAuuca ,^ea ^.c^^ciaa.f^Muv 
. r^ixtAo ma .k*v6i^<^ ioiu .inCiSa^i Aca 

*•» «•• «•••«•••* U« 

GcCKusel Brit Add 14,it(>S, 

Ab :u3?r fticn t^ouxsKt ^cn J^A{fol3ta,coU) 

Albova v^^^Utitr ociur^.vdaa^ iAa* 

^iuCaif xj\tdi .tidjicaa 

.% JL3iAi\int^<^eiXA\>tCaAhxtxi i^icu vcbaafe ^ 
.... .^icaVK i^«ao ^ 

0^dui^ CuaabiKndk t^AU t^ena . . . . 

^»r tidaSAi i6« ;aA 

i/^i^ idcn (tiAixii ca\^aL»a^(coi3), t^coiojc^ 

C^a^.Rf&ux^ax.i'diiUcui. 

,K<Jkoijk3 .rdaLaa. tdkiB=ut.f^sJLa».n^^i ^ ^ 


*; Ja mar^jine, ^ otS t^Aio tculto rIs^cq *?Jteseto 

^uid sit- ifdnnt h^enduoL ? ^fJn marline itihgis idHdisex- 

siat ^frWA.^AerMATA ^j Jnsaifttio tlLt^ibii*s,numeras^i^dti6ias, 







,t^t.itA M^jjaCA tdSiiA^ K^oA ^3 f<Mao x<Jtxa . 
l^kei^'v r^v^ca Jv^.t^sea t^\3a>a3 i^cnaix AMskaet^ 

. Jm A« itMoua.aoift^i^vdiAA 

.^co ^T<icuo.ie^i<^^ .l<’d\^W^R^</^i^.^)a4«^Ki>r 
.i^^cm K^u^ ^^^ajLO^iW v^Acn M^jidacn 

. %3at^^ca «c^K«Ao %»a (dun tA 

iy wiiitfsu* vdimHcivd ^(Sat^ \A\h\^\^ .J sua 
jjidAT^ ^ (^aVva ^ AiViCliAy^M 

u oot^cCca e^(siej.^civ^t€ <dis» lAnSthfeiStc 

.:.T<l^»Aiae>3A kAa^ iA.,^ i^^VCn 

AmaS*^ xcijia .tdVAAA 

v^aw>Aii< t^HaAi'T ^^)ua>3>^flAaA.r6ei> t^AOO 
Acb.it^jAV^m t^euxA ^t^.td^au 

. r<!*iruk ^ 

Jrd*.^ ixit^hcn nd\A t<h\Aa^ t^as. «€0^ 

i* hat . 

.\h\*viixM Ji,x<. .<^UiC r^Vva ^cn ^ ^p3f<^iM 

"A 

. <<icii tdiaxa% it'oinuc. 

h * ^ -S 

diK'^ ^ lAiu ^cbu.ii^ato K«Rf 

.i<jk^:^.^tC .'iS 3 «oA.i^K«Aja 

. ^ >^caa ^K^.vf«wAi^A>3L:^^ 

*J It^endan. ffideTur tC^ASid*. i<Si^nA>^A*}1B portuus est Gv'^t.y^, 


5^ 



^ V 

^cn 

^P)ai<K>9 l<aA<V\«ro v£3MUl ^t<. •^•03 'h 

\a t<5auae.f .^iiiuaa . i^WxiBA 

Ji!^^.tO»)t \auc. id»*i3LX fu^ ^A.i*6umA 

•4uiiA ^ f^iviuA tixaoL\^^9i 

. I A-r y^ |«g^^vi4Ay^(5fc)i*^^vA^A. ^P t-1^ 

J "S 

,] ^.\o i^Jia)ii^ -£ v»i t^«a t^cum I^aiaa».*^iu3».«^iu3^ 
^ :u3n ^om <UiX^ iduw kkttnx^ 

<f.r7 «AAiAikiM O «-» »^0*3 iui^io f^lA 

1 4^9 Vi ,fd\.^Ut ^OCOA < ^\py »* 

. icAif^pt .K^klan 

♦ itS^^ 3Ai ^Jttiii r^lAioiiAA 

f<ff"^-* I^IOCU . ^4 aX} ^ «S,A»« . ^■' V fc i 

idcaos <4^^iuu .^\bai^ iCucu 

i6caft«^(<^ai.3«<^ A %^<ix3 ^7 fdkihvaas tt^ea^it6ai 
«iei|E3baii<;<^Lua.^^£^ .^n6fc6v^ ^^(Hsawikj tsiv^ am 

, vdujAus T<Vnn^ii^xAA «<^lxa 

r^istarckn ^i<. ic£v:i€V<VKn Aua 

.t^^.c'^iCaA£k.t<^ii£id . ^ ^}< ^ I'^auart .>)ui^:ik» 

I tc^AxSis idiAm r^Aca i»| .i^*dn^ 


<9 


^AdM p^.r^isJi^ jac»^ v^ax7i< ^i^A.i^nnsaci t^ajcsaa 
i^ouiax A< 

> v^odoat ^Ho ^eiA ^ni^ K^uintua ^an 

>^00^ AAqi >^aqfR . i^^%0 
Jto<)iiiia,i<;2\:!ri^a3 ^unf^t^caD rdlu^it 

Kd2a«o ^»cs ^at>X^« f^ixu. 
^;i ^ca,i^hiiSk inieaiaae. y^au^r^ ^ea •^k^co .^«sa 
.«^AiCQ |3i<'r .^auioa^ ^<A hui<L 

^*«^%iu N^xn ««\dad39r i<'cn:n4ft >^fi&\a4 ^^leaavi 

* • . «... I finV.^ AOl ■«^*t**f>\ 


.^901 «<9ak»^ ^<e\(fslJ8aYicleiii6ufamph9t9litA(yirap/N'(an) 
3fK^ai r^n9EUt4 \oca >^ca«^.,^^..wenaiup^ 
y^n^K «<l^cO|pao rC^i^Ss.tfxca K^m 

^^?a*^h>n ic:UiA^od} vdicoo ^ >^cQa 

.^*Cip .«^«<nA ^^.k<f<)t^ 

J ZZ 

i^ak»3.t^A\oca c<ieda 

«<a.^ ^^caaWataY tm k^< xcu^ 

^Jii« K^K^Mofica t^ooi ^ leifcttun ^ 

PA ifuujfr/r^ t^^ka» 



^fiOcB «MQ ^ k*<iic^^^.>^M3ka (<2kn ^am i<jt9 
.> ^canX^ara f<<im '^a»Xn k ^V<w .o •. ^naawkaa 
. ica i«ixxj[nk£uo . lOauk^oa ^)S£3r<; 

.^i<Xay*.Kii» . 

idu^n tO^;ieA adAia a»!^ 

. >^ca\ dbi^ 49 f^cnsoat i<u^^ Keaxut. 

^caj^i<« fiJa^a ^'ia oA^s^cfcs 

^A i 49^.^^(^4 f^^uAaoaa ^a ^raa-ia 

cu 49.t6>3o40 ^ ^w:^\yaky3«».*dya..4l>^Ada 

.9U0)iK3a«V<9(<^ aiOSa <aXi<a»« 1^*9340 jXa^ 
^k9940 Xa icav>(^ wAt^..j^^O^A AfC^aUao 4* 4 m 
.iiSaXw ^4 oiOA Xib cMwt.vCiX 

;i34o ^ i^k.i^^«W 934 qiagaci^n ^)iin K^Ci^ ^laaii 
♦^oi^axcXa ^kira a^cttStti 

ijOaait .^41 ^ 1^4 ,^<n\ ^qT^ww <A»qa>a^^^ 

Kcicaa!i^;3a«4U i^iA<n.,^4l^ ^n 49a.^co«^f< ^(^va 
^ai»4^cn asKaaa^ ^ ^ 4 * XaM ^ it^.^AUiXanaa 
lOa^f^ . 1 ^^ aUA idbasaa fiadaa^ 

4<c^q >^A»a^i<.)i93A f<M«o AA fCisafiaxs ,Bt<m 

^4 fiOA i^apiso ^Oi ^94 uAA 

i<inW ^a.Mlaai.^4e <aAiir <otat^ 

4.3 «^aM«it waa^q .rc^MAi fC»qi^a.i^auKtCsii< ^A 


Ai< ki«<« n^cxtSk 

.r^nii^acJSJ>9*9^i%3L^i^9 ^muas »iii^f< 9Csa^a 
ai^.k^iI ^:gs ^ ptfa 

.v^^iioAa AKn.i^44J^ 

1^^A»V3 a» «^^«Q1A .I^^IIaAa f<XiA 

>3)0 Any^«^<kA.^£^A 

itiui aoba . «^Aj»^etAi. i^kaoi ^iva oi<f (<Vux^ 

W ocrutei .a^ «<«■ JI!^a:i^X)aj ai^ a^ 

i6^ioa«\.i<iAi\^ ^ «aai«i<9iai«3^W aaiw« 

. ^^>1 AnVa AOi w^ c n Aa^< 

|i^io^«^^M9\.*auUkV^^^ ^iiif kAl «9 

NOitV^^.^oixa ni4» ^o ^lAm «#« 

Ji lAaoaa JI^:«6 ^«u^>3a ios^ 
w4S cito^i^ na :i<^Mm dkk*«^ai a nVo 

AA^.^CAt^’lki &ts2UJl 3 ^Aa3i^« l<KaX^I^.I<kA]k^ 

«<ia2t ^ ucaA^<^« ^ 

Obdut^ ^ ^a\ . eaVduaJiX ^dao a(0 •T 00 Aii i^ocn 
• • • • 

K^ioaova .<^ -» A< 

Kl^^l^AIAqB «i»03eac»l^^l^«^ > ^ i k * OA »<* iA*C 

k.t<silLx3K£4«l»*«i^.*k.t^vK« «^SEis<tf.i^MkW« 

. >>V ».i iaM < wi^^oa c p ^^y o 


.•dV^ idUtM w i sitSw A ^NTM C A I^IAtO 

^ )luacB ^ni..i^£»-^.*dMi^3ea 
.^MiV^k^caX^K fCW^ ■^voA.-^auoicn ;Btdb3i 
wAmwS Jl«d« 1^93 v^<.t^ ^ 


HA ^ 1^4:0 < C Lj^ -3 ouift^ 

^)ua Ai^.vdcafoi^9 >,^cnt30 tAr^ 

Acv,i^^ciu{£o^}i^cd id Vi^a . 'W L 'a ^\aa93« ^Jcb 

^mi^LftK i^-tOJcA ^^ M3L « 3a 

^ Ci . >^cnuai«a7^«*^^*^ .i<^iv3 : 

|^aiik.Kr^^ <hux-u>i^*T^A» i^uci i^!^Ja» 

I^AOa f6«-ttr<' ,kMM KiUf^ ^ a<,t^\ » i X i=i 
^ S< ^cocn ftcp.i^cn ^niiieia i<k»Ani 
^OSJUa 1^%^ B^A .^^k 1 icQHO'4 j^l^A.lOniA 1^u\ 
i^i^aviiu }\ji ai< AuK'^^ ^iJsai^ 

fduf\a AAoiH vdaaa^ s^xun ^ ie^Wi^ .i^ca^ chAOi^^ 
|-Aii*^ A&aiAJ^An^ .viMncuo^ vdiYO AicvOolV aVi*A .^oi 

jK.»!i |r<AiAAiJUV AiAf\.ikjai ^ ^co.tE^AiA. 

>^>10 AuKV>nAi B^iuun w<» AiA\A.i<ica osAi-mu 



Mms. BrU, Add tl%f7. 

.3t<.^aala) ^ouAur^ (fol.37d^ 

ACTii .^ncov^AicuvainA ^eiu 

.> f<'A^ «6«aaA >^eau 

, }<xz<ln\^f-x 

.^V(hnJ^JjL ,^t<,Kx.\.\JjiL 
.v£irihnySL»%^ . 



x^teMA ^ 

^ Aff.^auon ACM TtufCtt^nacii tnxi^ A<p •vaVii idooiA 
iCaipisi 609 ^^MUsAjCn 

T^^iXa^ ^MHtoriA('fl>42);aia< f^^*[a:30 

^ ^dAaLMA 

.d<< lAl^ . iui< .l^A^^H MfuiM 

na.rtTKii^ tc^Aa ^ Aic'.n^iMtCit 

^4 ^fpa ytvi x^sxatCkH <&i^ «» . ^cuNa tiu^a >^ca 

paCai^Acax i^^aoi 

vChieAird^ kaea t<A ‘.^nom Jivift ^^i^t^pixnx 
Aca* txl^c^ xat iAa4 >^au9a 

^^oa eo^ .fii<« . a^Ni9a< ^ .;g\ap9« 

v^acr^v i^iattAA 43 t^oaokstn 

I -At^ lAo tAv H3 

«a4 T6^um< kii\(f^(’^^c0^-f)j^\ • ;^<n^ 

Ki .mn ^ ^^oAidax | 

icW.n^oaa tAfl )rcu iAdt<.AxAab i<'acn uui» icL^ 
1^ ^cn 49 ^^4.^^=L\ir aw K^Saxv i^iAd 

^ 4^0 ^ ^ o« oA 2k*t^ lAa 

ciox i<)iAki<i^^v>i4iA:t<^&«A-'t (<4 cA av* ^ 

i<^eSaO I 

i^^uaoca* T(6^t^A :i^ca4^ ^^ca!^4 ^ 

.K^cnvAi^ i^KQ xliAa ^xua 

•JC3 CS3 ^UEUgl^^l^ ra ^ I 

^'^33 ^T^.i^^ia:a4=> ^ ^c(Aa:i<^ 


flax 


aaidi.MX« Atiui:^ .aesi< 


4941 .>^0034 i^iSkmk i<'ca:^4 i^^to^.v^ioao^ 
*^491^4 .fllMWtltO ^:Xs%4II< ^ 

a34.2KateV< i^Mii,«ta>io ^4 ^oi!i •Vitt<4 

4A«^<i^Saai «<wm» «!|2^ 

:iA0mi 34 ^11^4 Ktojwa i<a^i » » 4 ^ailM 

||ii^|tei<«rf« aisbi oA f^saia ti^ 

1^40} aK*^ Okt.flaikami'da^ ^ 4ax a^4« 

.^^bdon k>«^ r^SSuk ... ... i^anan 

. . MaaM^(o)t i) ^ >^cn«^Kb •\i44 

^i< i<i4>3i< atc'.ifudu 

^Aoto **.A <9\^^ T^^fsvc'.t.o ^^4. . ...ae 

. . . xiA^s^ i^omae . .. i<9a» i6n. . . 

I • • .|l*aBla^«< f<. ...,,, [•^]naL:w , , 

>iflo neiaae aK *1^ ^^{Fdju,*dt) 

oAaa acikiii!« 

3K^ ^Aaoiaca.tfakjdb* \:w «auMii<^«^.<«« Jj^ 


k^. 

1“ 


.jm ytpi ^f< i6^«< icU^ 

|\rtm iCtAokB .t^ia )i4a9 ^^aat4 t^ia^ 

>^«ua^ i^a« rA i^cn ^ i<^i<'i^ 

^/ajtn lA . ;^(ai.4 vAoz <Af< ^a^ab 

^99404 «^^A.aL34 i<blAo t<babiC ba^Jiuadiii 
^494 ^.^CB ^ ^.^4» )uf^^4>l.«^-^A9A 

m. r • ^ a # ^ a M ^ m A ^ ^ 


V £pi&tk(a Jactii ^,rf *•/ Jfmnt H pel i8 povus. 




7S. 




3oM /SP. 

. , At< lie:', lAii (F0Lf6tt9(fj 

. . . 

.... K^nco AJi^A. . . . «LXs^i^.i^4aa Ka .... 
.^<aOa, . « . ...... ;u;*l 

Xa\; 9 v 3 , ^ . ^ 

* «!»’» 

t<Aen 

AaAs CA co ^XD 

. K^V 9 T< 

vi^*^ *&0A< l^kSI t^JcO^a .^ACB 1^1^ 
i<>a'^ . fdkiwi^ ^ 

.Vi* ^ ^ .K'j*l>a,-1 .10 

^i<: ^^^aacuti V^ii wiitd 

i^nsi^ i^aou «6$. 

.tC\mx K^AiavtaaKd iCto o^Vunaiti^lMR^ i^«v 

^iAav^^.,...4Sonfi ^ort lAaav ^ idi<ji^* 

M^a»};3aVA«^fl^|li^. ^oo .wv^vdlxt. 

«^>aaaa^ .^aak ^«6\a&i^.«diM«jR(a9// 

*]k3aitt x^Umdttitn vitetoU<(Utn iineae^^^Dm^ ^dbaJbSlE^ 


z* 








.. o.A*S^iJo«.»a4S»^ 
^ A5>^\o . ya\i a»AjA k>atM i u . l A > ft C 

j*a P?/*? )PP*4*.^^^ 

{jjA^\x i^oi yA\ P?® 

; ^ISk of fj. |Aao ]od» fA-o-Aa? Jh^* 

.fs;^^ Jjf ^4^>>90 *.f^y\ {AqA ji j3A. |if 3? 

^]^^oc3 o;fl y**®^? ^Zooiaf ^ 

p9«/^^A9 Af;> Uu^^> 

.... A JOlUA |aA- ^ i*A:^ ?!« ^»2A3 

^ ^ ^ . aa4io^ |AiSi» {toiSPo? V? pls^ 

fttacA QiXo flOAd^ «aA);J «rf|^^iAi3> ^>QAft.f»lo«lidM« 







1 


tMcuJbOtOti 




<®« ^ 
^o« .A^S^4<>« -^^a« .Atpf»C 

^ijS^fiajJ^^ooi c .i. uVt 4 • OOo» OMi&sifyl 

. Ij^I M? •«?« cuj»S»Zl. ^A.^.^JoAUfC*' 

^rtnmprsi^] ..^^ZZ Jj^UA 

ph» but /»«r*w/]ttA:M2«Z|. ^^^ZZ Ai^k^t ."pboikC 

t*pf^ |4aij3Aifl5 |sftMAa»P ||315 |*aAi»A8D|l A 

Xuj^^:|ZoJ(=u>^9 ^3u2Ao:^!^aMZte]l |ia?? {iouZte ^ \i^ ^ 

^ .A4^^ + . Ai??wSp 

J!io ^MSdlto . Ajf jjttio 
,. P>6^ ]»<&ite . A 

, . ^Auii© 

j!if^ :AiA^ ‘>]^? 'lx^'>oi».pajuko p fi2o/i» (T 

_e 

|]o]ui^|lo.pio3li^ pe • l>}* {Zoij^Pao A 

Po.liiaSD Po^oj^aPe JiiijP.pi^P liSipo ^3 ]Zoi^|^ C 

^ fidoi |iS9/AoAifvA^.p^P«*pair“^^ 

.|u&aiA.poi^(:> p>3 p^,|!Ait Po jZoipsieC 

^ Sie! Leg^dum ast,^)^I)aiRde ^3B*J^&ftP I^Jsetfb ^g.iteCO£i^iv^ 
ptftu de Jnftmtwi) cogdandu/rt est. 


m 







Ir*? |lA<& i^» 4 f 

^AaiStof {Soaoito ^ai:{iia») 0 ^; 
liMSHo^li^^ ^?*<? /*^Ato .(*J(U9 phaiat 
:Po9 piacj jj«^ o^ |i® oiwif j5u50^l^^^»*»®«[Dsi6^ 
IM, ?ju }i4i. JL-^fe ^5. 

l»'^J^9 ^^»awi.]v»A*P9SflK>{¥»«»J^V^ 

, . ‘ 

^ — . ]i^s ?UJa»> ^«ai)a^ {431? ^ 

]Uix^?o ^ojv& JA/j Ji3iA { 1 VK 8 P ?j5«*a!0jij»Jso (5 

)#io? — — — — A 

?iai> (Al jAa^pCtte 

■^Jwi» jioi^iiia V •«<? 

'"“A 

. ..oo« ^ A 

.J^i '•^ 

* ^ ^w.\fcl A 

A ^^asSU . ,,aaJoA . ^«^ : Aa^s^^utA) ^ 

.JUk^il >*jDJ^» jl3?9 . fAi ]S0j-;ft? j4iX5dO A 

|A«Ai!^;A.^^i)»^?5A3)j. |Ai ?a<^7a! c 


*)Jkeat i ut a. eonju^atione. turius 'Pfrtc itt inititkanturfUt &Ctam.Tt~ 
ii^uit paetihut ^’us^em vO^ titi posunt*^uod lasulsum est. Phra. 

cU perdo mUHtnePts s^i/fXa^,^ 
7i9 *>. ^)$u I ^£a ijj&tteguenciis ientus ant^uus a r^cfa^/ane se- 
eutttUi. ‘')TirmaJmpfr^tMPl^^^ao^\dieti\ K3wiif^un se^itUtfC S^ttS, 


m 


m 


pTotmaJ^Xjl»«»est Pjvesr/Tg s)p}a9,/iafu* 'p}p» rfOtm est. 



A*)lAa Aaa^s 

^^Ax»j„j;fla^^,«Ax) [jLoy^o 

^^Aovi )i}..Xj^^]v>iM 

fA^i^ ..^tUki ^..^m^KiAat* {^{^.aoU^iULl 

^ |ls ^>UiJliMk.,^liLt» 

Iht'fi .jcto^^ ^OAio jiaaAio.|Zo3i!^9 

4 . 4 . 4 .^ 0 ^ ^OJJCMi; .^UIAJPAsAiO 
|t^ A {uAa ‘.^oaO^iyi {iiofif 

^^n<aAOii ll^^^\l3tlioKi^o pUai^lAM IfOt 

.^SDi^[L;;iAAo.^«(2i3k.,^^ai^^9 ,^<u9k^^^ 

Ai|>^ 9 ^kA.yuitM P; i^JxaL ^ ])y ^uisM 

^>lty hJamantta C V9ftm' 


.■mutavit «A ^}h(M mtellefitur^ Cent rutnsianema 

scrtf^oK- fxateriMV p^tunii tfftm hic est oef6um,^aod iabfeprts . 

antc^uas dixit l-Ailta ^ifia anti^uar SiihseriittiuispAX^ipit 
iulidp^a matata eti& iatd/ecta sunt^ ttt sur^jiaran^^uus fKavd^OM, 

■ptrbi St pnpesituriun, etit dictttt, ^uod a veeo saisenptioiHS taHjaatsm^ 
\sa (an^t aStSt.Jta^u* posttnor ^ ram matUuSj studio ^rgteia dtcUtae 
anj^uam interprtiaTionem txtUati Ditftysio ^raeco ememktitfOmit’f 
perfmiiifit. Maies edndf/n phrasin in mutata subseripttoBt TtS. 



^A^.^ai U ito l^tpi \ffao^feOo ^C 

i^aJi:* ^ Ifm^^ 

■dn|^Aaaot|C'^«aaefio| ^oiVaVs^^m 

|C (H^ . <*9 ^3 f .hjO 

^9|a»\aoA9 ,^ai!^ ^fluiU^^ 

tvcjfi^vvs^ f^^Jl^vn sVm yTMunh^uOnlMm 

^iyriata rt^tHidtttaempiaJnitystl 

^futee enumem/itiir :, 

^ t 9l ^ •Z,'^. > . 'H 

jAa a^ «9/.^oL^kX^C^a*«>0 ^9j.^4»«fio> aot 

?*f* ». ^53^. MiffcJkihllia^ idC ^mtmbtunl' hij am mrto 

Bum KH^ reU coaXiderlm, teeCcum *i(r^ V otOft^aaiC lampU^iC 

in^OiMb ^fTertinehf v l>era ^•^mtadhunc daa^m i ‘‘iCdnu *d, 
ymad In A tUftadam out mutumhm in 
fttrayrafihum intiptrt vfetentur *>A ^M^caaL uftwpun^ 

iutienf, *JA tin* panctii 


m. 





IM'^ 

jAtao .pe^ yaxpjx^ Jjif} ^<a>o|/bte .uoiaAwf Vooi |;ttf 
|^Maa..|llAad> |Aio) ^C|At>r3^|.|JLojpi&s\o ^r*Ap^^*iaitoo^ 

^ i^aJi {idjote ^9 

J CtU^ ,^^.^4i2MkQ» ^9 

^ ^l \*aai p 

l^yi/ of , ^ • <3 • /*? • 

[Rtsatwr^^l oj .f .;^,f . .* n^o(. ^ of. ^.of.^ ^ 

^;^j H> di A » ^0UA>f 

^/^•A*9<^..iaof . 0 /? -*«^/.)j^o<^|A*>ia»^.^jji9o*|jpk»^ 

*?**?*'^ ^ |XoAAixi^W.’.,;»^o!to^«st|l ^y)ojo 

.«w!^ .Vj (Ca«i^}o| jflui^ .af JCfio4ifg^ 

')C lic et ihJtv /?53 Ix^^a^JSi^tiun. SviXayfrt/c^i coarenuutt 

in G cun xna-^t^i^iKitf C ^■c ex fi?i<ii>o 

raiia>nio^a^um,at tn^GsSiiO yJitt a jirtmu. mana. Seriptunt. /t/acetoBC noiit^J 
0tC txstan aliam> Tectnsiontm,^ in^tia. nemina elae&uun cOnjupo- 
iionum mutatic sunt. Jtuiiuer cuItJojus classuun Z-Sex. C exAiSiZits 
ut A €*stitis9* non potest owJecturAseripoi^Z^ooipnpjaiAO^eaK 
fraefUo^ ^uod Zetione, j!4oAjf m C tunjirmatur. ^jHuum 0tH^t 

vox respcndd^ratco lliH^Jn^?33jiiiesie/arato. ^JApuolitenun. 


\Tt3 



IjXSUOO „^0U:)0 

«I!»«XAo 

.. 4si|v^$ 

-.« jlox# jito^ ^ ,^oiii* 

V ?rr*» -«^f^lXa**l?''} <f 

^j8i\a04 ^C^^aA|{^><ui^; ^^ouSO 
Ai^»05.A«fotteA J •• iii[oi^.iu}390> 

*Pb{i 

0aaiP9.|A^ .jiLtUo jSMJnZ 

^ 3|J..1.o-A ’l***>^ jA-oito ^ V» 

jiuo Jiw %i. «af ; ^ "^^cuMBa* 

^»o u«>Aio;^Aatt? |iaJdl]AaB ^«oA«{>:|*i^^*af 

xo^fm. v^e ndar OUOo «r^. Af,X fUsumptae:A.lfi-i»pi 

cis cf.JimML 6. ^/C cuustus,a£ mn eic ^ratca. clistinetioiie, aTTertmug>mMl- 
^metm^atiiJt- C Umatus et « ^roxco au*Atf, nam. 

f>‘oce&^^ ^4ted Dtoiysiua inter S^tl/ik. reetnset^t ^Ott^aa/r ^raao 
'nsponel^^iecl ac |!{te 90^9 ^ti&a cenjaetitro' mutatu/n. moUtu/'. ^ 2CU*^ii 

^’on^sium P.SS^. 


#//, 


OUB 


|<riu|j5oiklJ ..A.f j^l ./AojSaa# ,-wO^ 

f.Sjlf |U|a5 -« <? '«5***^' 

|Ata ^|A>a3^Ai:^9 

^ .,|cr^.Aof*}^Wf» 

^{i^wL.{i^9 oj {isofta; }i\5«8e^. 

— <:*! 

•pW**^* |C(4piio^j2.pao fiSao; ^ .^Oifia 

..^I 

iu)!*4A3 ^r(i«.|Bi^.« *')(7y2o'^a\; wioi^j|^^»iu^ukUd4f 

torntfita rt^etun 

fitittfum sui ^O tluiium. P 

‘*>Csvium /w* \3yil^B2i,iS,l6, uii^dtCrntJe jaSo^i'. 


?a 



UaOl i/»OJcu| 

)^^:Aa|C;ftak ^fAXUDl . ^a« )tAaf y] ^C^oAa^ 
;^Ai9^^P ^ )aj\9 TaSrto 4f 

1^09 ^ P|^.^«Aa\^ 

|lu»«i ^A^tfc4A«4*e ^M^ikl UftiLw y^ )H .Ma*30» 

.^«U£U ^ P ^^MO. |4u 3 I<^/.]A»a^^ .‘.jAiajax 

.«ia» ^ci ^**a^ /*\ 

|^\^af .• •M>». v*A> • AmU.* At«3 ‘(^ OUa^ 

/•;ttPo^^ ^vW*|;Apa ^C4aj»j f\ ^}-| W® v^’W 

..|AiA3 ^Maa4 |At^^a<»A./f 

J}3D jl5D\v'Vv*/ 

JU^JbP (AAj jAite ^oioJuj) .pbllaM ^‘.^{^5 
ASa> Vi3«^y^4U)a ..]v^{Sl9 
1^9 ^outo . ^A^mAa ^ ,^A*|| ^oCa^I |'^po\x:; 

^iy^gu6>,f ^ {A^CUA ^«a)M*A]Aa3*j» 

^ ^ouAe jlxuA^ ]tcta^.puiA,9 

hXl /*r'<? ••/'J*" •*" *• 

»ii>>i\ .jLiAoi* .iiA ^/ ..^»« /aiil9 jlAoSaAOsT^ Ipi A**! 


*fC9m, 

*^Ac]t;»po\^ b£n limam ia C o^ittitum, ftuu-tk- 
init and, ^^^a/a^^ouCD po^ulavit. ^)Com.^^^ i«/ ^ ^«iikO 

M /# Uytntur P. ^ ^ litulwu prtfe.£Us. Mfta 

mt€t P X&h etn’^emki, nm aeL/funCaa secl ad AtveHM. nvX*!-, 9'f9Wit\ai 
fertiiietjBitka^drpiiJSXi^uAik. f/Con ^}U/i 

"jC^/fta^ ^.|AJ:^asGiaa 


cai. 


Bw. 


44 . 



.jpnjgtniQja 

..oed yia ^ ^ ,j^t At{ja0uMo 

|C^ 

«»oji3.^Ti«*a . ei\ 

. faajo ..o«? .^» . .uoioA^ ^ jjalaAf 

.« mAAi^ •V? 

^^0^ ^ •**• • .'^f*^ <? ^ Ai/ 1*1* 

<^A«fy ^0uA*/ |AvA^a>it» ^ ^ ■ aB« q ^ 

lAAt^OI^. ]L0r«^} «^Aif 

.M« y>4/.^auAV^ 

.. ;X*»? 

{A<U^«»fA4;Ap» 

P* VA^ oa^f J^i OOti om 

-Ato? 0A|y^C9^-.-^(i|}^->|i/ ..o«.Aif.W? oil ^l 

•A*]9 ^lia^yjiaSaf A«aoja:*'^*af •;»li..\}AA.£^^j‘^ 

.. |<^9 ^^A*AA [Ajia ^oio 
..pajia lviA^\)k*^ 

{Ao4 'PcJiiAi -onoAf] ^9 ^}(uaAoto|flQ» 

|iol>o ajya po^kiotai^ 

^Ciit’ ^ mahjuitaidaiuSj v;J!Z9^J ‘'f C. iUfutntia, -itu- ^aeM: 

-»«/-/• ^?‘'^ 

^oi_tAY'*^W 3\j»? pLo9 '^i3n 
%\«9o«?wa |Ai;;AXt:kO.^Ai;Ap 

jZo ^>mc.oa .JU^.pp ^A ^...^A*/ |A*r^ 

•OC^oia */C 






Itjti ,lktiA\x^y itaW »»tU 

|(u |\ lt A i> ^ .af J.OOI 

l/^uuiOM lli3a ^aioAtlt .{sa« A** 

l^aiiou {JLfti ^90 All ^aj'liOA.^ 

• A ..l^aMii A |d«j73; \A^9fiit»iuAjo 

..^j7..JC*|JttS^|}paIa lAoa^^^ 
4,^Jfl|..o«^jy/.|if yOPuA*l ji^jD lAAi^y^lBoyA 

..o«^ ^9 ^^9, ..^n ^i^AjI 

-i^S• |mP .j^Jlo Xva^ ^ 

[£«*! ••^*Ai}o AjJj^-»ii^ ^iftASo lAai’As^.i^ia 

>kA .jAaS^^o 

A sAy <A 0^ ^ y ey o w . 

^|uaMb j-39jfl |aae^^> ••^■^•<«^ 

.. d(^) ««. 4jAi> oamX^* Ocr^^? 

odlJ^^X-*>. JSu5..^iu)i^. ,^^^£C^jfl40B^^A*flAao ^«A 

^ A? o? ^ ^ |Aflaso| l^ffio 

.. Qai?| y -^^1/*^ 

•C^aaui ^ ^ |Aai*^^:j«i^]2aA Pa 3/o 

^^lAUAjfiiaiuAtly ^‘>Cf^^J*6ijjr UtA njat/wfe <jrjA«ato;&. 

2W. ^Auhii msL ;jJb>^oj;9? W?«*| 

letUi Ijtbdr iv C oetTat hCont.^ A»i 
*'C M o« ^‘^ov eli; A»» . 


^Jl 





p:u VO |C^iAaaA^J.f3aA5 ••{jp ^u*lU \axfi 

Inn ,»jAl ^u«f ..pjo**>»]^.Jisa«3o 

||rf^ •« aA e«» .{^acii;ooii.A.;o^f 

^jAx ^W^«o .. j»A^? 

|jSuAloo'^»AfV3:» ^ 

/C'aJI^? ^AiaXI [Also uM ^)b ouAHi 

(AadJLoJo'^ 

]^Ub!^aA«9 ^ lM*OJt^3 .A«A*/^» {AOSAOA 

.Jtdnj^o 

• iA2»]k.0Ak9. wA ./(Am? ]l£».ayJStl ^]^s\m 

)iJ^^ ^f]i»^Uio^l^\3o.j9iiiU9 jnA ^ 

|X;*ax./,ix,/jaiki ^ii yal.^ion'JxJ^s ^»]3^aMJa.liJat*-' 

^J.MA»lrULt- AifK^^lr*-^ ^l^^ouAi/ ^ijjoa..|{aa>} 

h^minUn»^*'lx2^ oui^ /*/ 


^ mcUe . */Afi3nm^St ^ A^c loco (iUtoeittm. £st omtniiei.tco opelf 

^iiAuhin -<« ^lAe par-a^roi»hi y cn C Jitlso cor/^eodutt’ ost> ^iVlmAVt P 9 
^ACpSnuiSO iint P mctU ^A^ynts,at I'loJttU 


Al 


pLiOA 


•^JnCiecus 


t'ta. leoUzor :}k\ao laciAl eoi^ ^ ^ 'hn^iuiKyx }aopJOA> wa 
}jlJu9 ^»|jAbJK3.oIo;]4J?o::; ^4‘.4 £u ]x Aa > 
i, |j4>«fe9 «oJLo .^<b 

1^ :/>03A.> oA 

ItoaamutiliindtytetkiiiUiciliniaiiiumetoh^Xotitki&otfytiooiJttUp 


F./6. 


ft. 





/4oip%*ia..fJL^Jfle.|A*>^.|/fttya\aa.|l3U. ^ouA^^?|aa!o 

Ai/^j ..Jif ciAaiio.Ji/jaxAlB {•/ 

^ 7Ai. 

aqi^»rfO»W ^(iL9apA..^^tf an ^ .a«nA«/^{^tid..^p0 
^Can^/ «in<v5rf7^ OM ^ r*A*.«W 

,.]i7in&iai 

|CViii ojm ..?i^Z ^Oi p^y*l ^9l^^^^ ^ {iaISD 

O^C^4a{ljit|4^7r*^ ]xj^^ ..A* 

auA*7 ou2*? •«! .anAA*f ^ 

•^/j^ftooi oncihi^/^ofli.anoA*/^? |*Aibkl « ..|Aa« duA</ nl^on 
'y;Sisrff$i£sUt^l;^.}ii^^«tC ^ Xol-A^II^An^ 

(jpaJte atlUifmua, tx. vmWKTtnj formutum pro { iVi fl in *)C Jam 

lLa^J60u!/p^C hCom.ISfdoctt s«fitxGa,JUiiA]^i^^ltmtm^)C ^ 
U^t ^A^tuA’ ari5a>»^V*« II^P nutudmiti^ ^JA. Aj3>»«A^* haiA,C 
.4^Al.ijaa^. ^tCf^mefiU,. ^jCom.O ^fC 

|••afan^aL4 ^yon^ ifio# a«^9^:a«iRAi7 


4 ^ 

Jb 041*01 a»f 

!*•> obi^/ 

.^Cr.|A^ OM 

5^ I*'!? {Cooi}^i ^f">^fiDtAy .oLOuf ^ {Lotpuk 

'I'^i ^U> ^iKt*^«oOi/>{}b]»%X3f 

Suhicriftio in, B y^A ^ 


{(91;^|(AaDEb^|jl^oato|}s JXa»p0^Xb»..j»oioAi/ ^ 

»• {aJoiuSdo. |!juLi*>o ^Oyi^SO 

yjf ••|A5f')*ai,|aoj7a.JjIi*.^aib»/./*i/.j3Uo ..^lU’;/'pL*4 
••>^«uA/f ^3Ja4./ui«»* ^JL ^a* 

|C ^ 9OM^)3aA^;Iw90Oa.^ ikXa# 

/^li‘jAB/6 Uj/aa 4« a<CUUerajn, otnoXiS^uivav ^>B-otrv. 
^kJn Cpoiits^puncia.) ^O |iat tom^aam ^'nsvipH’o capL 
tC9 mri coiore. nUro scfiptcu.jScfUxie, Ha^ue rem> non /ntelUxormt 
VSaihilMsip^ii ^0./,aAr;w5r^?jAi,o‘^<7^,Xlto? oily-/' 
i3» (S»{i.;A.to^ }Ai3»^0*f?.]jiiAV{9S0! ^ ^ 

^^txpUut3.So^umiti^0xAC. !z£^^]AaoSO hjpfer^undio uz A 

M5a..Zey.lkMlA>-y>tk.9,Les /. o fo^ryU 
Jaao? tticimsunt. "5'i>efA.?o *tWe P.^ng Sf. 
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«Jb Q-ua aLiCu»» 

99t^^,)0^^09 M9a^ .|(rjSBlx«» 

.oiXs li'at 

^ w ] 

.vca )e^9X }««^ om-foioAi/ ^Viia> 

yt Aft2» man "^f l®^ |A* r^ fj**? o« *4^ -•••A»f 

At35 ^oiAAi} |Co«:|!2aA^09i »«»«e<lu (’ ^9 ^jSCk^ 

.^9^9 iiJtLXy^ijl^us mkamip 
{^«* |saA)^« . (BC 

• {JOjJIO. |!|LAU»f OA^^^C'r^ 

{^?^}i*S.<;H‘' 0« .^yoA.^Aftiu/ ^9 
^aiBo •Jioi? om ^J^^Ctdi-l^Sau* oaBLA;|^a*X^7]>* 

.^Iule.{3op0.^f^« 

|4aj^|o« ^^oJui/^9 

./^A*^X{<r 

^^^p^;MU9om ^}.Cjie «iXaoou9 

OCjama^ 





■M 


^ . ,^A>/ ^»7Sa a«iB» 

'/a|M »|s^ ^^^Aa»j-/Haa0f |AC®ai| 

^ACoi] -i ^ {flftA ^ 

|C4^ ,^iu/,^<»vj wOieAi/ Joii* |C^1,A^'‘4] 

^>V9k9 OOl » ft> l Att 

OUAJ^j ^ jiiM |^.^tttkk*>Dl|*]|»1aM 

l*i}X . liOA^ fjiaxi A 1^ fV®**l^ 

[.a}{l«:[;Oi^te ,BuaioAi^ \»)o!^M i<>)^r<^^] ^<noAi| 

j ]l3?o .j«ioA*f |jiaX 

^.;. ^oioAif 

^Co«t ^Jaa jeo ^woioA^o J (HkJ ^OICAtf ^9 poM ^ 
|Cr;SiJ«jD jiAi};3a?Ai» Vv-f 

. 9^0 luilf \iaM 

'0.^020 (aakx^9 oor..^aA([ 

.(ittoaio JjivSo (u.^f ^^^C^i!:aASo e«? 
cUiB9^CM|^^f. o^.^MoAt^^y ^ iX^ A ^d 

|c^Ai^\3aa^9 )1 

P®??1 •«? ®" /*? • *^1^ 

pO«^? ^ poonjool? ]3M 


■ w ^ — 

«ee )tua kaitt.. ’^Smp&A '**BCom,^\\Q 

/tUn\^ ^juaSayow^ om'l Pom 
paa yjl liBa.luJ. oiioy P.jL^^Sf. 


sr 


PJS 



aj«u» 


09 ^aioAi/ |£cV<9<» ^9 

yi\nn». daAaU9 ai4>«? /aillo|l .%90^ 

^BCT^SLAJia 

>39 ^it^f.%9aao /o,^ {Aftoll? o®* .^moA4 fAualai . 

[i ^CT I jo4 . jLjbofli . PiJ V3?]>*?^ P • cm ^ 

on — loioAif ^9 

}oSxUi o/ ''»>q!oo .po-v> XASo |A4* aA a o ^ 

. ^ ^01 ^ jL^ ^ o/- A*/aAZ ^9 JMU 

^/:i{ Vaoi ^C'^y^jLAl ^ 

ILAlo/ ^3^9 |C^i0.o|o« 
>A ^] [BCjlAA] 

.^J^itLtea/ ^r*^? ^BCoa^ 

fcaWoA*/ oOi*» 

.|b:iA) Zai^ ^lj9llj0.^2aM9 >(^{^90 1«^ fl39) 

. |’B> a-i/o ^01 ^^^.wOioAj/ )0 ;d ZS» '^9 o« 

p!ai2aj/»oJ 

».«aio [B A<«A]jLoM^ 

. V3 3iBa*ou Jo-gy* >a «di»a*9^^on^4J0i^f*^;»«Ai^ 

,«(aiaiu^^9 1 ^ 1 ^! fote lotOA . 3fioS»y .aaojO 

^m.pnuetci^l} 90£«9^ •/k^ fa^o fA3*» J^O j3»-» 

^/Boihjb^ C jXo ^oo of-i0909te otA«v> ^aog ftm o«o 

^iBom.ijinru^-ooGa. ooi ^aA 

^9a^^j92o ^(7 on hbom^-^l* ^JB solum 1^9 m pa* 
ASa uiuUC ^OLiA-ttoB 4i^aA 

^'2om.o *^C]li9y» lAs-^f 1=1^ *.{»*> laia 



Utt CUAd9 

. jj ^ 'l^i pTofli] -m ^ 

>aJm^ ^04 ^ 1 ^ \r> ; |(n3(L*9 

.A«^AjflA<|i3<bA^.Ai^iiatJk^^/j>9i. .^9 ai«i..^^*jafl-» 
fCtpot^J^^ylu* ifrJtks .«40ioii/^ibfj*9i.* A«^ipAa» 

|r^>Ji»{tju^B.fAJ? -pJ.JjJ-p -.Sol* [fiJi«ioA4io 

0l$k5.lAx,a9 ^9 ai9i[B]4«of].|jKa|o t in Aaa 
^oiult]||C^| A<^<}uAte . \xJbaai9 [J^AJp] 

^CpBAj.^<noAi/^9 

iu/aiOuft . pkJ p o[9 .{L;a^ ^ ^ML4| •JOIOAif I 

Ok^SDft jlOt'^jAaCo ^Cwv^.|m2AA) fM9l licft 

<901 j. 

^ ji 7«f J«CB(uj. [Bjoi^A] j\lA\ ^9 IC^. TlV Aa ft l ^pwAA^ 

^9f 3^9 aiU 

^]jj£1aU 9 ].]i^a4jb ^C‘om3 jluui^] . jjujaK^t [^jli-po] 

.|9dUk|C4aA9?| .u 2»9 .|«i:tfLA^/ JLa4 0A Li^o it^ 

{^^^9 .f«nSU ^ . ^odU '^ib:9 

wS/t OM .[B{j94»Lb«p](jA»4ao)).|A^.|£C{MX3|MA] 
.^oio^/]3^a«c&>2 |ijo«9«^C^;S49oj]a:w3r^.^)9^a 
^]<B^|A4Bl.^JplLXi2i» |C 1^309 


'*jC^^Sio\^ — hc\a9\^ - *j Rasura. it A ante 
jjUioida -'0 Rasura i>a» 4 aj - C nM^tUsisfs^m 

’^iSkCfOtmSuij.-* C 

■ • y Ua jj'^A, »(• VArf ^3^ «/ ^v9 AmOA/- 



I ^JH /» « fl* QjlQ«f 

^iSiaaaf^JCo«]w« ^loOftOA •aW ^^||a^aA «3Ai 

.^<Lu*90 ^>i.4aj»« 

./Ax o«oW?^’ ^,^cr}io::aW.B/>a^nV^? 

I jC/&i2aj.t*luo.^*;>0 •Ith^ /4^X ,^/At 

j t<iUe .)M iS? ]aL9*> .Maf .^«oA*/l^*AS.|a9jfe 
^01 ^/.^}^^];o«i*,a?? -« 
oa f».»af?ort^ ^^aJj^iSo ;fl*,3l? 

^A^maa |Cr.^«iia/? OA ^ 

^}Z ^ ^«uA-/^ ^ouaia.^l^X ^oulu? jii3*Aif 

^oiu) ^/] /d«u9 ^C o« |M}xaA2i»‘J . 

a A /y»» ^ 

.j^»9 13 9^5|«-,a? f^] • /X>^ ^ 

^OuA*/ ^4j-D0 

jJao |Aaia9 ^(Toa]^/ jiB«m9oW] ^CT^ouAi? 

|^«3aj«^toa0 •y^^l ^ p»»l 

•^01 ^/|tr^^90Aaa^^;o2» 0 / ^dfpAa 

|o£A.^<iyA*/^ •adX ..^^.mSoJ.^So 

bA^Mj»a ^jC^^l*lxtH sine o. 


PJJ 



litoCUiBVO-t 

I C" |A* 'j o«o : -^o} ^ o«] 

Jj<n Yua>itiD p.jAajw’ 

ociuito {Cfuifl? ]«iA} [B pftA] l^ao? 
^iBCp*m.]Po \5U Ucuia oi. 

ou,Xo 3 > ^ 3 (ro«]om .(C ^ *^ 0 } 

. r^O^ tn&jJBBO . ^>«/? <”ri a»o. |U ffw?]A»OJ> 
*>?/!»]- ^enoAtl ^BC ^3L-a] |5(u> o 2 k ^ 

[BoiiJ-i <• 

^| 3 C 5 n&{£rt^ pA.] v>Ai ^ |o« ,,^Aa? fBodi] -« ^ 

<? [B{4is4jlLaia^, .}*u> 013 

^ Vft ^ v»Ai> [^Bo«i]^«i ]!AA A</<5a«o 

\o ^ sJs ^ ^ *=4 

I^I^js^pauJkZMJ j[B ««n] ^ . .jOIoA#/ 

|C;'iiu^A»|iOJ.,oi- ,o<a.A./ ^5[B)AaoV] ^oi'iAAaVy^-a^ 

jL}Ao ^BCooiJfcjW 

.^9> Jsfl .pCTooi] wi IjVu? 

[■■hjAM 

•4A^f -(pliAiA jWoA^j. ^9. ^B^2^O9 jU09] 

^ j-MLBe^9 VjAs j «Ao 

^)OUk» *i**??]| ^9 [B|5a-a]JSa»»«Q 

«|jO I tf* C V 4 \!^ 4 kjOl 

.v*ajaSo |?O0U9 ^«oA«^ ^5 

j^B Ji>.*AaAsjjjC j><uaA^].*fl»aaA*a} |B 


yiiiS Ai|j Oj Cif-sil J3if )Bt»AUA3o 
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S3. 



dfOtJb euo^f 

[A 1 J 01 A 9 ^j^ctJjtujuub 9 o«i^. 

.^ciSsASfl^^aaJ fA^jiAo i^i^X ^^9 ^/o 

|B^OUftA2ft htpOJXJ j-p 

[ ft!iS fl| ^« A^l-*9QJbo y^aLtk>t( ^9 

1*26^0^ ^ASa^.yaju>A:» ^9 opto 

I i2ftA> |•fiC*o•t]«J« . ;Si^ioo ^ ^Ikuos) oct, ^oiaJb^l 

1^®^ ^ 

{ju.}/ ^3^«i]uat^. *>^^(900)0404^0 ^jO 

[3]iiiai9 ^i^«] 

•?®} ?*^ ^ 1^34 {^%^«?] f*?/ ®fS»f)P?f« 

. ^0 OdA*( 0O .].X3A ^oo |C ^,3^]^ (C*^ 

l^icM j. piuJi .p^*lS^ ^ ^BC[uio| {uO» ^o *7**^? ^ 

*)«^]^ ^ .]9fiL^ }A ^o ^C{loijO0 3^ioa9jO0].{Ae9yaio ^ 

f^/p J^\^'i!09 oat ,^mcLl ^<nB|9 \»am 

./ 9 O 0 U. .4^9 on^ job/; ^odo^ 

0Aj.^i2i>U;{ mJA 
^^^|3iuV|90A]^«f ^9 44|i0ki ^3C^(a& 

^900119 ^^dtj 081 iu^iodi ^MtS4 

•0| |C JLoOOl ^ • ji4^^Abk!|p4M0U9 ^ 

|C^340a2Bj|fli3a^|Ai^^ A.^<u|B£|4s3m9yi.aauu9 ^ 
^|i\^0Li()j|M‘^9 |^BCo«] <401^1. ^oAa. ^ 


C ^^k«9oi ^odMi ^ Jn.C locus jA’&yn^sJuu luritUiis kiesst^ 
^ 01)900 34 jj cu .{^ 020 :^ .]^ )aai 

>0 ^9 
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P^oeectc* enifiMX ^ r 

y«/ ^Sli^ 

*^C«t4{.&S4j,^2iLA ^wiu.«jL9^AM*X 

w 

//U^ .^moKI .1^^*,^/ ^orff^paf? ytl \l#s« 

ol f»Aa^/.|^{k»<uS0?}f:L»aa»> |i5kb| 

•^9 {j*f2kdiD .^{a.|^aib .^JkJ‘f3 ^Irl}-^ 

[i «^ fAsftau»j .JiojAoaA .Ji^^a-.fib9•;^ 

.t4iA^;,oaO ,^9 Atl^ .^Sai.^aJt 

^^^Oj.tUaXaAtjDof^j. jt>a!^<xAj 

|C^a^^7|.|A^(LM ^01 ^^r4i<<A|^«-aJ 

[j|/ii5j.].(AQaso ftaio {Ji^p^^]l:^f,f£9l..ftu^ 

^ {<:{^? Jjuia ^A.1 \la« fi»a^ 

P! «« .‘^ ^ P Vfcifo , jAsiUO Jp9 .|Ai pjo^ 
.ptOfpA; jC^AAn* j. oiaAaJ .I.OT 0 A-/ |io |v9? 

]r*? -|C^tfv*A^ pais,^**ki«j ^9 p A~< 

«$*-Ao ^54 .^OT ^^oJd ^jlV. | ibuue 

pu p ai\ ;A 

<? lAiaaAo 

{^•1 ^]iS,9 }A3aAo j-^XlvAlJ [B jAaa\> 

^?? * ]A:iiaifl»? o« .^flioJfc^^j ^o,5^Sk 

Oygr^Pj4US ^fluA./, ^ayue * BC deauni>. 

pj&9 SnC ^ f/inc corri^ P.9 ^j. 

C.om. Ajipd,^^ 
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[JB^ C4xd.Mus.But. Add. d6S8 Rd. 92^] 

I C - (MBiMwM.lteg.B.jmUmnszs S4iclv 226. | 

C £OimmiefLtes^ 

}<^f a^Lodo 

p!Wb9 

tSitoC^ ^9 ^iiaa 

.{A3d» ^luapo^fj IsLAch, fUoA? Jikijft 

UdO*}] pxd099 2^01$ ^ 

. ^IvAaVi [ii.Vt |C«c^{dplto^ {2^90^9 }X&JpI}fA)|9 ^ 

{:ktA .^? ai 9 « • f*toJL ]Ajaf ^ flUoifi 

}sa^Z4to^ .JjflLA ||^{zo9ioA}fAaaiflAf 

-iu);.]*^^ 4039 l^f^] 

Vjft*i«^jLJUjf.^a^}3o {3aj> liOASOf] }*lcu3 

i4»03o4>/jXUto.{3Lt;AA{ .Juar4«fd 

Oi^tfMA . pi /^A -WiJtfXW. Af6fX,AMJON9f^ld. 
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AdiUltda. 

Vrimit ftyuiu eoJtx SwnUnMuU m»t^ €Q$U4itus,ai^4&*t‘^UM^tu.■r 
^(^riaeIedM^M^^ttutt. in toduia impienda vidniliur- i£n*oUi,vif»fO*itiK. 
dSdMuia-siu£i 

a Ln. h"*^ 

aAS 4.lf^t,iaLftcJ»t^^4z£lta»t tm^—yo^.m4Ayttr jittm,\ 

*r 4/8 <mi\iM. — 4s/}{a4 • ^.— ll^« Ll^mXan — ^SfawTi* fw f»*» — 
4.f(^l»jiaa.4^^»K faw -48 h i mw oIj / . *■ *iw- fja 4^** 
m,or-4*3/di^ muj^> *" 1. 4^Jliiiii*n r* 48 '^mi 


ifc^^a9fa»/«olR)>«W4l ^ ( »%^rtN^< n,,y4c«f| 

tQrrt^tmelum ait.— LS <iw.^Lat^>4» ^g ci ^ , w4 4 | aftTPi| 

«UciN(iMR'.«>^a4>B f*A^^ vidtiurt — • 4 <? 

•N^DBOf LjigtKtl t^ytaLieea* «oPL ^ 

|iAa4M4^J<4u(verwiVM, ^drrcJn j«dam«4p4( 

|(^£du^ ai/ ^aocL-AaecIi^mfim veemfioL rtfe¥*v mm ^xm t U 4i t-(^ 3Py>«*j 
^ccclr Ttcbtri mbuuntyditr^neftrtaf nnm. ya yM* - »»’* 

ea^jandamtf^numnc cadex^An »ddkeeit-yx^}jD,'“4,^ioj^^(&*m 

«m- (aal 

J«Uidt,^9 

IRiLSsi^ suhser^die i^Hwr S | fti \» o&4t IkS laAa 

[;.A^ }an» {^|i^ 

>a*>J 

r.]!dL»0} aAo yiAtOa ^Las hJUki^^ 
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fAav^lA.Sn 

. jAX Jumjaoi. 

%V3 )no fl»i9aA^o 

£m)K>s/. .jbka 3 fP^)A«yaj 9 AL)a» 0 » 

K*^ <j^ AaJ» 

Aif | 9 j 4 » 

^^ksSA ^H^UoUsS^oItto^ 

A|iaA* 0 w ^ ^|e 

v^i»? ^{ ^ «tJittoo {i^oA:» ^fiist 
^.;lu|.V^ >MaX ^ ks Ui^ %xt (aijl ^ iLt{o 

,\ {XSlip* 

..A.{vVk til- 

A*9 o«^I^ 
w«i Ja«c*$f 1^ 

A^LoAiAJa ]*liLt Jm |>f jL^Sbe 

**-*^*/^^J^ 1?^ {i^ IsB I«g\ 

.>.«aus^\k 

l*c\ .ao<uA)ti^ ^V>{b >om P; 

.;4<i!M \cuk. P oa9 

|m\aa3« }*}«ms»o xuat ^o 
.> IasqAmoi^ f^e {ap pifiiaik. 
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l^-^SO ^ ^Myoik. ^.-?«ital.«-jL*<dS;^/^OtOsja 
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mMa a wjmAi 

i^SAij^ .a|4su^liWa [RfiaiVo 

A«ifl./S3 3/ ^ l»%3 ma 

fluiU.iUici •U^h 

S’jalM \,fOmiu9^\tsiam^0 ^•SOaAa 

LO * . aiU » *) t iinrt ^Mist {ia7jfs|iftm> pL^j^ 

\AaMti ^{Aaaio^W 


}ik2f» ]|ioA\UftfP 

tiU3«4^IV* 

«by ?. ^9 Iffopaa ai&»aAaA9.aftt A9^ iiBi;^ 
U&aw. , [SjMpaift soAa 

‘.M^kAA .ajao fAttOJCO }m* inaao^ .iVk 
^mjfl\MOi>yKk Ai? pn 


.jAibi JuCo.3iai 

Lmi.^ ?9<II9 

*.}:k=93»f (iitm/ lA^ftA «af «9oL^»^aa^ 
.>j5Wir^^)aool aij&OACp p» 
«^^aa^.aoi. i«pua9 

.^AaA30 •&{ 




<5h‘ 


!• 


!• 


F‘ 




l>« 


z>oi. 
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.vA«{ioJL P ^ 

jaav )*** 

^ paA 

;&(uaia Psikk JbeS* Aao» pOtfw ^ 

1^ <o«»i9 )iv»? 

.> joi^ A S^^eiajo; ^j|1b 

. |ij^ si 3A0 

^oAa W*>a >^ 00 ^A»« 

ao^j.»t^jL • A.»i lotep ^1 }A Jou^ 

P? -i® ^ 

lf\4k**yyA oiiaa 

S.am.A*i. Apf jAL lii* 'SiiXJUf^ y^Al^ Ak|l 

• ••••% • 

£ |Aj^. */^«2 a IUi3^J)c«nw* 

)Ui^ •»^? l^l }iai9«u>aL9 

IpYO {flO^ OLmj/b .^9 {^il P 
Lfl!^.^flrZ(« \^Q a o &tAaMaa focr «i2A«n0»\o }MjaiAo 

M * t 4« t ‘ ai\i» - 

LB/I«f^rav>* r»^/ 1^ ^ 

•/«*oiP» ]mCS091 |oo d»So 

]i^«A 4iaA 

<r^o. 

.l^f\,»uS9io]’^lsi9l&eioysk^f^ 

.IaAj m^ax aJLa^ ^ JmSoAo 
*,^eii,^ki^o\»A»{P pLiSi:)^ 




^/.at^aaOM ]a»o 

.}..«ai)tJiii ^lo 

\ MZpSk. ^.aUtuso^oJL )iV^ jlftf 
0.a9^oaiP» SPP»^|iAAft*XO 
^ca^. ifuiaa UkoiAa |Aa^ ^m«o 

^^USlta j^sT^t ]^>u.'U> 

£MdiaiMto .J^%{i. ^oiLaAaoft; ^ 




Iso^a )aa»S,^^ liol ]1 Jj?])« retfc 

*0 » . ' « , ttmd&-iabiti* 


jko }»3cM ^ Ukaa. 

3? po .^)ZA^ ^ ;e\. 

t«“p? 

•JtJd^Mo )ltdala )al ^ 

.^ioj ,sik\sk^iMk /sse JjAJ 

B^oi^^lo. .{a^ {sfi ^it{ 

.>)l^;ateoA fSSa^a l»atSaf^ 
.^aXmO* ^i&f )ZSl4 
^BSr A Ko| ^a^Vo 

paiaP» ^.^MO 


infect i&4^^iii««sr o^* aocm ^lassi-Ahi i*e^ mfiiedL 
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I* 


|A«Saf 

•.oba^ ^o ^^Vk}a»oaAt^^ 
||B^^ : *AJ»la IamoIMa ^{ 

^2* 2^ ^0*W; -^AANij 

Vau»\}^o 4M(Ua»ja?ua0Q) ^ 

0ii,i\ -Jif ]u^. :2^1? {u2i 

JjiSiKi {iOiii; \oAiM 3) A>{; ^Suo 

(^/<r<MMnu A^^oioi. adb&o/^o ^ la g 

M'/i'WVjBiJM.’ ’* 


6^4 

r 


• • # • ♦ 


[3-07n* 9* 

B- 0m. 3. 


JAauAM -^0009 {tsX/ ^7oI>eUtt*m <u^^>n 
* . -. I- 

•Jji-fiu {,;. Vta 

[Ijiu^? l^jS»o Vs^lAi^ Mm Tkrwtiii^i- 
^o^amo ,^aa<y 

•« ^9 (4tA» 

^ $^01^30000 a?Bx,« 3 ^oiloXaiuM Taol »«7 

^ntra.mefvuny, * v * * **^ 

•.]Z ^ i \ o 

^7 .*eiao ^^yiA 

iJitUXo 

,;.|Z.gfluiu ^ Pe 

•, <1^0000)0 {AAa>*^>^«7A0:w^.^ 
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A *aAO 

•^^Jt>AJO:» . ^./intJL.^^ V-o^ 

V -^ Alutp* iuLutt ifioo .oA.^«^ 

. ^;a O0I ^ lL»jSjt\x'i^4^B^ }wkA)9 
ua^ A|},n<^» P» ^ 


« A^A**** 


•.{^zi.ii;a.5i.u<»««^ lofi. 

A^uSodl JLA^ O^i^l ^Tto-atf* of cUncUs. 

• l^<^<f ^ «»•“> 

(Uttftpo Aa^o ^jAM{ao 

*>l^^ 

ff ^os{l \]i*5jl Pi ft{«u^ oo« 

A^ttt*ift,hra oooi ^ Jb 

..^A {ooijL^liaLB Ao I if^» 

, JtoiA p> ^ 

:^\xMOa P* ^cbtafiMeii} 

^^^£uooIJLI iL*lialA «a{^ 

A^Zoa^oSft 

«jn »a< 

'.*.*ADoi« ^ 2!a«joa«»e «i;a 

. uoi|iuJSka .a^AaIo Abi/s ib/s M*o 




BopJ. 

-> vitf Bj ^}} 

-. « ?p »< ■ jV / \«u 3 l“<eJ 

^ootJL Mi& 0^9 .Atno 

;io? iuAj? ?aV )9«®?^ 

5 /A i t 4^ ®? 

jUi^ aAo Ai|e XA^o V®?M )i 

. |xoi jiiA )p^ 1 -^*^? 4 ? 

a)o.a^; o^ oo o} 

. )A*i.i fi a\ ya lf^^^ 

3«lm 4 4i>* A*^ 

^oioA*{ }o^ 

^ •?Ofl»^ j»kl{® i-J# t^®^ r*^ .aao-po 
A lsi\l [t^?A^ r* 

•.ai^JLa ^{ilo l^f**® l^P? 

A |«<^P»>» |oii^ Ao^ 

• J^*^ «»? ^*i-i -‘^ 

{./AAa (ooil a»o |^|Z]^» ^ 

..Zpx 2 ) 3? ^jai 4 a? 

A^PI |X|QA30 {i&OjA 


oo )4l« 

*. Jkk»i 

A?W9^ta* |av^« IAmosaI^o 

.A«lik {le4^ 

*. \«^ 4Lv** j>«i 

I •> A«l»AaM li^ .n^kj&^Mis |aft 

V <jtA ^o 

V {m 

\ •rt^Jpft^ ^ JiftOjJ* >D4 

A»SA i«te« ^fli «i»A3« 

'‘h^lh^ )?*J^ 

4» 

^ jSL^ fAM^jb^ 
.?ol«|*AJia A} }A«^ ^ 

/-J 

\l^P» ft/jSLjAauk M .a\»^ 


•Uew U^j ^sa^uj* al^ 

\l^» jSA^ ^p V4 I®AsM 
^ioa ,>4A^ t k pj » 


\j^ (Li^i 

Ji6*^« Ip|6 

A iu}u& ^oi. ^03 ^;i) Asfto AZIne 

!jA33‘>o }AAj» Jfti 
A Jfti^ jouA 

a} 1^ l^i hvf 

iLoAtfO^ atilSi ‘le 

.j/^JLOlM \kM\ 

Oj^jM ]A*2 **j>ois 

^ Jx^i ^Jt|le ^ 

. pkO) }uo Jtttx^Sk. JkV9f .JU^OM 4? 
A|l>ote>Xo ^}^\aL5> Am 

«tih .*Ao |Lti*f)Aafi»«iMjo^« 

\4oe)ps^’,3 iJa^iAya9^Utf^l^ 
^0 j»oi j3o*<o 

?• o« JLi4i:\jkp| 4^ 

•> {A^^oi* AX 

. » . a} JL. oUaA •A;ai} 


9^9 \a^ 

|tV>AA« ?*?«Sa 4^ lU.i’tf^ 

,M ]aft..^i^» iukS (lA^ JkSamKO. 
.\ A^d2l ^OaMIAI ^Aw 2 «d^L* 

^ {octtAo ibUf* 

(lV9 \l 0«U? 

{^ }^Ls { 1»9 ^1 )^iua^y^ 

.jlA^ ]| {i;w{ {iV9 

A^joA |[i6:v«a Iaja 
.,^1^ ^l l»oi» JFbl5< ^ 

.*. ^i(n/lm^‘^^ ^^90 * 'AmA De. Httie^ 

«, 4ttU4BC^ fO ^ ^l«»» |4oIJ ^ «t^C4^1^^ 

^il 

.% ^AlA\bB^9 0O.^.%;9 



|V»W9 -*iia |»ajMiJio-aoI 

: v):^^ )^oA3 {ooaa. {A*!') {i««s 

o^w*^A«Si 

•OttS? ^V*/ i?.|«A«»2. *1 

• /f«? kU-J»4Jo? ac^l^lh*x ,^|jo 

.>)LpAl^^4 .^^O* ^ytapifie ifm 

jsifcjJUa.*.-**!®?? jsAOa— *A!> Jfc-!»? 

3 J»i«o Vja^ -f }s^|o.jMy«a»f 

r .*«oJl-/?)}a« A*X43«o J»v*a:3^ 

^013^ Ail ]A3^A^I»^^1 P?aA 
j^«:i&ij0* (’,«j9 |!iVaI««et^*s^.9vb ]i.a:ka.']^^iii. 
iUaA«4Aj9 JjL3u?.j93o9 Jaaoi t*A^ 

|.|^aruI*{AaMe3 }9«f9 AZoOiir) .*«ai« 

^^9^ )Dft*s 

(ij/ ^ i»<>ii m JjBMi ])(^|«^3 

ti3 ntis^f S^a *JiJSui*^Us^ ,U«3j**/ ^ ^>^^0.^nr»^‘lt#»f *i»v»r5 

‘4t4»rf~*.}?9^ Ufii^ « Gttrft^ * 0 cjrre*fC, 


IsAa* l^go {v®W 
|l <u/u^bo^^ 


jCJ ^?|*laai^ I'24» ^«i 

x.fi\»aA?0 J>?W)vjV3^7|aA^ ^ 

/i^ A^^ * *^ **?* *9* ..Mia Pi 

^i« ^ ^s^uatiAti 

¥ ^ .A-mAiJ^sAs 

ai}AaK-><»OSOn<.7«A*»l JWm 

^ pcLik 5A£i Ps^ 

^{*A4i± A^mSAsI A^l^pOfMAfl .j^iAkA^ oLtl^Sfk^ f* 

• {a^^La am ^*«o 2^«j« J*Sj|V 

,^^A^iAso {aiaa^^-i V^ 

• .|ila:^«|uuaao.pAMX.|9^^a|9 ^v>m 

a*| oat ^kiai».yA^^ 

^ l^^v* ^ li,\iai^ ^ «*? {uaaao.v^Taas 

7 uca* [j^ji^o^AMii^ ^ ]s‘,2ofA^ 

AiaahJl^sl^Z lao vA*/ ^•>|Aai? 

7 la^^^J;Aiiu7»*Aaw|l/.{;A» Aj{ae«>«^w.^«aop?^ 

)D*a **«^aaA 

5f kMoMaa; {^1^ 

o/.];2ki^4'>^;aM>.|^ oei l^? 

Jtc ^;olJbao ^af» ^ 1i«o» 

Taaiijpdf 1^.15 

HitMft «m,- 4 *»Ai^in t»tU: em./ar v»eet.if3l»aa 


. ‘M 






--V v» - ^ lAi 

.}^MU )*«f| 

4v>® 

••]^1) «,^IVL»^«Ju2trdx 

}JL| ^i9» x*^t Ml Ai«.)dil^t «v4 

<.- pa ^ )i/ )xS. 

^mi»l\»am Aduf ^•2^1*39 

a)«V^ ja^f f?}? /*i 

ru #{^ ■« 

*|i>*3ajl .V* j«A 

^Piut P^ jlruic^ iSiMO# 

f jjAfejs .Bflls 

{5oV^£^oA 

^ o <^{3 (^a* AM pUjiw 

Pyo'lw (iMoyi VBU{t'P*j3M |Airfa» 

A Vo.^iok 1^ . pUOA 

pis ja|aji>^»|.{i\i»0^of 
^]i!W)ooi^oi«Aif 4i^va*V^^^ai>}o {aaotf 
ffllaSo {alf ^UA} BoiSeixoioV^jM 

1^ mIo |iMW{t o^3*{oottdo JU^p9 2pii^^ia^aAA 

Aui^o^|i^ P^ .{AaiiA ^ ImL 


\5ia ^ {a^^ ,gfuao ^ ^ jp 

.{ia«i )«Ii» }«jU 

* t>Mi\>\*<Uif nZ*^? 
l^o^Z plJat^ ^A9.|*AmL 
:{^}{a puff 2Aa 49 *i^^? tiS# |v»« *.{»«•) 

: )2^ 

Uf/pSH^/Hejcii ]i0<i&\».}oaaAf))A*aiAJL» 2^v»«]k«f 

.}a^MA ^ v/^*.«iMift o« 
}MW*^?SUb •AAftS 1^ 

amJl/ dotS^^Miia/wO?? oiffS^.lua^ 

{Mi. l*^\»*.ptokJi^«4k 
\o]ik^j pA*J> 1^ kmM» 

MittL^JUa 

f*asoliMA {i^^>«iAroa»a'^A*'<('W^ 

^Vio W fcuiji] 

Jaa»o .li^|AaM'|«al. 

^tU P? 

IS! ^JjBuaj^ f .luM» 

r'^r u«» 

^oAji V « iw^ 

^jB tiSSai. ^ SB *•* j\.*J&»>*«. i|»f |l^4fJ«M* 


k Xom tlAi? t>oaAe y^».\hx»^ 

|m9^ U^iaB* {•^a«u .>llA^pU.^ 

J»A-.l «f^¥l 

01 v3?| Joi^{. | a \ So ^ yum£tao 

J {tfocA ^ & ii \ o v];^{o Jm 

2 o/ <f23 |i^»«9e\^i«j 

tei^Aay )o*»o »O o iai y {dOjii 

oi^i P&3 «4^Aao.U:kSoA 

(AiA^feCboV*,;vi^ijA/.^A4» i->3 

E jjo }*?« j AA:i) t*UM ^«i ^lo*JL%y «c^» {la>^**\L\^ 

* ; UiaA? 

^0l.fJL {ul«9« (•900* t (x»/^ 
? a^aAuL ^a*j»/i^)oa«\ajL34t{#a*3 (* 900 ^ <ftibsAif ^Ofi 
I *••*^^]flaAA^>*•*^Al \ 31 \ 0 A 30 juaBAic 

%*Z; (iM *.]l^o\ (jmo/ i^v>* ^Aa ^ |>M 

f {«|*}0M ^ii ^,. ^ lva^«.'i^ 

•:• ^ASi} |l^M) (xs^ o\ ^Ifli oo«i ^ 

Umi 518x^0*9 ^W <? U?J 

j(iA..lA«^4*; \ ^ > ft^M OAtUlA^ 9 1^0190 

{^aio i juaua^ ; 

.Amo**, {11 

13 1* llmiti {*et ..AAft* ^oSo (xoto \\iSfcP»o^aa» 


^ ^g*i/&.ywMnM«iWj ..r<./r«e.- p.2*r j.Au^ 



\u0I^2;ai» ^j2Sa*a:^O0u; ^^A»aa 

{i«S^V)^lL^.{iLiItA{iSM.a!iiot(?OM^I»^«A 
(Mb|l:o* iAa SboiAajMa t«a* Q>A^ZZ/t{*p*|^ m joAa{ 
a \^.{«o}fl j^{Ai I? \^iAMJS^aoi 4» ^1- 

^fn •fils Jfomrn^iAax'^tio h*i:^o 

Aij paaa .a *0^1^ /7a4\ •fluu^ 4u/ ^ 
yOM^ltioi ^Jb^l lut {‘^{^} t> A a A \ o 

in ^ AAi '^^aOSC {u^Sa^.;^ l*;»lia? Jja 

.Po^ **3^ eiloAsa ••oi 

T lAdua^ 

S Iu*l^l‘.»b3 A-Vila ItJUl 

^si {on \uiu > Jm ^f.}i:^4d\ja^ I tASoo )Lorb 

^ j9 {|po{a9 ]!^90f Aio 

«/«^/.{&*9? {l^^qS luaef JiSola oo» 

l«9)liau ^ l.*i?o ^l^aW? ;®s» 
oflo^l JW^?« a^oA ^,aio ^,s 

fli^a j»ojf «»t» jM^ASo>aAA*» 
9 panfl ? i\v>flA^\^ ^ 

^ yt.*./avt -iXv ^Ate? A»|ft 

^ {aot Jo«o {tto$ \o«i 9 Jn AjoAa? ^ao* 

^ihjtof^yoA »aialiJ>V» -^I'Aa JaaiA ••ifli 

iS {]{ ^o* tnsS*)^^JikA p.^ikOf 7*^ 

^ijBLow, VBaaiu ’•'iO^^jayn 

^.•*)B.»m.^uaiur‘v«eesi 


1* 


1“ 


i*® 


Tfi^Ue* 
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^ <fa.]>o ^ 

’ ./^^aooiJb pft Ljas ]taetaaut>on].«&-i^OLa^ j^o^soao 

• na Hi -»«^J ott^lf 

■Jma.Mia «a3|? Vb «oi*|AajBL& ('^txLs jclAs 

P|«oi!^\a!k^> juP 4X3* Po *1^/ aoio if |*Jka ^P/ 

Xa ^oaA pi •et* P JuPe ^coui*:^ oxai^lo .^^oXo 

>X^^*to*>tl^l; «p ^1«. -*«ie»<Uk 

^^aX'P p.«-aui2i ifi 

^ 9 / •}^'> }4A ^ 0001 ^001 

0lCui9 fo^idX— 

7<w4il?^«|Aij^^.]ita|.9aA3 :f\!0^^lt 
^/a>A*'if p|}Si90 iLuSilii^o ]:Kt|^o]30i^ |a*^ 

.Oa*^ |iL>1 cu»*^ ;;<uXa 
^ W*»oa? poitt^^Jjoa* ^4 \at\tAn%l 
ifaaao^ai^A»( ^f3^Z|2a^ixB9 ^'fiaio jjictfl fSftso 
Pa^'^ o^ ^ ..*aic^9 illltoo JUy loiSiMC^ Aii»? 

J^{Ai>9 

^,^oi*Ajfo ):^^9 JtiKt»*o^®*“ 

loattdo**{i^«|^^io ]>oaA}m^ 

mUio ^^^alao ]LiAft9 I 

^ali ^ Iv»N |o« ^ )tt4- 

cum JUAu^ etsfc Wr/>3^^J^.^. 


Stuji} ^ 

2A5oi)^ne.Mafta£^««l«/ 

B':}I(UoAm ^^3^2 ]lcJj^l p}itM^iL Pto*' 

joeSU ^0 

^ ^ j95 )i^ ^»/ {iioa 

/l•^^.jL.^;9:^-:)Zal^J^p9llocu^^ ^t^ot | ia aa A^ i ^ 
[6u0> ^ )SftA'^^J*<Ua* p{^ ,;«*» 

^{loJkOAM} J»|3 }aea 2 .vUi*e.^V3? Js-^.-ft^ 

3 fj0lO7.^21^ pai.^21itt ji*i ^{X2 Vw»I 4.«Aii3 A.I 2 )a* 
9 ‘ri^V^ {ill .'x^fpo 

.^loAfiAa* XA o^2Ajo .J. PU. ^X ^ 

J ^J* W 

i>ii( {s^Om *2^2^ 1'^*? ‘P*^} l»lt» Pl^ 

•^.T. .j^^)0i=> .T-3|^)^^Z3 

=X/|X>3.ivi4liV-i?W ^MaQ*»lXv4i»|a«>^ 
• ^! ^pr*^2*^(«^<Al.T>fla X^(? IxaVis ^>010 -{apo.xv 

fAjlilAO ^ 

CkA<^^;^^^fX«a«iu {a^o P?^ 

(.>){»oef]I2 Xdb ^{ao 

.pas .SA^Xi'^MX^^IX^ajtAus^^iteto 

.pjaiiSs AA3'*2?®’ <2 Vow.pixaa of 

. •flUOdodJao Ha2^^o.v^aw*P{< 

^/AAiack**^ {la iv33 l Ift n;«» ?»ow. 

^^PPht5^f)2»» ^Ai/ *1;^^ -•« ^ .|1.«*4»?2^« 

50«^!’S1*,./. 55««. 5il^ ifr- 


o 


33 * 


I* 

w» 


I* 


r 
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^AJu*o 

3 V^f* Ua^{o i|o«ri.^o<{ooi Tfiif 4**^ 

^ ^^7** liuxoA ott^Ax!^ fi^ox tia<«i 

•> jL)ip?\.9 1x^5 ^xfoxaft 

^ Um?: A;^•^&^ i?« {JLou:m 

p;%/»ttxk Jei^7 ^oZ 
ekZ^ a^}A«{3 ^0:^39 0i^^«X^3«os|A<jo^ 

^Mtu* nk*i «tAaA\lc ^}o • 

|>j^oi^*<us ff4i3 Mjoea ^>^9:«A*^^,^S>fHiiii»y ^ oin 

a»||o«(}^ A a;3 9 oaa i VULU^9 : ^*,o sib Ao|a3 ja^o t At^e 

rly<stAs0{\3 j3«X«%ps/o A9L*]^ Jtl t^jOo IsajA / oei jaau 
|)^]}aa:\ Vx»/ ^ 43 ^/ A )lA ]m^ *.)>« ]saA 

]l|^^Ja3{i9 )>aJ^ pt^ioxM^x^iab P *\ft t^Aa 

AmJ» )Ljoav^ «iIl>2*a |«Mb2aj ^Aa 

•>oi|S^« ?5«^ 

\3h.^V;(bJ^O:]90Lai^J^9^)^iAA»/7jLvJB^ ^ 

9 |mSC9A • Jt%sl*^ tl^i^Otf OM vAbf )iaj^*^AAXj« 

{ua vA<t.«M«9/4i 1^00 ]dUBA ik>v*la |v».«»« 

A toi^aA oiAIjX • ^/^{»t)A«Jui>\x. .aae^s&jlio/ ^o }Aaj 

aiidxiUjAo . oiAi*} XiOSb 9jX*.v^/X*. oi.Aa*^L p • MXt'X cputaifi 

: la^? o« *^o V®** • *»\^^iji3j»® 

^ P ^?®» ^? 

}*a)»t^<2x«AM0 /aaax.^.jtAaoip’pkOiba ^ Uamo 

^ *>2.tm.. V^Aa>Aaat b%i aS!t, ^ iKT^ P lt«sa3t)tmaJ)S» 
J*0ai» 'Vjfc <Aili9. 0.f^ 0tn^*)^gm,.rttc vover ^uac M O' 

Jjsuns bO:im,,^o«n ufB fnoeiit. 
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^ iJK ^oJ^t A»a>o 

S ^a^t^ISo tf AA?A«ieA ^ iih. )iWs}?o=u\ 

aIIosIh ^MeSA 

T *^*^h 2iP?:)iiXaA^^Xa:» *. 

y3:«A:wXuia4UV3i(»:44UsXuUt«U?^90t^;dp 

: JUoam ^/o :/2Aakx,«oie^/ 
a ^5oaAi«2^? 2^La&«a«ae 

jjaj\ w^n\j!aaBA 1*09 vo^ Vi } a4ju\o 
^! uuUiaoos0 29.^^^.>^a^HAo^.1^ |A4 ;^aA* J»ao 
Zoiu/^^^AattM <Wlv* 
k;U^^ AaS.JtJ ]ia«i A^oAiAe |2 An\\ i A> 

Iv^ ftx. ^)hlv*^ 4<)bU*.)Bi^;oA»» \al 

;|}Aax -«.!-/ ?<«5 a! Oiot \oA'5 

]J^2iJkt n^Aaiti «Oj ]it9?P<*^oAw^ 

:]|i^9 /io&Liafi ^ 4»fo 

P {taa,j;p 

i^\om |i,j^ VAt^J^fCL^ A Jd« ok* :)iAOiM» 

A4 o^ |Aa*,a9 o/(/Adli^e JA?® 

t)ot^{Xa)D/^^l30otfM»aM*^? i\ah^/ ^hsJAuix 

i : •.Op*,^^ Jof^?o sjooi iS#^ •• -O** iJaASo 

*«^«oi«/ ^«i A auA.? 9*0 

^PbnaXfoMjOa li^ *^Mtt riSritf ^iSem. 

^i3 J(f^,se^^. ft^%k.(,^, ^)odnU‘ m3 iMritxiu^ 

Sit jMituW lotus ^tsvjas. 4i.,tf. *} Sfjirvii * YotrS^MoJk** in 

utar^int. von 5^ amictlf'.^l^ au^i-AOAjtvl oi«3. 9 JjJaoAw 5»p o* 



UoJL| 

^ftA llolf jiil J)9S*).\p^ 

R3|l> '.OiVi&Mt 

, /^jo }iaa2^ ^^a*o\^flLuo ]5aA'^'^ 

aii^yo^Ajiaoi ^-y.A5«>.)4*,-/ Iaoj*,s\<A ,5^o):ll*r-/ 
Jt^ ^01 : ]mi^ l^l ^01* ;^ob^iAAo{o: ^ 

|o> {XSLfeel ^^OLUp : l^^aAt //^A^s^^eT) :^. 

3 /ASuob^A AiAa ?orJ uu?\^Sk 

r 3 Qj^) o\C7^) '^*t3.%/AAJ^«J&)(ISZ43 r 

Cav3 Z«Xw3 A^vst 

A l^’y^ia ^n.*.'^A» Si^ ^V? ^V? 

I .>^*o&aI :{A(ui. 

|i|aA 

!• ouibA^^III {a^ooA |Ai ^ ^t^?e ^OSa^aoJU* 

^U3r^\^!Sx4j0^}*aAAiO {joaikA {i. 
j;tv v/*A*j«'^)>ttakZo^faM:m*,{ouiLA9 JLoittj^o ^op^ 
I^AaM*]a0 'A*! 1?03^} 

j.o»^?i^A3 V»?? l»w/5l?oa5w^ 
/i»»«ak^/9 Jiis:|AaAMQ \Le^^s^ |>oak’.^ 
^jSk ^fOA IlAso A^OAm ^aAo:/joa^ 
^|^)mAsa ^aAevot ^Ad ‘;^7> Jbi I;^ 

•«^iiwl *jB *A(?f*lj!*3A 

^3 Uttum iitn^it}^aeSit^^,^iam^iB 

tww Ta^e-iiKuriurie^ viSdii‘r;*}£af.^m^ "> ^ 
ferae nhritatae ii>mffismnt^idiiMtu fJAM»l^ ^3ial .Aiaii • 



|Xv>aA> \lSi\ 

:Qi;T.’9ctA ]Aa£a^/ioi/ ,^is»o 

ftAj-.jAStt}^:)»:^sJ^ :Ji^:)Xot!io/*.)iu J^SCOA 

]l^]jLAei\]i.'fltlu J^ho ;)iaJ5jv^-K“> 

A (JS^OA 

: Ixjuot ^JK- ^ 

4^(M:<LA^:o»of; 0511% .>^ : o ^ -. 

OA AASapaS : (Wakt afl^-.09< L^ i^q^ 

^|i^Ojv& A Jijo^ : JS^: fcjj|^:->jfc»fca4:fciljA*/t-*^/i»a*3 ^Aa 

PI 

i p!aA ^ ova: J,jA 3A4 VW l»9t <? 

^ ^<iA| )^ ^ ^ .>]•> 4*.=*^^ 

Ou4j/ ^I^*‘.<5WI? •??« 91^? *^pAa* 

nsAoA^ )i^ **:)Ate<iu/ jji pi Asu x y 

U'.JA^IcLaj ]lo9Qsi\^ •AtJ ****?* 

fayn7dojv& 3? ^0f0 A*J«^i -*45^ • 

^«.a Ayi joAa ^ I^^So ; ^ 

?i |mii l«Jkjk/-.5aoto>| )*r^ l\aj4A»» P*4s* 
jps.'^isjftioi oar* 

J««o -.1^ * A^*!^V?^• -^r^( 

elijo^]lnSf3iSo o/t|La*L09 Zoi£A3i]‘|S#ZAao 

tS]£x»a^ 

/^"Sjla^ia.i^flJUi. Paaaaal^ Airf»*^ ?;(?^j^,5 
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,0^, _ 

oiSvi^-wi^^'aSifto^aAaDrt^oiljli^ 
o ^v»h ^\o\ -i^o ^i2|o:Vt^I?o )e^iiJo s-. o^?* 
i^^h'Uvko 

1 A^I4^ \>:Aih o .> >?*t? *,?>Z^-*05//^.f0i/^.4^♦4 

ji^/; ;«•«*« ?> ^A y |A^:Xt/.?* K*? '^OvP'jt^ 

^ )iuA^ :X-.w»As«:]A^t4;A.?» *• 

r o : 7 -A^/o : 

{• Uoif? J^/4r *1^!** /*^•? 

^A»A^:Z:«>Xa 4^0 

;ui‘ ii^ :w^\; |Zax^tiA^’^/ijXAte|XA* du^a^ 

^ 5^lf-''^l?^iMil7*^7s %W:^*,:sJ?j l^- 

«jZ»^d/:|Xa^:\o; Ai^ila |X^Uk4)i2CD :v}«pci 
y '^y^]'\ fho A ^ifo ^?:\:lX5i5fcO;|XjJU*l^ 

.>|XaXaiA9]it3;z*^ ><^^0 
^';o7o {xJosD.^ (^i9Q«> |4o4f 
:{toOLa;p jMttoI y^ 

^jS-9m.3. vteee: ^Aam. !> A* cbU /<^ Itx) ft. ^ S^aolil, •m.l^vetct.^^ 

^j 9'0 am-^oce-. et itjuewfta. iie^r4eit>*ti 

|t9W- (M 3,'V ^Uitti^-nnt/ntt^"^ 


^^|30: |Xe2/ ^l>/ 

.>|aso :)La<; /»h^:h 

o/: I^^h )l^f» {^ft& 

W:« j»jjjAi.^^A;^ 40^^38 

£ ^*,o« laia ^ •yh*^ ^ 

iaa ptAikt o/A]tti^ p^ikfc /arA> ^ 

lu*^c ]aAA3 ^K^> I* 

auAotov;^ 4ia k» 

• JJ^Ji -1: hla \Z o/*jOo JV!4kZt U^J»« ••r» «-*^o |->S*«l--*»® 
^j^/|.*i2o|^lMo:«aa :<u,oo;ow^;00i^®«i <p*fe U®t^^ 

J«*;4S» «{• ***?^ 

l^^e:)aJa3 *: oo ^{••.’%^.|»lAH}t 

t A^o s » :o4y4B*-12!^^*l^ 

^}ji»^»)j^{.«4Ajao.<sv»«’>'Atft,a« MUta« 

i»)s^*aiA>Ja»A9X 

4 «bJ4} ^A*3 o ^ |iA^A^.\Aaa^lXAa0 jAuSto }A^ 

!)2{.»<»| ^ '^mAp^.3^\*.bS:iU^o 5m«»./<*« 

miig|iia i*y'i^ A V£S3 


ltAQf> 

: \Loll ouifigAO i»h 

^ j^Aibii^ 

'^JLufJs q/{JA2u^i |ioi? ^ 

• 3 )luV3 u^UaiA^ 

Pjk^Jht : ]A«.Aa^ f o* «<•»? 

i^ *.o:^«( ^ji|^>|iui*4*P^ l^V? 

6liAc9 9 tJLJetx Ujtf^ 

r ■^<vo;]ULa3^|A.VM/|itt2/|iO^ *,a^; 

fA»^]Z«l}) «i*4 > ouva^^^ 

1$^ ; ji^^Aa ]AiM^ \Loli 1»09H A«a:^A» 

^ }0 1 

F ^«?:^a®o)aio^* Jioii * 

|AAAi?«:«A^9o Pl ^AAo 

V l^P* sfAlao ^i3a«|^«tli ^/iAfJfiAAo 
*® A OA :^0*r^ ISoi^”)', {s^9o:)»>a » *,33^0^^*'*^ 

|Sflo ija^oAs |b|«.a«jLAA*}a«',:4^)u9Ait}p fA4»i»o:V^ 
?A3iSp p ;^t|ius*j0 ]Xo^ 4 UaA^^ ]j\S^ 

& {-M.J®» i iS^/ /A2»op ^ 

^ jA'.A^} ,.»oia^2 P;;{iAaaB9 ;«xl2’ 

^«39 )x^« .>1^4®^ |)| }A^t/AM :«a iP® : )aAa ^ )Aa»i^ 


i^f «4»jft ^ }ZoL|\«oii.e 
^Aat%)M y-?} la : ^Ijt ykioctlA^ Jioif 

^0t<k9yoailoJ^m»^€kXa***mOf9a^)^/ JA!UM\^/Jiti0»l 
A <^i«/>*.?Asi» 7i^*UM^Aa ffla^ • 

aiiiao jstk Vt^ 

^09 jlaZ/ )o«Z A«UJWwUyO imAmJkiA 
V **^^*^^ * -fA^y^o \mh*xA» ^Al.i» ^fiiilasfAao |i 

j3aU i* 

<W *«* tfaAiA/CJ 01 

j9 ^*Aiu». oiAaju ^Aof P ^ AA 

“Vs^T^^ P** Jir»*/? •v^AmIx^Aab? 

^0^ • fits AA t 013 

<? ^9*?^v AA ^] : a/ ^aJAsaj looiZ ^ jooZ p 

Aln^as \Aoj’^lAa99 yiis^9:LilaaJUL^ .Bfi* ^js#/ 1^*- 
? :]LjAa^ 1*^^ ‘Aaep jAttSos;!: «oB»9i2 

aiAais ^j^iilA*iAauu ^ {A*ip| .AhjaiA^T^i* 
^^oAaoue w'l^oiiiCAA ^j^fofiii^oJoi m^Cah^) 

iaAJ |;MA^»>OfZi^o:oii^‘;wabIj3^o:^Z^y»f 

*»iZviJ» '. *»iljax^l lasiko oash t»i^)»ooi 

•9oL<.orib;a Ml’A**>o^^x^*.^ib}3 ^i^BiyXpa?)wJib^ 

^A^ao;9fh*.^JlCiBo3o»2/.6 3! «in« 

^aipJLL^^f^Af^ttjpuicm m tA j^i &tr AAi 1 

453i. I 


w 

\ ^^2 


^\ «b>aA9e 

]iui^ |i^ ^je99 .1*^ Pl^ 

;;iL«4a 7^ 

•> nOi^ y«;*>{ZA^ f«Ml* .ASAm ^ ^ p^^it 

144/ i)!Ju^4*lt^>*?*IH^^»/f^^ 

»ZA^ ^ j^Ul^/« j ii aflX 

;« M «/ pui*/; MM M 

^\ Iff if /•iAfat ^44*p* l3*6|:U«fcf 

|:^ «9^«p |0«2*^|< i k l&a . \ > l>yi\vot 
^{•stjO’.^oAaoi ]*i^ l^i/«^/ •/ 

^i.)> |A4|>»?’)//«Z/ <^^049 

ifAsD^Vii ]iam^lA»>/ 1JU»4 VitbAap-.UMi J.»«3^ 
;teli jkj/ ; )4^ ^ .^:{Aa4«i2iQf Jicll ^ )<mi 

: •;!i1>,*i/^f :}9i94<^ |^ » ii C |4fc» ^culllil: 

4 W;»*|(«»^Ua^ V»*«* 

)lft4aM)L>44^ |iii^0l •rf;,j4» |a7i l^f4ai]««2. ^ f 

|Att /••i 4? 4*1^ •/ s pMa»«> ^ 

^Jl«i».4.*iMe d ^JU». ^ K « f j p fc 


^ A %j^Ui I 

4U^ ^«9 |i«lLi^ mAA099S)iukcJk9 {l| A I 

J^^li \9^:iiiii^^i)A2u\l\<mimi^ )^|i? Wl>* I 

x^iLo ^ii9 J« pi : 
o «A 09tS\jao(Lo \j(9lAJu}> s -^of^ 5 

«»oi iiiU'A^ Uy*l l?sA»aijA 

l3»»|®:^ii/? J^5« I44^/V? 1^ 

^jL2l jA U©;? )*©M ,j\s\o|JO >sg^<4f« • 

A Juis fiuaswb )Zo^/ 

^4} *:• *:*•#* 

{(aiA ^ |i‘iu^! Ir 

'AiPk^^ •? •« i^Iiai? ^Vv» 

r^}^lil» pi fll3*.i,Si^^ 

A A . ^ ^ A - - % J% A * I 


P^^O^^0A«^*1i9)© •©I^SjAAAO 

f n t ttf^ ttut $mK^I^Afi ^ 3 **'*> "" 

^ AuM-plSj JsXmS •••» iA.n^<^mb»y}i 

i*tSil>, h§mn0t jajrfy i W Jl ^ O nlirtp 


|tA^4 |i«ji^«!u^i Utif* ]juH ]s^'i^Uo« Xa^aaiu 

3 •pftll I»? .>_»«! ^jASJL^/ )a>^ 

If* P)^ ,4i--M.>^*H^; -ay *• 

|2ufA4 |i«lP /«AA3i ]i£ ^ ^ 

A^j y> Itv^ V ioAoi/ i h-^i^ 

^ ; 7 : oi Ji} 

,i^oj 

-f !® •/•A%0« }>i«» ]iSii ^} PloA 

f* '5*^ v^;*aya : V;^.^ i^iffAa® ^>9o 

**^ ^laCA o? 

^ ^ ^ P? ^ 

^ i ^ //**/ ^ A^/ 

I ^ p I }>iij vJ^OiL. -J ^9 :|^; fAKU t 

<? v<aoAso a 4<A> ^aw \)As 3A ; |i^}t 

h° >lk )*Hli Iw^A V li^ ^ii ^ 

4^ JO iWf» i Iv^i »l»s4» f 

*)3.am.C Vtrsi" it^mem^Ui f V$r«t- jetudtJf^ ^m.fAt- i^~. (^ fk / ^^ 

Jin„^ •*^^JA«44t Jt»n<ta. nmjLuk^ t\ *»^fflfi 

iW. ^ b 



I 


i i^litAs] ^Ji]i^9JL V»Aaiteto }A^jA 

*./A^ wftA^9 1^^ W 4f • l^r^ 

/i^jO lA^ l^Ai^\l4^tjCh0 }i^^ )2«i/ A4t?« : i « «<t ? X 

A. V* ** • 


^A*X49^ )A>^>Z |Ai>!S>|ft^iSfly pi‘ AA ^ »|AX* 

^*1 A»U4* vli*^ S« •“! W 

^PhW-Aft j3 i/* lAi p J?v.ju«4.;m jAai"^? 

P ^*^>Aa ) Aii J A o/.IaAa J A Sm^H o * AO**®? 

I ^«UM <^^‘*<? 

•V]AAlaaa ^«l« 4jSu^ .i;^? : W/*/ *• ®« •? 

fjlai ^ ^^*9 ? * ^"^ Pl®A 

*) i3?. jl4«tf«2L?i»»4t, ^wo fAAwAw »H4A»i|AA*si?fc**4/^ 
^ r<J jS»^. ^ % itt/nyA- itmte/^1.9»ae’M>t* et^rimit^ 

■fciiA.^JUm. ^3^.Cj]i$A.*}B-0m %w«r fn^4tmtf 9t f&uAn. 


^’•u }tAmo^i^1 ^^jUil-iUa Jo*. A^JyJj 

^ - J»r^ 2Aj^]X4U-i^«^ 

. ^ 4* '• W^'W* '• HI 

lia ,jJ«l5A;»j»i^I^/«i]i^Sj#^«uA*/lu0 }«^iAploA. 

^wuJlJ . A*** 1^? 

|l|t4«i }ii)aa ^ii A«j 9 l<1aa» ‘i\l* 

r p<i»^ •! pjj aJ^A^ai i| 

^ pAM /ai? pl»*W 

i(^}iii30 ijism»m^7\kst^ Iit«i|*^|oail )AaM-»i« 

^*po Iffip ^^v•/• •lZ**)1Aaa* -j<« Z^ ^ 

MoiJj ,auM^y^ Jf P»»4? 

}XbA^ iAjuoiAs {La^ZjoorL^jlZ’.jAaSi^ 

jo «^JAAS**sM?5h/'Z 

:))(U^ : Vi»|» 

‘^xB^ii- u*^/- VJ^toAj*. b£0^i ''i^o ^*0* |3ia.0^P#«| 

5 SV^aypItMtJt^ mt*kylAtir;^'iui*t^um nrrmfitmi MtH i 0 (Jk**m. sJ" 
^faaoi. > m » wi •««* 

• Mta if itmUK* "jX»n.i^XA. U^ ^A- m»em ••«■ MjmtAfi — 

”* ^ iaA ~^‘ rf ? r~ / * ***• ^ ^ 


LU\ 

Yi»4l *. aa )l^\oo Iuhl* l»ooi* 


6aS( ^ fliuAjli .jt|x3l^'^|iosV*:^1|o 

*Z*Z) i^'A Vi4 « 1. 1?. -a» ) .s* A 2di9AA9M9 


^^0 i}oc£A'^^o‘^9 }^>l U^4/ •?/ <f 4*1 

-*6Ikt* ^o: 4^ 

^*mIo /oiSa'^ ,3^ 

%9ci!f^9 fa/*4 

^kATSo l^solU i4^UiJl^o l»JiS^o -Uf^ 

|a;|% 0 vJiUSuet^oSo : 

Sa }4au^ VU^oi^*- Joo ^ 

^0^0 ^^9^ 

^•. A *aoj p joj*. Vu’,aAo •• }*»*»/ s^ 0^ 

3" « ij^tiAwAyg ; tfl*. 3 / jl»»9a4ii licnao*^ 

/iUsul^o)iJ^/iuixA^o^>^lA^ 

C^te£'<tm.. ^llL./iticam*Mnc4b*i:^* 

^ I? Jl ^ 0£i3l^i«».5iyU.-ai^J ^S’Ctm.'^.bJifoj^niri 

t* ie^>ceMti-i„r^*/et,i^e*iJu>m. z<seZ*A^« I^^neJmtM tit ^uwr^ 
l^^tj tm, iOJ . ^jS.om, 



/iSiaaotZJdo \l,olJ 

\ o^y*»JLj^ ^ioi JaSaJ •/: pMUj •/ t 

4^a^)o )Auk9^ J»«U* ^*ss4 ! |jI» ^ 

« v<^***® fjoaw^? ^ <??Ai^ 

3 ^sa^9 ^/*h 

^^t^ouA#/;#ii<<! ;»*=»*: ^4^1* U.-^/*.p9»ojpi*A3 
r iSiiuioa il JSftA o«> 

[ipko*«ifX4(/«o«uaM ^/)o«aA(te» JiaA*?'i^s*o 

«* •# ^ a 4. 


\^yalht jisDaJL'*^ ]a^ ^ 

:eo:« A3.^AS A^\Jfiffi^^^ « "4^^ 

^ ]»tii t|«O^ZJl «D )j>A )*0«f -•^W 

X *:Jt^ *)bfoaA afo^U/ •. J#»«a* 

I^Akioo oo )Lli Jiioa* 

A »^. 4»4b^.^^«i!r/« «'^UjI.^flf^-»*W /^«3 

A?* ^ imtm P^ firMaJin^ on^ 

■d*ui ’ iwridt wA^^ms OdC* 4tl f^I * 


^jfi^lAJhoJLLe 

a^y^jA .taao<MV9?-««e \ 

»!•• fvL \i a-.v . _ * «..«•. ^Vi-A. • 


^^Ai9\x^Uh^ ^As»^«)U-*aAi^^f^SS>s2fc-C*t3tt» 
•^p» V^ y** ‘jteaiflt/tf liyo waa ^ ^V>* 

• V •Xi.^iHA ». .1 « * t.V ItXw..: 


luioA IJu^]aAI^ ]i^ 2^ ^ m»A}^ xh^i 
(<n£k ^A^oaao ^ 

W: i»?f il»U» \^Pi)^^h h4^JS hir 

JI^O;)iAaft)A:aVi^/? oil/lllil^^^lMfl^ |tt^S^y4l |h»« 

lU^X^ 

||SUkt*^A.^ (^AWI^Kauit V^ia? «^<t l^‘^ 

^'Biforiaaf iC!»awjto» ^AS^omI 
^B^«i jTfnt — ^ *iy 

iM^ iamM « «r<2 

^■^j|*“j^^-|«l^*jg— *5li^w*wa* •«*> mtitm*^^ttl(^S 7mnt m n0 trriju^tm*"^ 

* ■* -Jiw -a rM — » «^« 
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1^0 JicaLi :o0:^^.<suA-? |ASia»oiAs*^ 

I \lyLftUo.p^» 

ji? ‘f- J»»i3fAO toojjia?® 

vM®^ ;4aipM»\k? ^iX4«Mo 

xJo%^:fAo l4cA0^\^yi)*r^^ 

9t^c I .? ?» .*a o •: o 

2/ j/AaV }/^?0 V 2*^? V ^»VB?® '. 

^4<i /AfZd’AiMj/? : ^o : : JAa* 1^^? ^Sl® 

r \sumjic \ f^^h ^ tA^*‘ 

>|i^) fisi Vs r?^’. 5o;i^«-ssj4.ii» 

S' fiAk? ]u»t V* ^pAi» :ua^^o .j».^? «A« 5® i 


|3A£s^r«^s ^9 fAuSAiSlii^ 

,» ^ aa^0M 

ll* W i a»clA^^\p?49^ 

^:Z-im\i i^Js jttX ^kAs JlStJ ^ 

ot^jlu^ Uf**® ^aa»o^iap> .^«i ^ 

A-S» ^•^S :?^b:B>Aot//^o \]U\isIk^ 

r !l»Ji4>ilhaf]iAil4^1liqoli»^i!Ao^ 

9 pc^ ^ V ]?!»* ouao^^? 

^.^•.|AA<m ouA^^s.jljSp^ S<ny^li ':P^ 

^J^a^a.M-'^SrO. aix,.0 . SJiuJi, |.Mi0i8 
X*m.j^ti. ^ Cl^afta. ^3 .*> 0 ^A2»o *«««» 

P ^3 JA *Jh AaS I* ^iuTOjU, "IjS ^•omi^lumt 

yaff in3 /arutut^ 


13 


/oiHuki |io»aako|2n>n<>> 

} /AaStjO /^O^/ <-lit ^ ,^><14^ jiaAOAdw 

OiS ]4dU <a^ii^9 ^9 t ><« 1 ^^? 

<1 «* ^ fs^ S^ rl \\i^l «^I| 

:^«) dM:)A.90jO ]JL^Ia^\ .pX9 

^}aAX; : „^Atl |m&A )i«i ^ :^kaAjL«:)aijL \^oai^} 

<^P? <? :fcv3« jjo^so 

*,Jo?Aa»'; sya-^5 •» 4 AjO )jV5/ 1 Vsa ^»>Aa9 •» Ji« 

-.k3t Jaoa^*)^ -AViAso 

1*m/ ^V3:^V^ 

iSl ^gi?A^t\nV^iK^p 

7 ||i^AiAfik9ft]4e4( 7f* )la*aju>> 

:|ik>A^2 2>on ‘A*/? 

|ip/ /aiji^’^pZo 19 a* |Ay»S» .>|»i|ifi;» 

(v)^«^0;i.® lAfi^As^/AaiaJb V*J^3 

|A4iaSo2^ ^1 p /»■•«■»« PJm 

P? ]J^m\^iilif^0 JjLicB 

9. ^} ,$5^^ 0199 ^\jBaja^4> 

jlsopA^a^ ^1 |Ai^ |K£L9t»oifAao 

W(4^ |'A «1 ? a>aft^\ o 

V $%uv'«^-sky>«.^aAM ^ ^ i^lfcAsioto jl.-A39i I 

(*U(iu 3m O jOSk o {Jt/LikkZ kSoi; jUni^ut. 4^ Vi M ^ turru^ • II 

*^^^tmM^.t)3.9mititj»/ta JLm0 JiHaWitaB. 






J&u*2 )ZaijMv£Ate 

^ /o«Xsooytn=> ioiu^fl? :zjaa 

<;*/ ': »./^*» 


^ ]sato^att i/^K^ )mAa^ .3«i. •>-•?«? 5 

AOdi^ ^ )oauo’i/^^» 

V 

r luiii* 2dojia> :24 a •Am? <? M ^ 

«< jiLf ^o2. ‘Icjpf, /A m#«3 

|ikMuAAtfU3A|A« /Z«Z/ Jotifl^L^lauAjiiN* 

i9«I. Jto ‘V^Aa : ^Aao •^^•9 <$* • */• 

^JAtA} 9^)0; Kliisa^ ( pkfOJUkll^ lutJL .^a* Am* 

« ^.V%% «•* 



]M|£.)AauAI 9^^? ^fli'^ioJiLauu /A?aja*; /no a 

^ :«iak«*:«ivM^*.{^* l^aas 
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Einleitung. 


W^enn ich von den Satnkbyatexten, welche ich wahrend meines 
Aufenthalts in Benares studirte, zaerst den Commentar des Vijnana- 
bhikshu zu den Sutras in Uebersetzung vorlege, so hat mich zu 
dieser Wahl der Umstand bestimmt, dass in keinem andem Werke 
die Lehren der Sainkbyaschule in der gleichen Ausfubrlichkeit 
bebandelt sind. Wer aber glaubt deshalb aus diesena Buche allein 
ein zntreffendes Bild von dem Inhalt des Samkhyasystems ge- 
winnen zu kdnnen , wird durch einen Einblick in die anderen 
Sutra-Commentare und in die Samkhya-tattva-kaumudi eines bessem 
belehrt werden. In vielen Einzelheiten bieten diese Biicher, deren 
Bearbeitung ich hoffe in Kiirze veroffentlichen zu konnen, altere und 
richtigere Auffassungen als Vijnanabhikshu, dessen philosophischer 
Standpunkt eine durch weg objektive Erklarung der Samkhyasutras 
unmoglich naachen musste. Vijnanabhikshu ist ein theistischer 
Vedantist') des 16. Jahrhunderts, der seinen Samkhya-Commentar 
mit der ausgesprochenen Absicht geschrieben hat, die thatsachlich 
sich widersprechenden Lehren des Vedanta- und des Samkhya- 
systems mit einander in Einklang zu bringen, wie schon vor ihm 
der unbekannte Verfasser der Sutras bemiiht gewesen ist die 
offenkundigen Gegensatze zwischen der Qmti und dem Sainkhya 
hinwegzudeuten. Vijnanabhikshu hat oft genug charakteristische 
Eigenthiimlichkeiten des Samkhyasystems verwischt und vor alien 

1) Vgl, besonders die Einleitung zu I. 1, den Comm, zu I. 92. V. 12 
und Anna. 5 auf S. 8, 4 auf S. 251. 

2) S. I. 154, V. 64. 
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Einleitung. 


Dingen die atheistische Grundlage desselben als einen Mangel be- 
anstandet. Deshalb veweist er auch mit sichtlicher Vorliebe anf 
seine in ganz theistiscbem Sinne abgefassten Werke Vijnanamrta *) 
und Yogavarttika *) iind bevorzugt auch sonst bei Benutzung der 
neueren Literatur Werke dieser Richtung’, besonders das Vishnu- 
purana. 

Vijnanabhikshu’s Commentar zu den Samkhyasutras ist also, 
wenn auch im Grossen und Ganzen als wohlgelungen zu betrachten, 
in alien denjenigen Theilen, welche den theistisch-vedantistischen 
Standpunkt des Verfassers verrathen, fiir eine Darstellung des 
Samkhyasystems unverwerthbar. 

Meiner Uebersetzung des Sair.khya-pravacana-bhashya liegt 
natiirlich Hall’s Ausgabe in der Bibliotheca Indica (Calcutta 1854) 
zu Grunde. Jivananda’s Neudruck ist vollig werthlos, zumal da 
die Druckfehler des Hall'schen Testes zum grossen Theil unver- 
bessert geblieben sind und der unentbehrliche kritische Apparat 
fortgelassen ist. Aber auch Hall’s Test geniigt nicht den an eine 
sorgfhltige Ausgabe zu stellenden Anforderungen , wie die zahl- 
reichen Testverbesserungen in den Anmerkungen zu der vorliegen- 
den Uebersetzung beweisen. Bei der Herstellung des Tertes 
leistete mir ein treffliches Manuscript gute Dienste, welches mir 
der verewigte Dr. Bhagvanlal Indraji in Bombay giitigst znr Be- 
nutzung iiberl^sen hat. Wenn ich auch nur auf einige Theil- 
nahme an meinen Samkhya-Studien hoffen darf, so ist eine neue 
Ausgabe des Csarakbya-pravacana-bhashya ein dringendes Bediirf- 
niss, da Hall’s Ausgabe seit lange vergriffen ist. Die erste sich 
mir bietende Gelegenheit werde ich deshalb mit Freuden benutzen, 
um einen con-ecteren Test als den bisher zuganglichen zu ver- 
dffentlichen. 

Ich hofle die Gunst der Umstande, unter denen ich die Ueber- 
setzung des Buches in Benares vorbereiten konnte, richtig benutzt 
zu haben ; denn ich habe die fortlaufenden Erklarun<ren meines 
vortrefflichen Pandits Bhagavatacarya, der sich redlich bemuht hati 
mir jede Einzelheit zu vollem Verstiindniss zu bringen, nicht auf 
Treu und Glauben hingenommen, sondern tiberall da, wo mir eine 
Deutung der Jiaehpriifung bediirftig erschien, andere Kenner dieser 

1) Ein Commentar zu den Brahmasfitras , von dem sich eine Hand- 
sclirift in der Bibliothek der Asiatic Society in Calcutta befindet. 

■2) Herausgegebeu von Ramknshna und Ke9av g.astri, Benares 1884. 



Einleitang. 


vn 


Literatnr urn Auskunfk gebeten. Mit Dankbarkeit muss icb 
Eammigra, Ke9av (yastri, Eamkrshna, den inzwischen verstorbenen 
Mohanlal und Yor alien Dingen Dr. Thibaut nennen, der mich jeder 
Zeit, wenn icb seine HUfe in Ansprucb nahm, bereitwillig mit 
seinem sachkundigen Eath unterstiitzt hat. Wenig dagegen ver- 
danke icb den Excerpten aus unserem Commentar, welcbe in dem 
Werke The Samkhya Aphorisms of Kapila etc. * von Ballantyne 
iibersetzt und von Hall revidirt sind. 

Ich habe bei der Ausarbeitung der Uebersetzung keine Miihe 
gescheut, die grosse Masse der eingestreuten Citate aus Schrift 
((yruti) und Tradition (Smrti) zu verificiren; leider ist mir dies 
in einer Eeihe von Fallen nicht gelnngen, und wohl deshalb nicht 
gelungen, weil diese SteUen meist ungedruckten Texten ent- 
nommen sein werden. 

Man wird in dem vorhegenden Buche manche technische 
Ausdriicke der Samkhya-Philosophie anders wiedergegeben finden, 
als bisher iiblich war; ich bitte deshalb vor der Benutzung meiner 
Arbeit das am Schluss beigegebene ,Verzeichniss der wichtigsten 
technischen Ausdriicke' oder wenigstens die Artikel antaljkarana, 
ahhimdna, aTiarnhdra, dtman, guna b), cit, citi u. s. w., dtta, jiva, 
prahrti, huddhtb), manas durchzulesen. Die Worte upddhi, sattva, 
rajas und tamos halte ich fiir uniibersetzbar. 


E. G. 



Abkurziingen. 


Ait. = Aitareya Upanishad. 

Aph. 3 = The Samkhya Aphorisms of Kapila, with illustrative 
extracts from the commentaries. Translated by James E. 
Ballantyne. Third Edition [by Fitzedward Hall], London 1885. 
Bhag. = Bhagavadgita. 

Bhag. P. = Bhagavata Pui-ana. 

Brh. = Brhadaranyaka Upanishad. 

Br. S. = Brahmasiitra. 

Chand. = Chandogya Upanishad. 

(^'vet. = t,'vetu 9 vatara Upanishad. 

Gaud. Mand. K. — Gaudapada’s Mandukya-karika. 

Pt.'. — I'va Upanishad. 

Kath. = Katha Upanishad. 

Maitr. = Maitiy Upanishad. 

Mark. P. = Markandeya Purana. 
iibh. — ilahabharata. 

Ms. — Bhagvanlal Indraji’s Manuscript des Samkhya-pravacana- 
bhashya. 

Mund. = Mundaka Upanishad. 

Nrs. Tap. = Ai'siinha Tapany Upanishad. 

P. = Pandit Bhagavatacarya’s Erlauterung. 

Prafn — Prayna Upanishad. 

KV. = Rigveda. 

Taitt. = Taittiriya Upanishad. 

Taitt. Ar. = Taittiriya Aranyaka. 

T. 1. = varia lectio, der kritische Apparat in Hall’s Ausgabe des 
SaiTikhya-pravacana-bhashya. 

V. P. = Vishnupurana. ed. Bombay, 
y. S. = Yogasutra. 
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Vedaworte, wie „Eine, zweitlos ist sie“ [cf. Chand. 6. 2. 1] 
negiren an der Seele^) zam Zwecke ihrer Erlosung, die sich ans dem 
Anthdren aller [iiber die Seele bestehenden] sabjektivirenden Wabnvor- 
stellungen ergiebt, [lediglich] d e n Unterschied, den man als Verschiedeu- 
artigkeit definirt , — denn die hunderterlei Eigenschaften [Ewigkeit, 
Geistigkeit, Unveranderlicbkeit, AUgegenwart] sind [bei alien Seelen] die- 
selben — ; sle schreiben aber nicht^ [was die Anh^ger ^ankara’s an> 
nehmen, der Gesammtheit der Seelen] die Untheilbarkeit zu, wie sie dem 
Raume eigen ist. 

Um den Sinn solcher Ueberlieferung logisch zn prufen und dann 
die Masse der richtigen Griinde za lehren, erstand bier [anf Erden] der 
Begrunder der Sarnkbya-Philosophie , Naraya^ [Vishnu] in der Erschei- 
nungsform des Kapila, damit die Scbaar der lebenden Wesen endgiltig 
vom Schraerze befreit werde. — Verehrung sei ihm! 

Der [zwar] verschiedenartig erscheint in den verscbiedenen 
Upidhis*), wie Feuer und Sonne [sich verschiedenartig je nach ihren 
Upadbis darstellen, ob z. B. das Feuer im Brennholz oder anderswo, 
die Sonne als Splegelbild im Wasser oder in einem Gefasse gesehen 
wird], der aber doch in alien Wesen derselbe ist, den Gebt in seiner 6e* 
sammtheit verehren wir. 

Da die bethdrten an dem Dinge, dessen Wesen einzig und allein 
Geist [objektloses Denken] ist, [d. h, an der Seele] Gottheit, Nicht-Gott- 
heit und andere [Unterschiede, Klugheit, Thorheit, Freude, Schmerz u, s. w.] 
erblicken, so bin icb dafiir das bochste Licbt, [d. b. diese Irrthumer 
kl^t keiner so gut auf, wie ich, Vijnanabhikshu]. 

Die von der Sonne der Zeit ao^ezebrte Samkhya-Lehre, den Mond 
[wdrtlich: ,die Fundgrube des Nektars*] der Erkenntniss, von dem nur 
nocb ein Sechzehntel [ein kleiner Brucbtbeil, resp. im Bilde: eine ganz 
dunne Sichel] iibrig geblieben war, werde ich wieder vervoUstandigen 
mit dem Nektar®) meiner Worte. 

Indem ich die Knoten lose, durch welche Geist und, was nicht 
Geist, verschlungen ist, werde ich auch [die Schlingen des Zweifels und 
der Unkenntniss] von dem Geist [ablosen, d. h. den Begriff des Gebtes 
ganz klar stellen]. Hari [Vishnu], der die Erldsung verleiht, moge uns^) 
geneigt sein ob unsres Eifers (mishena, bei der Arbeit) an dem Samkhya- 
Commentar. 


1) pumsi bt in erster Llnie mit vaidharrnyct^virahani zu verbinden, 
in zweiter mit vedor-vacamsi und sarvdbhiTndna^. Zur Sache vgl. u. a. be- 
sonders den Comm, zu I. 154. 

2) Gemeint sind die Innenorgane der Individuen. 

3) Geht auf die etymologische Bedeutung des Wortes fur Mond. 

4) L. daman mit der v. 1. 

Abhandl. d. DMG. IX. 3. 1 
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Sdmkhi/a-pravaeana-bhashya, Einleitung. 


Nichts anderes ist der Geeenstand dieses Lehrbuches , als die an 
hundert Schriftstellen mit den Worten: „Das bist du“, „du blst dieses'* 
gelebrte Nicbtverscbiedenartigkeit aller Seelen. 


In Scbriftstellen wie: ,Das Selbst fiirwahr muss erscbaut, 
gebort, logiscb erwogen und andauemd uberdacbt werden* 
[Brib. 2. 4. 5; 4. 5. 6] sind drei Dinge, Horen u. s. w. [d. b. 
logiscbes Erwilgen und andauerndes Ueberdenken] als Ursacben 
der unmittelbaren Erscbauung des Selbstes, durcb welcbe das 
bScbste Ziel der Seele ■) en-eicbt wird, angegeben. Auf die Prage 
nacb den Mitteln fur dieses Hfiren u. s. w. antwortet die Tradition : 

.,Geh6rt muss es werden aus den Worten der Schrift, [die der 
Lehrer hersagt] , mit zutreffenden Griinden erwogen und , nachdem man 
dies gethan, imabl^sig uberdacbt werden. Dies sind die Ursacben der 
Erscbauung.'* 

Bei juberdacbt** ist zu erganzen ; in der Weise der Yoga-Lebre. 
Da nun aus den Scbriftstellen [gebort, d. b.] bekannt waren 1) das 
Ziel des Menscben. 2) die Erkenntniss. welcbe die Erreicbung des- 
selben bedingt, 3) das Wesen des Selbstes, welcbes der Gegen- 
stand dieser [Erkenntniss] ist u. s. w. -), lebife der Erbabene in 
der Erscbeinung des Kapila in dem in die Secbs-Kapitel-Form 
gekleideten Lebrbucb von der unterscbeidenden Erkenntniss far 
diese Gegenstiinde die mit der Scbrift im Einklang stebenden 
Beweisgriinde. ,Nun ist aber doch [konnte man einwenden], eine 
logiscbe Bebandlung dieser GegenstSnde scbon in dem Nyaya- und 
dem Vaiceshika-System geliefert, und desbalb durcb jene beiden diese 
[Samkbya-Lebre] iiberflussig gemacbt: es kdnnen docb scbwerlich 
beide *) [die Nyaya-Vai^esbika einer- und die Samkbya-Lebre anderer- 
seits] Mittel zu ricbtiger Erkenntniss sein, da jede von beiden das 
Selbst in sicb gegenseitig ausscbliessenden Formen dartbut, nam- 
licb [?fyaya-\ ai^esbika] als mit Qualitaten bebaftet, [Samkbya] als 
qualitatlos u. s. w. ^), und desbalb rmsere [Samkbya-] Griinde den 
Griinden jener widersprecben*. Mit nicbten ! Denn weder ist [die 
Samkbya-Pbilosopbie durcb die Nyaya-Vai^esbika-Lebre] uberfliissig 
gemacbt nocb widersprecben sicb beide, da sie sicb so unterscbeiden, 
dass [die Jsyaya-^ ai^.-Lebre] die Objekte der Empirie , [die 
Samkbya-Pbilosopbie dagegen] die der absoluten [metapbysischen] 


1) Das U ort pitrushdrtha bedeutet gleichzeitig ,Ziel der Seele* und ,Ziel 
des Menscben . gewohnlich aber ist es in dem ersten, philosophisch-technischen 
Sinne zu nehmen^ wobei purusha jedoch nicht = cuddhdtman , muhtdtman, 
d. h. nicht .die Seele an sicb* ist, sondern = buddky-ddi-samghdtopahitd- 
tman, d. h. .die im Weltdasein pamsdra) steheude Seele* (Jiva). 

aiigopdiigdni des dtma-jndna gemeint, also: dtma- 
nuhi bhedah, etoj-pidna-pratihaadhiny avidyd u. s. vr. 

3) L. ubhayor eva mit der v. 1. und dem MS. 

dd/ ist n. a. gemeint, dass fur Nyaya-Vaic. das Selbst handelnd 
i kartar), fur das Samkbya nicht-bandelnd ist. 
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Wahrheit behandelt. Denn durch die Nyaya-Vai 9 .-Lehre wird, da 
sie [die alltagliehe Auffassung] naehspricht, dass [das Selbst] 
Freude und Scbmerz empfinde n. s. w. *), nur erreicbt, dass man 
das Selbst anf der ersten Stufe [der Erkenntniss] als vom 
Korper u. s. w. [d. h. den Sinnen] verscbieden erschliesst; auf 
einmal kann man ja nicbt in das AUerfeinste eindringen. Und diese 
Erkenntniss jener [Sehulen] , welehe [erreicbt wird] dureb Besei- 
tigung der Vorstellung, dass das Selbst Korper n. s. w. sei, ist 
einfacb eine empirische Auffassung des Sachverhalts; geradeso wie 
die aus der Aufhebung des Irrthums, dass ein Mann ein Pfahl 
sei, sicb ergebende Erkenntniss, dass er Htode, Fiisse u. s. w. 
besitze, eine Erkenntniss der Wahrheit aus der Empirie ist. Darum 
ist in folgendem Verse der [Bhagavadjgita [3. 29]: 

„Die dutch die Constitaenten der Materie bethdrten haften an den 
Werken dieser Constitaenten [d. h. des Kajas und Tamas]; solche nicht 
die ganze Wahrheit wissenden Menschen m^igen Verstandes verwirre 
nicht der die ganze Wahrheit wissende [dadurch, dass er dieselbe ihnen 
pldt^lich enthiillt, sondern er fiihre sie schrittweise zu derselben].“ 

der Anhanger der Nyaya-Vai 9 eshika-Systeme {tarkikd), der 
in der Wahnvorstellung von der Thaterschaft [des Selbstes] leht, 
, nicht die ganze Wahrheit wissend' nur mit Riicksicht auf den 
die ganze Wahrheit wissenden SS,inkhya genannt, nicht aber ,ab- 
solut unwissendh So fiihrt zwar auch die Erkenntniss jener ver- 
mittelst der niederen Gleichgiltigkeit [gegen die Sinnesobjekte, 
apara-va{rdgya\ indirekt zur ErlSsung; aber im Vergleich mit 
der Erkenntniss jener ist die Erkenntniss des Sarpkhya eine ab- 
solute rmd fiihrt vermittelst der hoheren Gleichgiltigkeit [gegen 
die feinsten Modifikationen der Urmaterie in der Form der Innen- 
organe und gegen die Urmaterie selbst, para-vairdgya\ gerades 
Wegs zur Erlosung. Denn aus dem citirten Verse der [Bhagavad]- 
gita ergiebt sich, dass deijenige die voile Wahrheit besitzt, welcher 
weiss , dass das Selbst nicht Thater [nicht handelnd] ist ; das 
folgt weiterhin daraus*), dass die in den Nyaya-Vai 9 eshika-Systemen 
gelehrte Auffassung fiir den metaphysischen Standpunkt widerlegt 
wird 1) durch Hunderte von Schriftstellen tiber den wahren Sach- 
verhalt, wie z. B. durch die folgenden; ^Denn dann ist er fiber 
die Sorgen des Herzens hmaus“ [cf. Brh. 4. 3. 22], ,Nur dem 
inneren Sinn gehoren die Wiinsche u. s. w. [d. h. Freude, Schmerz, 
Zorn u. dgl.] an“ , „Sich gleich bleibend durchwandelt sie [die 


1) S. die vorige Anm. Im MS. steht sukha-dultkh&diP . 

2) ca tv-arthe, apigabdo ’peksha-sphurandrthah, P. 

3) L. atmdkartrtva-jnasyaiva mit der v. 1. 

4) Die Interpanktion zeigt, dass der Herausgeber den syntaktischen Zu- 
sammenhang nicht verstanden hat: mit ^siddheh 3. 8 steht bddhitatvdcca 3, 17 
coordinirt; der Strich hinter ’‘gataig ca Zeile 16 ist zu tilgen. 

5) Verhessere manyamdnah des Hali’schen Textes in *0 samdnah mit 
dem MS. und dem Text der Upanishad (Brh. 4. 3. 7). Im Commentar zu 
1. 68 (S. 42 unten) ist das Citat richtig gedruckt. 
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Seele] beide Welten, als ob sie dacbte und als ob sie sicb be- 
wegte“ [wShrend sie in der That nicht denkt tind sich nicht be- 
wegt, Brh. 4. 3. 7], ^Von allem dem, was sie bier*) erblickt, 
bleibt sie unbeeinflusst* [Brh. 4. 3. 16] , und 2) durch Hunderte 
von Traditionsstellen iiber den wahren Sachverhalt, wie: 

„Die Werke werden insgesammt verrichtet von den Constitueaiten 
derMaterie; [nur] der durch das Subjektivirungsorgan verblendete wabnt 
,ich bin [d. h. mein Selbst bt] der Thater* [Bhag. 3. 27]. 

Dieses Selbst besteht allein aus Wonne und Erkennen und bt 
nicht befleckt [von den Constituenten Rajas und Tamas]; die Qualitaten 
dagegen [Leidenschaft, Hass u. s. w.] sind leidvoll und iiicbt-erkenntnbs- 
artig; sie gehoren aber der Materie an und nicht dem Selbste* 

[V. P. 6. 7. 22]. 

Hiermit ist nun jedoch nicht gesagt, dass das Nyaya- und 
das andere [d. h das Vai^eshika-] System nicht Mittel zu richtiger 
Erkenntniss seien ; denn [die Lehren jener Schulen] werden nicht 
[durch die Siunkhya-Philosophie] aufgehoben hinsichtlich des Ab- 
schnitts, der die Verschiedenheit [des Selbstes] von dem Korper 
u. s. w. [d. h. von den Sinnen] behandelt und der ihr wesentlicher 
Inbalt *) ist — naeh dem Grundsatz [der Purvamimamsa] ,worauf 
ein Wort hinzielt. das ist der Wortsinn' [welcher Grundsatz also 
hier auf die Systeme iibertragen wird: ,worauf es den Systemen 
ankommt, das ist der Inhalt derselben]'. Da die Vorstellung, dass 
dem Selbst Freude u. s. w. zukomme, landlanfig ist, spricht [die 
Nyaya-Lehre] dieselbe einfach nach, ohne weitere Beweise dafiir 
als erforderlich zu erachten , und deshalb ist d i e s e r Abschnitt 
[des Nyaya. der die Freud- und Leidhaftigkeit sowie die Thater- 
schaft des Selbstes behandelt] nicht der wesentliche Gegen- 
stand jenes Systems ®). 

,Sch6n! [kSnnte weiter eingewendet werden] Es mag also 
kein Widerspruch zwischen diesem und den Nyaya-Vai 9 eshika- 
Systemen bestehen; aber es existirt doch ein Widerspruch zwischen 
der Brahmamimamsa und Yoga - Philosophie [einer- und dem 
Samkhya-System andrerseits] , weil jene beiden die Existenz eines 
ewigen Gottes darthun, in diesem aber Gott geleugnet wird. Und 
man kann doch nicht sagen, dass auch hier durch den Unterschied 
des empirischen und metaphysischen Standpunktes der Widerspruch 
zwischen der theistischen und atheistischen Doktrin aufgehoben 
werde , da die theistische Lehre [nur] zu Kultuszwecken da sein 
konne. Giebt es doch keinen Grund , der eins von beidem zu 
beweisen im Stande ist, [dass der Theismus metaphysisch und der 
Atheismus enipirisch oder der Atheismus metaphysisch und der 
Theismus empirisch sei]; denn der atheistische Grundsatz ,Gott 
ist unerkennbar, [also ist er nicht]’ kann ebenso aus der Vor- 

li Der Test der Upan. hat tatra anstatt atra. 

2i dehddy-atiriktatvam utnmno nyaya-vaigeshikayar vivakshito 'rthali, 
na tv atmanah sukhitva-duhkhitva-kartrkdditvam, P. 

3) iti bezeichnet den Scbluss der Widerlegnng des obigen Einwands. 
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stellung des alltagliclien Lebens stammen nnd [von euch Samkhyas] 
zu dem Zwecke das Verlangen naeh gottlieher Wiirde aufzuheben 
nachgesprocben werden, wie, [die Naiyayikas die alltagliche Auf- 
fassung nachsprechen] , dass das Selbst Qualitaten besitze. Nicht 
aber wird irgendwo in der Schrift oder sonstwo Gott mit klaren 
Worten geleugnet, so dass man sich dahin entseheiden konnte den 
Tbeismus fiir die alltagliche [empirische] Anscbaunng zu erkl'aren.* 
Darauf erwidern wir : Auch bier vertheilen sich [die verschiedenen 
Lehren] nach dem Verhaltniss von Empirie und Metaphysik *). 
Denn da in Lehrbuchern, wie z. B. [in der Bhagavadgita 16, 8]: 

„Diese sagen, die Welt sei nicht real, olme Halt und ohne 6ott.“ 
die atheistische Doktrin getadelt wird *), kann man [allerdings nur] 
annehmen, dass in dieser [Samkhya-]Lehre die landlaufige Gottes- 
leugnung zu dem Zwecke das Verlangen nach gottlieher Wiirde 
aufzuheben oder in ahnlicher Absicht *) nachgesprocben sei. Denn 
der Gedanke der Samkhya-Lehrer ist; Wenn die Existenz eines 
ewigen Gottes nicht im Anschluss an die Meinung der Materialisten 
geleugnet wiirde, so lage ein Hinderniss fur die Uebung der nnter- 
scheidenden Erkenntniss vor, weil dadurch, dass man an die 
Existenz eines unendlicben, ewigen, makellosen^) Gottes glaubt, 
sich das Gemiith in denselben vertieft. Gegen den Tbeismus ist 
nirgends ein Tadel oder [ein Angriff] vorgebracht, um dessent- 
willen man jene Lehre dahin einschranken konnte, dass man sagt, 
sie diene nur zu Kultus- und ahnlichen®) Zweeken. Solche Aus- 
spruche aber, wie: 

„Keine Erkenntniss ist der des Skmkhya, keine Kraft der des Toga 
gleich [Mbh. 12, 11676 a]. Dariiber hege*) keinen Zweifel: Die Er- 
kenntniss des Samkhya ist die hochste Lehre [Mbh. 12, 11198 a] 

lehren den Vorzug der Sainkhya-Erkenntniss vor [denen] der 
anderen Systems nur hinsichtlich des Theiles, der von der Unter- 
scheidung [des Geistes und der Materie] handelt, aber nicht auch 
hinsichtlich des Theiles, der von der Gottesleugnung handelt. So 
wird auch durch die Uebereinstimmung aller Autoritaten , wie 
Paragara u. s. w., der Tbeismus als die absolut richtige An- 
schauung dargethan. Auch aus [folgenden zwei Versen] des von 
Para 9 ara verfassten Supplement-Purana [zum Vishnupurana] : 

„In Akshapada’s und Kaniida’s Systemen [dem Nyaya und Vai 96 - 
shika], im Samkhya und Joga ist der Theil, der mit der Schrift im 

1) Nach der v. 1. oder noch besser nach dem MS.: vyavahdra-para- 
martha-bhavenaiva vyavasthd sambhavati. 

2) Tilge die Interpunktion fainter ninditatvat. 

3) ,Um die Anfmerksamkeit des Geistes zu erregen' {adi = cetali- 
samddhdnam ' . 

4) paripurna = ahbauda, nirdosha = praiibandha-cunya, P. 

5) ddi — stutyartham, brahmaloka-gamandrtham, P. 

6) L. te mit der v. 1. und dem MS. 

7) Tilge die Interpunktion hinter vdkyam. 

8) cishta = vaidika-prdmdnika, P. 
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Widerspruch steht, von den Mannem abzulehnen, denen die Schrift die 
einzige Norm ist. 

In den Systemeu Jaimini’s und Vyasa’s [d. h. in der Pdrva- and 
Uttara-mimamsa] giebt es keinen solchen [der Schrift] widersprechenden 
Theil; denn diese beiden [Lehrer] baben in der Erkenntniss des Veda- 
sinnes aus der Schrift die Schrift volbtandig durchdpungen“. 

sowie aus anderen Werken [der epischen und Purana-Literatur] 
ergiebt sich die grossere Autoritat der Brahmamimamsa hinsicht- 
lich des Theiles, der von Gott handelt. Femer ist auch auf Grund 
der folgenden Stelle des Mokshadharraa[-Theiles des Mbh. 12, 
7663 b, 7664 a]: 

,,Mancherlei philosophiscbe Doktrinen sind von diesen und jenen 
Lebrem vorgetragen; was [aber] nach Griinden, nach der heiligeu Schrift 
nnd nach dem Wandel der Outen das richtige ist^), dem hange man au.“ 

wegen des Branches sammtlieher massgebender Personen, wie 
Para 9 ara u. a., die in der Brahmamimamsa, im Nyaya-, im Vai^e- 
shika-System und anderweitig vorgetragen e , die Existenz Gottes 
erweisende Begidindung anzunehmen, weil sie grossere Beweiskraft 
hat-), und zweitens, weil an verschiedenen Stellen des Kurmapu- 
rana, wie z. B. 

„Zu dem grossen Gott, den auch die Samkhyas, die besten der 
Yogins. nicht e^^cha^en. zu ihm, dem anfang- und endlosen Brahman, 
nimm deine Zuflucht.‘* 

nnd in sonstigen Werken die Unkenntniss der Sarnkhyas hinsicbt- 
lich Gottes von Navayana [Vishpu] und anderen ausgesprochen -ist. 

Ferner [ist folgendes zu bedenken]: Dass Gott der haupt- 
sachlichste Gegenstand der Brahmamimanisa ist, wird durch den 
Anfang derselben sowie dui'ch die anderen [sechs Kennzeichen] er- 
wiesen, [welche lehren, was der Hauptinhalt eines Buches ist]*). 
Wenn nun in diesem [uber Gott handelnden] Theile jenes [System 
von dem Sanikhya] widerlegt [und damit der Hauptinhalt desselben 
als falsch erwiesen] ware, wurde dasselbe [iiberhauptj kein Mittel 
zu richtiger Erkenntniss sein , dem Grundsatz zufolge ,worauf ein 
Wort hinzielt, das ist der Wortsinn*, [der in demselben Sinne wie 
oben S. 4, Z. 20 zu nehmen ist]. Der hauptsachlichste Gegen- 
stand des Samkhya-Systems aber ist das hochste Ziel der Seele 
und die zu diesem Ziele fiihrende Unterscheidung von Materie und 
Seele ; und deshalb bleibt es, auch wenn es in dem Theile, der die 
Gottesleugnuug behandelt, [von der Brahmamimatnsa] widerlegt ist, 

t) Die C'alcuttaer Aasgabe des MbU liest hetr-agama-isamacdrair yad 

2) biddvattvut = Sdmlchydjxkshayd baliyastvdt, P. 

3) Namlich ausser a/xiixama (Anfang), 2) upasaniAdra (Zusammenfassung 
am Eude). 3 ^ abhydsa (anhaltende Beschaftiguna mit dem Gegenstande), 
4) apiirvata .Xeuheit;, o\ phala (Resnltat). 6) arthavdda (Zweckerklarung), 
7) upapatti iBegriindangj. Vgl, den gioka Ved. Sara 199. Der Gegenstand 
gehort der Piirvamimamsa an. Mein Pandit wollte apurvatd-phalam als ein 
Wort nehmen im Sinne von apuri-atva-rupa-jiludam und damit die Zahl der 
Kennzeichen auf 6 reduciren. 
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als Mittel zn richtiger Erkenntniss bestehen, eben demselben Grand- 
satz zufolge ,woratif ein Wort hinzielt, das ist der Wortsiiin‘, 
[d. h. weil der Hauptinhalt des Samkhya rmangetastet bleibt]. Da 
somit das Samkhya seine gesicherte Position hat *), ist es nur hin- 
Mlig in dem Theile, der von der Gottesleugnung handelt. Und 
man darf nicht sagen: ,Auch in der Brahmamlmamsa ist zwar 
Gott der hauptsachlichste Gegenstand, nicht aber die Existenz 
eines e w i g e n Gottes" ; denn dass [Gott] nur als ein durch ewiges 
Gottsein charakterisirter der Gegenstand der Brahmamimamsst sein 
kann, ist deshalb sicher, weil sonst der Einwand unberechtigt ware, 
[den die Samkhyas gegen die Brahmamlmamsa erheben] , namlich, 
[an dem System] hafte der Fehler, dass es keinen Raum gewShre 
fiir die [Lehren aller anderen] autoritativen Ueberlieferung [d. h. 
namentlich fiir die ihres eigenen Systems, Br. S. 2. 1. 1], In dem 
[ersten] Sutra [der Brahmamlmamsa] aber ist bloss deshalb , weil 
der Hauptsinn des Wortes Brahman ,das hohere Brahman* ist, 
nicht gesagt: ,Hiermit beginnt die TJntersuchimg fiber das hohere 
Brahman*, [sondem einfaeh . . fiber das Brahman*] Darum darf 
man nicht wegen der Unvereinbarkeit mit der Samkhya-Philosophie 
wahnen, dass ebenso [wie dort] auch in der Brahmamlmamsa und 
im Yoga-System ein gewordener Gott *) gemeint sei. Auch des- 
halb nicht, weil dann die ganze Reihe der Brahraasutras von 
[2. 2. 1] an ,da [die ungeistige Materie] nicht schaffen kann, darf 
man sie nicht ersehliessen ^)“ sinnlos ware ; denn [wenn der Gott 
der BrahmamimainsS ein gewordener Gott, d. h. ein Produkt der 
Materie ware], wfirde ja [auch fiir sie] die [von den Sanikhyas 
gelehrte] Selbstandigkeit der Materie gelten. Und weil sich schliess- 
lich die Ewigkeit Gottes evident aus dem Yogasutra [1. 26]: 
,Er [Gott] ist der Lehrer auch der alten [Weisen], weil er durch 
die Zeit nicht begrenzt ist* und aus dem Commentar des Vyasa 
zu jener Stelle ergiebt. Also lehrt das Samkhya die landlaufige 
Gottesleugnung nur als ein Zugestandniss [an die aUtagliche An- 
sehauung] oder als eine kfihne Behauptung oder in andrer Absicht *), 
und deshalb liegt kein [wirklicher] Widerspmch zwischen ihm 
einer- und der Brahmamlmamsa und dem Yoga-System andererseits 
vor. Solche Zugestandnisse finden sich ja in kanonischen Werken, 
wie z. B. im Vishnupurana [1. 17. 83]: 

„Diese verschiedenen Ittittel [zur Unterdruckung des Hasses] habe 
ieh, o Daityas, fur dieienigeu verkiindet, welche einen Unterschied 
[zwischen Gott und der Welt] annehmeo, indem ich jener [dualistischen 


1) sdvakdca = sthdna-sahita^ labdha-sthdna, P. 

2) kdryegvara = jpraJq'ti~kdrya~rupa icvara. 

3) Abweichend von dem Test des Brahmasiitra, in welchem na feblt; 
vgl. Anm. 2 auf S- 9. 

4) D. h. in der Meinung, dass der Tbeismus der unterscheidenden Er- 
kenntniss hinderlich sei. 
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Lehre, tatra] ein Zogestandniss machte, [d. h. mich auf den Standpunkt 
derselben stellte]. Hort [jetzt] von mir die Zusammenfassung *)“. 

Oder es kSnnten wohl auch in orthodoxen Systemen, [wie das 
Samkhya ja eines ist], in einzelnen Theilen mit der Schrift im 
Widerspruch stehende Ansichten aufgestellt sein, um schlechten 
Mensehen die Erkenntniss [der Wahrheit] zu verschliessen. Solche 
Theile sind danu [natiirlieh] nicht Mittel zu richtigem Wissen, 
vielmehr sind dies allein die Hauptgegenstande , welche sich mit 
der Schrift und der Tradition im Einklang be&den. Daher ist 
auch im Padmapurana ein berechtigter Tadel gegen [alle] anderen 
Systeme ausser der Brahmamimarnsa und der Yoga-Philosophie 
vorgebracht. Dort spricht nilmlich Gott [d. i. (^iva] zur Parvati: 

„H6re, o Gottin, ich werde dir die Irrlehren nach der Reihe auf- 
zahlen, durch deren blosses Horen selbst die VVeisen ihrer Erkenntniss 
verlustig gehen. 

Zuerst babe ich [um Damonen und Bosewichte von der richtigen 
Erkenntniss abzulenken] das t^aiva-, P;i<,'upata- und andere Systeme*) 
gelehrt, und darauf sind [die folgenden] durch Brahmanen verkiindigt, 
welche vou meiner Kraft durchdrungen waren. 

Von Kaiiada ist die umfangroiche Vaiyeshika-Lehre verkundet, von 
Gautama die Nyaya-. von Kapila die Saiukhya-Lehre. 

Von dem Brahmanen Jaimini ist ein grosseres Lehrhuch atheisti- 
scher Theorie verfasst. das erste der beiden, welche es anf den im Veda 
liegenden Sinn abschen*> [d h. die Purvamimtinisa]. 

Dann ist. um die Damonen zu vemichten [d. h. damit dieselben 
durch die Aunahme solcher falscben Lehren ihre Kraft verlieren mochten] 
von Dhishana [= Brhaspati, dem Lehrer der Gotter] das ganz verwerf- 
liche Carvaka-System [des krassen Materialismas] vorgetragen, und von 
Vishnu in der Gestalt Buddha's 

Der unwahre Buddhismus, der davon handelt, dass man nackt 
gehen, blaue Oder andersfarbige [d. h. gelbe] Gewander tragen solle. 

X on mir. o Gottin, ist im Kali- [d. h. dem jetzigen] Zeitalter in der 
Gestalt eines Brahmanen [d. h. des Qaukara] die illusionistische*) Lehre 
mitgetheilt. die unwahr und nur eiue versteckte buddhistische 1st, 


1) L. dciitya. mit der v. 1.. dem MS. und dem Teste des Vishnupurana. 
Dieser hat hJtinuci-dt'rQ , doch nennt der Commentar des Ratnagarbha unsere 
Lesart als Variante : das tv atra des Purana-Te-xtes ist wohl ein Fehler, da der 
Commentar tatrn = bhimia-dargane erklart. 

2) Orthodox — den Veda als Autoritat anerkennend. 

HI D. h, das Kakuli^a-. Pratyabhijua-, Ease^vara- und andere Systeme, 
liber welche der Sarvadar 98 nasamgraha zu vgl ist. 

4) vedamaydrthatah hat auch das MS.; cf. die v. 1. 

5) maydvdda ist natiirlieh adj , wie vorher nyaya. — Der Verfasser 
dieses Citats ist. wie X ijnanabhikshu . ein Anhanger der theistischen Deutung 
des Vedanta und halt die nicht-dualistische Erklarung der Brahmasutren , wie 
gaukara u. a. sie bieten, fur eine arge Irrlehre. Im theistischen Sinne haben 
Commentare m den Br. S. verfasst Ramanuja, der bedeutendste Vertreter dieser 
Auffassung, Anandatirtha iMadhval, Vallabha. Nilakantha (der Verfasser des 
Caivabhashya I , Vijnanabhikshu und noch einige unter den von Hall, Index 
S 93 ff. aufgefiihrten Commentatoren. Als weiterhin dieser Richtung an’gehorig 
wurden mir yon meinem Pandit folgende Vedanta-Lehrer genannt: Guhadeva 
(in Ramanujas (.yibhashya ab Autoritat angefuhrt), Yamunacarya, Nimbarka, 
\ ishnnsvamm , Vedantacarya, Sudarijanacarya , Raugaramanuja , Vitthalacarya, 
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Die in der Welt beriichtigte , welche den Schrifirworten einen fal- 
schen Sinn beilegt. 

Hier ist gelehrt, dass die Werke als seiche aufzugeben seien, nnd 
die ans dem Fortfall aller Werke folgende Dnthatigkeit angeordnet. 

Ich babe hier die Identitat der hochsten Seele und der Einael- 
seelen gelehrt und die bohere Form des Brahman als qualitatlos dargestellt, 

Um im Kali-Zeitalter diese gauze Welt zu vemichten [nicht mehr, 
wie friiher, nur die Damonen]. Diese umfangreiche, unvedische, illusio- 
nistische Lehre ist von mir, als ob sie den Sinn des Veda bote, vorge- 
tragen, o Gottin, damit das Lebende zu Grunde gehe“ *), 

Des naheren aber ist dies von uns in dem Commentar zor 
Brahmamlmams^ [im Vijnanamrta] erortert worden. Man kann 
also von keinem orthodoxen System sagen, dass es nicht Mittel 
zu richtiger Erkenntniss sei, oder dass ihm [durch ein anderes] 
widersprochen werde; denn sie alle erfahren je in ihren [wesent- 
lichen] Gegenstanden weder eine Widerlegung noch einen Wider- 
sprach. jSoUte nun aber diese [Samkhya-]Lehre nicht ebenso [wie . 
wir dies bei der Gottesleugnung erwiesen haben] auch in dem 
Tbeile, der von der Vielheit der Seelen handelt, nur ein Zuge- 
standniss [an die alltagliche Anschauung] sein Nein ! Denn [hin- 
sicbtlich dieses Punktes] besteht kein Widerspruch [zwischen der 
Samkhya-Philosophie und der BrahmamimS,msa] , da durch Sutra- 
Complexe wie z. B. durch den [mit Br. S. 2. 3. 43] beginnenden 
,[Die individuelle Seele ist] ein Theil [der hSchsten Seele], weil die 
Yielheit [der Seelen in der Schrift] ausgesagt ist* erwiesen wird, 
dass auch fiir die Brahmamimamsa eine Vielheit individueller 
Seelen existirt; dass aber die Seelen, wie sie in der S&rnkhya- 
Philosophie gefasst werden, Atman [d. h. Brahman, Weltseele] 
seien, wird von der Brahmamimamstt geleugnet; denn aus einem 
Sdtra derselben [4. 1. 3] »,der Atman ist es‘ so vielmehr erkennen 
sie* ergiebt sich, dass fiir sie yom Standpunkte der absoluten 
Wahrheit nur die hochste Seele Atman ist. Jedoch verliert das 
Samkhya-System [deshalb] nicht seine autoritative Bedeutung; 
denn es wird nicht [durch die Brahmamimamsa] in seinem wesent- 
lichen Inhalt aufgehoben, d. h. darin, dass die Erkenntniss der 
Einzelseele, d. i. des Selbstes, wie es auf dem empirischen Stand- 


Dramidacarya, Bharuci u. a. Vgl. aach R. G. Bhandarkar, Report on the search 
for Sanskrit Manuscripts in the Bombay Presidency during the year 1883 — 1884, 
p. 70, und ,The Ramanajiya and the Bbagavata or Pahcharatra systems* in 
den Verhandl. des Wiener Oriental. Congresses, Arische Section, p. 101 ff. 
Die heutigen Anhanger des Ramanuja, zu denen in Benares die Pandits 
Rammi9ra und Bhagavatac^rya gehoren, sprechen mit grosser Geringschatzung 
von Caukara und seiner Auslegung, die von ihnen mit Vorliebe Mayavada oder 
„moderner Vedanta** (ndtano, K) genannt wird; nach ihrer Meinung ist der 
theistische Vedanta so alt wie die Welt und in ununterbrocheuer Tradition 
auf Ramanuja gekommen. 

1) Das ganze Citat steht mit einigen Varianten, einer sinnstorenden Liicke 
und einer Umstellung bei Aufrecht, Catal 14, a, 1. 

2) Wiederum eine Abweichung von dem Texte der Brahmasutras, upayanti 
fiir upagacchanti ; vgl. Anm. 3 auf S. 7. 
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punkte erscheint, in ihrer Verschiedenheit von [allem] andern 
Mittel zur Erlosung sei. Es liegt deshalb keinerlei Widersprnch 
vor, da sich die aus Schrift und Tradition bekannten Begriffe der 
,verschiedenen Atman‘ und des ,einen Atman' durch den Unter- 
schied des empirischen und des metaphysischen Standpunktes 
erklaren. Dies ist von uns ausfiihrlich [im Commentar] zur Brahma- 
mimamsa er6rtert worden, und deshalb [geniige bier] eine Andeutung 
Wenn [nun demand behaupten sollte :] „Mag sich das auch 
derart verhalten , so liegt aber doch in diesem Sechs-Kapitel- 
Lehrbuch , [da es inhaltlich] mit den Sutren , welehe den Namen 
Tattvasamasa ■^) fubren, [identisch ist], nur eine [iiberfliissige] 
Wiederholung vor“, [so antworten wir] : Mit niehten ! Denn auch 
eine iiberflussige Wiederholung liegt nicht vor, weil [der Tattva- 
samasa] in der Form einer gedrangten, [das Sechs-Kapitel-Lehrbuch] 
in der Form einer ausfiihrlichen Darstellung [des Systems] auftritt. 
Deshalb ist diesem Sechs-Kapitel-Lehrbuch ebenso wie [dem Leit- 
faden] des Yoga-Systems der passende Name Samkhyapravacana 
[detaiUirte Darlegung der Samkhya-Philosophie] gegeben; denn das 
kurzgefasste Sarnkhya-System , welches den Namen Tattvasamasa 
[gedriingte Darstellung der Principien] fiihrt, wird in diesen beiden 
[Lehrbuchern] in austuhrlicher Form 3) beschrieben. [Zwischen dem 
Sechs-Kapitel-Lehrbuch und dem Leitfaden des Y^oga-Systems] aber 
besteht folgender Unterschied : In dem ersteren wird nur eine aus- 
tuhrliche Darstellung der im Tattvasamasa gelehrten Gegenstknde 
geboten, in dem letzteren aber ist die Liicke [welehe sich in jenen 
beiden Lehrbuchern befindet] dadurch vermieden [d. h. ausgefiillt], 
dass Gott constatirt wird, der in den beiden [Samkhya-Biichern] 
in Folge eines Zugestandnisses [an die alltUgliche Anschauung] 
geleugnet wird-*). — Ferner ist der Name Samkhya fiir dieses®) 
[vorliegende Lebrbuch] ein bedeutnngsvoller *') [auf den Inhalt hin- 
weisender], wie sich z. B. aus der folgenden Stelle des [Maha]- 
bharata [12, 11409b, 11410a] und sonstigen Zeugnissen ergiebt: 

,,Zur bamkbya [ursprunglich „Zahi’‘] bekennen &ie sich und die 
Urmaterie nehmen sie an; yierundzwanzig sind ihre Principien; damm 
heissen sie Samkhyas'* '). 


1 ) iti dik vuihayasga loghu-prakdrena bodhanam ; prakdrdntardni 
buddhimadbhih ai-wjam uhaniyuni, P. 

2) Gedruckt von Hall, Samkhya Sara, Preface S. 42 und mit dem Com- 
mentar Samkhya-kramadipika nebst Uebersetzong von Ballantyne, A Lecture 
on the Sankhya Philosophy, Jlirzapore 1850. 

3) prakanheiia = vistarena, ddhikyena, P. — L. prakarshend 'bhydm 
mit der v. 1. und dem MS. Zur Sache vgl. S. 110, Z. 4, 5 in der Ansgabe. 

4) t gl. Hall. Samkhya Sara, Preface, S. 9 Anm. 

5) a^ya = shadadhydyi-cdstrasya. 

6) sdnvayd — sdrthd, artha-sahitd, P 

7) Das Citat ist, wie viele in diesem Buche, nicht wortUch, also wohl aus. 
der Erinnerung gegeben. Mbh. 12, 11409 steht in der Calc. Ed. fehlerhaft 
sdt'/ikhydh prakurvatej was auch von Hall, Preface S, 6 Anm. reproducirt ist. 
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Samkhya bedeutet ,Erklarang des Selbstes in seiner volligen 
Verschiedenheit* [von allem materiellen, d. b. von allem anderen 
sehlechtbin]. Deshalb hat das [daraus abgeleitete] Wort Samkhya 
eine engere Bedeutung als die etymologische , und darum ist an 
Scbriftstellen wie; ,Diese Ursache, welche aus dem Samkhya und 
Yoga zu erkennen ist . . . [^vet. 6. 13] und an Traditions- 
stellen wie: 

„Diese Auffassung ist dir im Samkhya aoseinandergesetzt ; here nun 
aber die folgende im Yoga enthaltene" [Bhag. 2. 39]. 

unter dem Worte Samkhya [unsere] Samkhya-Lehre zu ver- 
stehen ’) , nicht aber eine andere Bedeutung in dasselbe zu legen. 

Diese Lehre von der Erlosung zerfallt in vier Abschnitte, wie 
die medicinische Wissenschaft. Denn wie die vier Abschnitte oder 
vielmehr Gebiete der Mediein d. h. Krankheit , Gesundheit , TJr- 
sache der Krankheit und Heilung, gelehrt werden miissen, so auch 
die vier Abschnitte der Lehre von der Erlosung, d. h. dasjenige 
wovon man sich befreien muss, die Befreiung, die Ursache des- 
jenigen wovon man sich befreien muss, und das Mittel zur Be- 
freiung; denn die Kenntniss [dieser Dinge] wird von den nach 
der Erlosung traehtenden erstrebt. Unter diesen [vier Gegen- 
standen] ist 1) dasjenige wovon man sich befreien muss ,das drei- 
fache Leiden', 2) die Befreiung ,das absolute Aufhoren desselben', 
3) die Ursache desjenigen wovon man sich befreien muss ,die 
Nieht-Unterscheidung, welche auf der Verbindung der Materie und 
der Seelen beruht', 4) das Mittel zur Befreiung ,die unterschei- 
dende Erkenntniss'. Durch das Wort .Abschnitt' sind die zu 
diesen [vier Gebieten] gehorigen Nebenbestandtheile einbegriffen 
[z. B. die Theorie der Erkenntnissmittel u. dgl.]. 

Von diesen [Gegenstanden] wird nun der Verfasser des Lehr- 
buchs zuerst ,die Befreiung', da sie als das Resultat [der Be- 
muhung] von hervorragender Bedeutung ist, und .dasjenige wovon 
man sich befreien muss' als eine Art positiven Gegenstiickes 
dazu lehren und constatirt [in diesem Sinne], um die Aufmerksam- 
keit der Schuler zu erregen, den Anfang des Lehrbuchs : 

1. Nun also : das absolute Ziel der Seele ist das 
absolute Aufhoren des dreifachen Leidens. 

Das hier stehende Wort atha ,nun also* stellt bloss dadurch, 
dass es ausgesproehen wird , einen Segenswunsch dar. Darum 

1) Tilge die Interpunktion hinter ity-ddi-snirtishu ca, 

2) Der Unterschied zwischen vyitha und sdmuha Lst folgender: bei dem 
ersteren liegt ein kramend 'ngopCiiigandm ixin^dsah vor, bei dem zweiten ein 
amyata-vinydsak. — Den bier behandelten Gegenstand hat der Verfasser aus 
Vyasa's Commentar zum Yogasutra 2. 15 (gegen Knde) ilbemommen. Vgl. aueb 
S. 110, Z. 2, 3 in unserem Texte 

3) Das bedeutet pratiyogin. Ein positiv es GegenstUck ist das Leiden 
deshalb genanntjWeil die Befreiung eine Aiifbebung,Jfegation (aMdm) desselben ist. 
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wird [der Verfasser] selbst [in Sutra 1] des funften Buches sagen : 
„Das Aussprechen des Segenswunsches fist erforderlieh] wegen des 
Brauches der Autoritaten [u. s. w.]*. Die Bedeutung des Wortes 
aiha aber ist bier nur ,Beginn‘, weil [die anderen Bedeutungen] 
,Frage‘, ,uninittelbares Folgen' u. s. w. *) nicht mit dem ,Ziel der 
Seele' sich verbinden lassen, und weil das ,unmittelbare Folgen' 
[des bochsten Zieles der Seele] auf die Erkenntniss und [auf das 
Eintreten der vollstandigen Gleichgiltigkeit] in [besonderen] Sutras 
verkiindet werden wird, es also zwecklos ware dasselbe [schon 
bier] zu lebren; auch weil, wenn [das Wort athd\ etwas anderes 
als den Beginn bezeichnen sollte, die Constatirung des Anfangs 
des Lehrbuchs und [die Aufforderung. die Aufmerksamkeit zu con- 
centriren] vermisst wiirde, [also ein Unterlassungsfehler begangen 
ware]. Desbalb bat man anzunehmen, dass [das Wort athd], da 
das ,Ziel der Seele' am Eingang und in der Zusammenfassung am 
Schluss [des Buches] erscheint , nur den Zweck hat, den Beginn 
anzuzeigen. Diese Zusammenfassung namlich wird sein: „Die 
Beseitigung desselben ist das Ziel der Seele“. Adhikdra 
, Beginn' bedeutet .Anfangen mit dem udhikya, d. h. mit 
dem Hauptgegenstand' -). Wenn nun auch der Anfang des Lehr- 
buches vor Augen liegt, so handelt es sich doch auch um den 
durch denselben vermittelten [Anfang] des Inhalts des Lehrbuchs 
und seiner Untersuchung. Und so ist der Sinn des Sdtra-Satzes : 
Das Ziel der Seele . wie es beschrieben ist, sammt dem dazu ge- 
hbrigen. d. h. den Mitteln zur Erreichung [dieses Zieles] u. s. w. ®), 
ist an die Spitze gestellt, d. h., da es die Hauptsache ist, wird 
von uns mit der Erorterung desselben begonnen. Das Leiden 
ist dreifach , subjektiv , von den Wesen oder von den GSttem 
stammend. Darunter ist .subjektiv dasjenige , welches von dem 
Selbst [wie es in der landlaufigen Anschauung gedacht wird] d. h. 
von dem eigenen Korper seinen Ausgang nimmt: leibliches und 
innerliches. Leiblich ist das aus Krankheit u. dgL, innerlich das 
aus Leidenschaften u. dgl. hervorgehende. ,Von den Wesen 
stammend- ist dasjenige. welches von den Wesen, d. h. dem 
Lebenden [ausser uns] seinen Ausgang nimmt: das von Tiwem 
Dieben u. s. w. herriihrende. ,Von den Gottem stammend^ ist 
dasjenige, welches von den Gottem, Agni [dem Feuer], Vayu [dem 
Winde] u. a., seinen Ausgang nimmt: das von Hitze. Kalte' u. s. w. 
he^hrende. In diese Theile zerfallt es *). Wenn nun auch jedes 
Leiden innerlich ist [d. h. auf Affektionen des inneren Sinnes be- 
ruht] . so ist doch dadurch , dass das eine nur im inneren Sinn, 
das andere nicht nur in demselben entspringt. der Unterschied 

It S PW. s V G. 

2 1 Diese Erklarans, welehe eine Etymologie seia soil [!]. findet sich nicht 
selten bei Cunimentatoreu. 

3) ddi bedeutet .Beweis- und Krkenntaissmittel'. 

4 ' L iti nbhagah mit der v. I and dem MS 
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zwischen iimerliehem tind nicbt-innerlichem gegeben. Das , absolute 
AufhSren dieser dreifaehen Leiden‘ ist das Aufboren derselben in 
ihrer Gesammtheit, grober und feiner, so dass kein Rest iibrig 
bleibt. Dies ist das absolute, d. h. das hocbste Ziel der Seele, 
d. b. der Wunscb des den Seelen zugeborigen Innenorgans. So 
ist der Sinn der [in das Sutra] eingefiigten Worte [, Aufboren des 
dreifacben Leidens'] *). ,Grob‘ heisst nun bei der obigen Dnter- 
scbeidung ipitrd) das Leiden im Zustande der Gegenwart; und 
dieses wird von selbst naeb dem zweiten Augenblick vergeben 
[d. h. dann wird ein anderes Leiden das ,gegenwartige‘ sein]; des- 
halb bedarf man mit Bezug auf dieses keiner [scbmerzaufhebenden] 
Erkenntniss ; sondem, da das vergangene schon vorber [d. h. vor 
der Anwendung eines Heilmittels] voriiber, mitbin ein Mittel gegen 
dasselbe nicbt erforderlieh ist, kommt es folglich bei dem in Rede 
stebenden Gegenstand darauf binaus, dass das Ziel der Seelen 
lediglicb das Aufboren des feinen [zur Zeit noch nicbt empfun- 
denen] Leidens ist, d. h. des Leidens im Zustand der Zukunft. 
Und so sagt das Yogasutra [2. 16] : „Befireien muss man sich von 
dem zukiinftigen Leiden*. , Aufboren* ist nun nicbt [absolutes] 
Vergeben, sondern [Existiren im] Zustande der Vergangenbeit, weU 
[dasjenige, was die Logiker] posteriore und priore Nichtexistenz 
[nennen,] seiner Natur nach [nicbts anderes als] der Zustand der 
Vergangenbeit resp. der Zukunft ist; denn wir, die wir die Realitat 
der Produkte lebren [d. h. annebmen, dass ein Produkt existirt, 
scbon bevor es in die Erscheinung imd nocb nachdem es aus der 
Erscbeinung tritt], erkennen eine [absolute] Nicbtexistenz nicbt an. 
,Ein zn keiner Zeit, wann es auch sei, gegenwartiges , nur zu- 
kunftiges Leiden ist aber docb gar nicbt zu erweisen; das Auf- 
boren eines solchen ware deshalb wie das Aufboren einer Blume 
in der Left [d. b. eines Undinges], kann also nicbt Ziel der Seele 
sein*. Mit nichten; denn dass die Kraft je die entsprecbenden 
Wirkungen zu erzeugen durchaus so lange besteht als der Stoff 
[dem sie anbaftet], ist in dem [Yoga-]Lehrbucb des Patanjali be- 
wiesen; sieht man docb nirgends z. B. ein Pener obne die Kraft 
des Brennens. Und diese Kraft ist nicbts anderes , als ibre 
Wirkungen im Zustande der Zukunft; aueb wird sie als ,das zum 
Wesen dermateriellenUrsache Geboren* bezeichnet, Daraus scbliessen 
wir, dass die Existenz des zukunftigen Leidens so lange wahrt, 
wie die Existenz des Denkorgans {cttta), und das Aufboren dieses 
[Leidens] ist das Ziel der Seele. Hinsicbtlicb desselben besteht 
folgender Unterschied : Im Zustande der Erlosung bei Lebzeiten 
(jivamnukti) verbrennen die zukunftigen Leiden, ,Samen‘ genannt, 


1) Wogegen der Sinn der Hauptworte des Sutra, des mdhdvakya, oben 
angegeben war. 

2) avdntara-viceshah — mahd-vishayasya admdnya-rupaaya madhye 
etdvdn bhedo 'sti, V. 
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soweit sie nicbt die Fruchte von Werken sind, deren Eesultat 
schon angefangen hat zu wirken; aber in der [vollkommnen Er- 
losnng, d. h. der] Isolimng [der Seele] nach dem Tode sind [alle 
nach dem Gesetze der Vergeltung noch falligen Schmerzen] mit- 
sammt dem Denkorgan vemiebtet. Unter dem ,Verbrennen der 
Samen‘ ist jedoch ledigbch die Aufhebung des Nicbtwissens als 
der begleitenden [d. b. der bewirkenden] Ursache*) [fiir die Ent- 
stebung des Schmerzes] zu verstehen [nicbt aber die Anfhebung 
des Schmerzes selbst] , weil es im taglichen Leben allbekannt ist, 
dass die Erkenntniss lediglich das Nichtwissen aufhebt, [nicbt aber 
unmittelbar die durch das Nichtwissen erzeugten Schmerzen]. Es 
geht also das Leiden erst mit dem Denkorgan znsammen [d. h. 
in der Erlosung nach dem Tode] zu Grunde, weil es sich nicbt 
beweisen ISsst, dass die Erkenntniss unmittelbar die Leiden u. s. w. -) 
vernicbte. 

„Trotzdem kann aber das Aufhoren des Leidens docb nicbt 
das Ziel der Seele sein, weil das Leiden dem Denkorgan angehbrt 
und deshalb in der Seele [wo es gar nicbt existirt] nicbt auf- 
hdren kann, und weil, auch wenn man dem Worte ,Aufh6ren des 
Leidens' den Sinn .Nicbt-Entstehung des Leidens' beilegt, diese 
bekanntlicb der Seele von Natur eigen ist. Was aber Einer be- 
baupten kdnnte : ,[die Schmerzlosigkeit der Seele] durfte, obschon 
sie da ist, Ziel der Seele sein wegen des Irrthums, dass sie nicbt 
da sei. [und dieses VerhSltniss] vergleichbar [sein] dem Fall mit 
dem goldenen Halsband. [dessen Vorhandensein am Halse der TrSger 
vergessen hat und in dessen Besitz er gewissermassen gelangt, 
wenn er anf den Tbatbestand aufmerksam gemacht wird]" ®), das 
ist docb nicht richtig, weil es in diesem Fall uberflussig sein 
wiirde. noch nach dem H6ren und Erwagen des Satzes ,die Seele 
ist schmerzlos' sich [weiter] urn die Meditation und [urn die 
Erreichung der unterscheidenden Erkenntniss] zum Zweoke der 
Befreiung vom Leiden zu bemtihen. Denn die Bemuhung richtet 
sich docb nur dann auf ein durch grosse Anstrengung zu erreiehen- 
des Mittel, wenn die Ceberzeugung vorliegt, dass eine Fmcbt in 
Aussicht stehe; bei der vorgetragenen Annabme aber ergiebt sich 
ja die Erkenntniss des Vorbandenseins [der Fmcbt schon] durch 
Horen und Erwagen [des Satzes ,die Seele ist schmerzlos'], und 
deshalb existirt nicht [langer] die von der Idee der Unbeweisbar- 
keit nicht angegnffene [d. h. feste, wohlbegrundete] tJeberzeugung, 
dass die Fmcht [noch] nicht vorbanden sei. Femer, zugegeben 
dass das Nichtsein des Leidens vielleicht wegen eines Irrthums 
[der die Wahrheit von der Schmerzlosigkeit der Seele verhullt] 


1) sahakuri-kdranam = nimitta-kdranam ; die caasa efficiens ,begleitet‘ 
die caasa materials. ° 

2\ ddi bedeutet Leidenschaft. Hass, Lebensdrang u. dgl., auch den Korper. 
3t \gl. die Einleitung zu VI 22 
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oder wegen Shnlicher Grande das Objett des Wnnsehes des Men- 
scben sei; wie aber kann die den Irrtbum vemichtende Scbrift 
lehren, dass etwas schon Torhandenes die Fracht [d. h. etwas eo 
ipso daseiendes das zu erstrebende] sei, an Stellen wie gWer das 
Selbst kennt, uberwindet den Kummer* [Cb^nd. 7. 1. 3], gder 
Wissende Ittsst Freude nnd Kummer hinter sieb“ [cf. Kath. 2.12 i)] ?“. 

Auf dieses [alles] erwidem wir; Dieser Einwand wird wider- 
legt werden in deni Sutra [I. 19], welches die Ursache desjenigen 
woven man sich befreien muss [d. h. des Schmerzes] *) bestimmt 
und welches lautet; g[Die Seele], die ewig, ihrem Wesen nach 
rein, erkennend und frei ist, steht nicht mit diesem [dem Schmerz] 
in Verbindung, wenn keine Verbindung mit jener [der Materie] vor- 
liegt“. Denn so verhalt es sich: Freude und Schmerz befinden 
sich auch in der Seele in der Form eines Eeflexes [der von der 
Materie, d. h. von dem Innenorgan , auf dieselbe geworfen wird], 
weil sonst die beiden nicht empfunden werden konnten. Denn 
,Empfinden‘ ist , Freude u. s. w. in sich Aufnehmen*, nnd ,in sich 
Aufnehmen* ist ,die Form derselben [der Freude, des Schmerzes u. s. w.] 
Annehmen.‘ Und dieses [Annehmen der Form der Freude u. s. w.] 
kann nicht eine Veranderung an dem un wan d elb ar en G eist e 
sein derart, wie das Innenorgan die Form der [aufgefassten] 
Gegenstande annimmt ; da man deshalb die Sache auf keine andere 
Weise erklaren kann®), kommt es darauf hinaus, dass [dieses An- 
nehmen der betreffenden Formen von Seiten des Geistes] die Natur 
eines Eeflexes haben muss. Dieser Reflex der Affektion des Innen- 
organs [d. h. des aificirten Innenorgans] wird in dem Yogaslitra 
[1. 4] mit folgenden Worten erwabnt: gZu anderer Zeit [als der 
der Concentration] hat [die Seele] die gleiche Form mit den Affek- 
tionen“. Und in dem Commentar [des Vyasa] zu dem Yogasutra 
[2. 17]: gWenn aber das Sattva [die feinste Constituente der Materie 
und zwar hier in der Form des Innenorgans] Triibsal empfindet, 
dann seheint es, als ob dementsprechend auch die Seele Triibsal 
empfande, weil sie sich richtet nach der Form desselben [d. h. des 
zum Innenorgan modificirten Sattva]'*) ist mit den Worten ,sieh 
richtet nach der Form desselben' ausdrucklich der Reflex des in 
Triibsal u. s. w. bestehenden Leidens bezeichnet. Deshalb wird 
auch der Verfasser des Sutra den Krystall als Beispiel fur den 
Einfluss [wSrtlich: die Farbung] anfiihren, welche die Affektionen 


1) Dort steht dhzro statt vidvixti. Wie hier ist das Citat noch gegeben 
im Comm^zu I. 107, dagegen mit dem Wortlaut der Kathop. im Comm, zu III. 31. 

2) S. die Einleitung zu diesem Buch gegen das Eude. 

3) agatih^ = prakdrdntarend 'nirvdhah, in unserm speciellen Fall = 
ittham-prakdrdntaretM purushasya vishaya-[sukha-duhlchddy]-dkdratdyd 
asambhavali, P. 

4) Hall’s Text giebt das Citat in fehlerhaftem Zustande; 1. mit dem MS. 
und der Edition des Yogabh^shya [p. 100]: sattve tu tapyamdne taddhd- 
ranurodhi u. s. w. 
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des Innenorgans auf die Seele ausiiben: ,Namlieh wie von der 
Blame der Stein* ’) [II. 35]. Auch von den Vedantisten wird die 
Wahmehmung der Aussendinge durch eine Uebertragung auf den 
Geist gedeutet; and diese Uebertragung ist ohne einen Keflex 
nicbt moglich, weil, wenn man die VVahrnehmung einfach fiir die 
Uebertragung erklSrte, man [sich des logischen Fehlers sehuldig 
machen] wiirde, das Ding aus sich selbst entstehen [zu] lassen 
(dtind^aya) : aus der Uebertragung die Wahmehmung und — die 
Wahmehmung nichts anderes als die Uebertragung! 

Das gleiche wird auch von der Tradition gelehrt: 

„In diesen grossen Spiegel [die Seele] fallen alle Bilder der Dinge ; 
sie refloktiren [in ihm], wie die Uferbanme in einem Teich“'^); 

denn bier bedeutet das Wort ,Bild‘ .Affektion des Innenorgans* im 
Allgemeinen, weil [die beiden Begriffe] auf derselben Argumen- 
tation bemhen. Der Reflex, der in diese und jene Upadhis **) fallt, 
bedeutet eine Veranderung des Denkorgans in die Form des auf- 
gefassten Objektes. Es existirt also die Verbindung mit dem 
Schmerze, genannt Einpfindung, in der Seele in der Gestalt eines 
Reflexes. Daram ist es ganz richtig, das AufbSren dieser [Ver- 
bindung] in eben jener Form fur das Ziel der Seele zu erklBren. 
Sieht man doch auch, wie das Verlangen [eines Jeden] bis zum 
Geringsten heranter ist ,m6ge ich keinen Schmerz empflnden*. 
Da nun das Aufhoren des Schmerzempfindens das Ziel der Seele 
nicbt sein konnte, wenn es nocb irgend ein weiteres [Wunsch- 
object] im Gefolge hatte*). so ist dieses [Aufhoren] an sich das 
Ziel der Seele. Die Beseitigung eines Schmerzes aber 
ist. wie z. B. die Beseitigung eines Doms [im Fusse], nur in 
diesem Sinne [d. h. weil das Aufhoren des Schmerzempfin- 
dens dadurch bewirkt wird], jedoch nicht an sich Ziel des Men- 
schen ^). So ist auch nicht die Freude an sich Ziel des Menschen, 
sondem allein das Empfinden derselben darf unmittelbar als solches 
gelten. Dass das Aufhoren des Schmerzempfindens Ziel des Men- 
schen ist, wird auch von dem gottlichen Vyasa im Yoga-Commentar 
gelehrt: ,Wenn dieses [Innenorgan] vergangen ist, empfindet die 


^ ca rnanir iti, wie in den Corrigenda verbessert ist. In 

der Folge mache ich nicht mehr auf solche, schon von HaU verzeichneten 
Fehler autmerk.^am. 

21 Diesen Vers citirt Taranatha Tarkavacaspati in seiner Tika zor Sam- 
khyatattvakaumudi S. 14 mit der Variante cala-cirumdh. 

3) Die Seelen konnen hier Dpadhis genannt werden. weil der Yerfasser 
von dem .mlgelassten Gegenstaud ausgeht, wie der Spiegel als Cpadhi z. B. 
des reflektirteii Topfes gilt. 

4) amj<i.,esl,atayd = yadi duhkha-bhoga-nivrttir anyasya kasvacid 

apt punishei'dia-yuhayasya janikd bhavet, P. ’ « » » 

0 1 yatha pdde laynasya kantakasya nivrttir {uddharauam) duhkha- 
bhoga-mcrttaye pratjojanaya purushdrtho bhavati, Uithd duhkhcMiivrUir 
apt dulikha-bhoga-nivrttaye, P. 
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Seele in Znknnft nicht mebr diese dreifaehe Pem“ *). So ist auch, 
wenn in den [kiirzlicli citirten] Sehriftstellen [Chand. 7. 1.3, Kath.2.12] 
das Anftioren des Schmerzes als Ziel der Seele Mngestellt ist, 
dieses so zu verstehen, dass dies der PaU ist wegen der Verbin- 
dung, welche Objektsein {vishayatd) beisst^); [d. h. in der Schiift 
ist das Anfhoren des Schmerzes als Ziel der Seele deshalb an- 
gegeben, weil der Scbmerz das Objebt der Empfindung ist]. 
Dies ist von nns im Yogav&rttika ausfnhrlich erortert, weshalb 
[bier] ein Hinweis [geniigen moge]. Damit sind in diesem Siltra 
zwei Absehnitte [das dreifacbe Leiden und die Befreiung] in Kiirze 
gelebrt; die ansfnhrliche ErSrtemng beider folgt spkter. 


Von bier an widerlegt [der Verfasser] zum Zweck einer Er- 
ganzung des [von I. 56 an] zu besprecbenden Abschnitts fiber das 
[wirklicbe] Mittel zur Befreiung, in einem Complex von Sutras die 
Annabme, dass ausser jenem noch andere Mittel zur Befreiung existiren : 

2. Aus emem sinnlichen Dinge resultirt es nicht, 
weil man sieht, dass [der Schmerz], wenn er anch 
aufgehort hat, immer wiederkehrt. 

Aus einem weltliehen Mittel, wie Geld und dgl., resultirt 
nicbt das absolute Aufhoren des Leidens. Warum [nicht]? Weil 
man sieht, dass der Schmerz, wenn er dnrcb Geld und dgl. be* 
seitigt ist, spater beim Zu-Ende-sein des Geldes und dgl., wieder 
anfs neue eintritt. Das ist der Sinn. Und so sagt die Scbrift u. a. : 
,Auf Unsterblichkeit [d. h. Nicbt-Wiedersterben und Nicht- Wieder* 
geborenwerden] giebt Reichthum keine HofiEnung* [Brh. 4. 5. 3]. 


,Wenn nun demnach der Erwerb von Geld und dgl. nicht das 
Aufhoren des Schmerzes bewirkt, ebenso wenig wie die Wasche 
eines Elefanten [der doch gleich wieder schmutzig wird], wie kommt 
man dazu, darauf seine Thatigkeit zu richten?* Darauf erwidert 
[der Verfasser]: 

3. Wen man sich nm solche Mittel zur Beseitigung 
des Schmerzes in der Weise hemuht, wie um die Mittel 
zur Beseitigung des taghchen Hungers, sind dieselhen 
[wohl] ein Ziel des Menschen. 

1) Das Citat ist aus *wei Stellen des Togabhashya combmirt, I. 52 Schluss: 
tasmin nivrtte puruahali svarSpa-jn-atishthah , atali quddho mukta 
ity ucyate, und in. 49: teshu pralineshu purushah punar idam tdpa- 
t ray am na bhuiikte. 

2) Die vish.ayata-\ ist eine besondere Art des svarupa-sarn- 
handha , fiber den der Hyayako 9 a zu vergleichen ist , = jneyatd ,6ekannt, 
wabrgenommen, empfunden werden‘. Ein Mann z. B. wfinscht sich einen 
Sohn, dessen Ezistenz er wahmehmen kann, nicht einen, der ihm ohne Vor- 
wissen geboren wird; bei diesem Wunsch liegt der vishayatd-sambandha vor. 

Abhandl. d. DM6. IX. 3. i 
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Das durch sinnliche Mittel bewirkte Aufhoren des Schmerzes 
ist zwar nicht das hociiste Ziel des Menschen, aber dock in ge- 
wissem Sinne ein Ziel desselben. Warum? Weil man sich nur 
in der Weise, wie man den taglichen Schmerz des Hungers [durch 
Speise] beseitigt, um die Beseitigung von Schmerzen durch solche 
Din<Te wie Geld und dgl. bemtiht, d. h. umthut. Das ist der Sinn. 
Daraus erklUrt sich die auf den Erwerb von Geld und dgl. ge- 
richtete ThStigkeit. Das ist die Meinung, Auch eine Elefanten- 
wasche und iihnliches kann das Ziel einfacher Menschen sein, weil 
solche Dinge einen Schmerz momentan beseitigen.') 


Solch ein durch sinnliche Mittel erreichbares Ziel einfacher 
Menschen ist von Verstandigen aufzugeben; dies lehrt [der Ver- 
fasser] mit den W orten ; 

4. Von denen, welche in logischer Beweisfuhrung 
bewandert sind, ist [dieses] aufzugeben, weil nicht 
alle [beseitigt werden] konnen, und wo dies auch mog- 
lich sein sollte, doch keine Tadellosigkeit vorliegt. 

Erne solche durch sinnliche Mittel vollbrachte Beseitigung des 
Schmerzes ist von denen aufzugeben, welche die Lehre von der 
Unterscheidung dessen, was Schmerz und nicht Schmerz ist, kennen ; 
d. h. [eine solche Beseitigung] ist [von ihnen] unter die Schmerzen 
zu rechnen. Warum? ,Weil nicht alle [beseitigt werden] k{5nnen‘, 
d. h. weil fiir alle Schmerzen durch sinnliche Mittel eine Beseiti- 
gung nicht mdglich ist. Wo aber auch [die Aufhebung irgend 
eines Schmerzes auf diesem Wege] mbglich ist, da erheben sich 
mit Nothwendigkeit [neue] Schmerzen daraus, dass man [solche 
Mittel von einem Andem. dem man deshalb ’verpflichtet ist], em- 
pfiingt, dass man sie sich durch ein Unrecht aneignet u. s. w. 
Das sagt [der Terfasser] mit den Worten aus; , Und wo dies auch 
mbglich sein sollte u. s. w.‘*); d. h. weil, wo dies auch moghch 
sein sollte, nothwendig eine Verbindung mit [neuen], diesen sinn- 
lichen Mitteln inhUrirenden und anderen *) Schmerzen eintiitt. Und 
so sagt das Togasutra [2. 15]: jAIles gUt als leidvoll fiir den- 
jenigen, der die unterscheidende Erkenutniss besitzt, wegen der 
Schmerzen der Veranderung [d. h. des Aufhorens der Frende], der 
Besorgniss, [dass anderes stbrend auf die Freude einwirken moge], 
und der [durch fruhere Schmerzen im Innenorgan geschaffenen] 


1) I>er Schmerz, den die Elefantenw^che beseitigt, ist der Aerger, den 
der Besitzer eines scbmutzigen Elefanten empfindet, wenn sich die Leute fiber 
denselben moquiren. 

2) I>. sattd'SaiahhQvdt mit dem Ms ; cf. Aph, " 5, Anm. 3 

3) iti kiirzt das Citat aus dem Sutra ab. das bis sattd-samhhavdt reichend 
zu denken ist. 

4) D. h. aus der Anwendung solcher Mittel spater sich ergebenden. 
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Disposition, and well das Wirken der Gonstitaenten mit einander 
im Streit liegt*. 


,Nun ermangelt aber dock das Gesetz, dass jeder ans sinn- 
lichen Mitteln gewonnenen Beseitignng des Schmerzes [neaer] 
Schmerz beigemischt sein miisse, des Beweises; heisst es dock 
auch in der Tradition: 

„WeIche nicht mit Schmerz gemischt ist und nicht unmittelbar 
[nach dem Gennss von dem Schmerz] verschlungen wird, welche dorch 
das Verlangen erreicht wird, diese Wonne befindet sich an der Statte 
des Himmels“?“ 

Daranf erwidert [der Verfasser]: 

5. [Jenes Gesetz ergiebt sich] unter auderm aus 
dem Vorrang der Erlosimg, der Schiift zufolge, die 
den Vorrang derselben vor allem lehrt. 

Ans dem Vorrang der dureh sinnliche Mittel nicht zu er- 
reichenden Erlosung iiber die durch solche Mittel zu erreichenden 
Dinge, wie Herrschaft z. B., schliessen wir, dass in den letzterenSehmerz 
haftet; wegen des Ansdnicks ,nnter anderm' {apt) auch daraus, 
dass [diese weltlicben Gegenmittel gegen den Schmerz] den drei 
Gonstitaenten angehoren, rmd ans Shnlichen [Griinden]*). Den 
Beweis fiir den Vorrang der Erlosung geben die Worte ,der 
Schrift zufolge, die den Vorrang derselben vor allem [an dem] 
lehrt*. Das bedeutet: aus der Schrift, die den Vorrang der Iso- 
lirung [der Seele] nach dem Tode lehrt mit Worten wie: ,Nicht 
furwahr giebt es [fur die Seele], so lange sie bekorpert ist, eine 
Vemichtung von Freude und Leid; aber wenn sie korperlos [ge- 
worden] ist , beruhren Freude and Leid sie nicht [mehr**, 
Ghand. 8. 12. l]^). 


jZugegeben, dass das absolute Aufhoren des Schmerzes nicht 
aus einem sinnUchen Mittel sich ergeben kann; aber aus einem 
ubersinnlichen Mittel, aus einer vedischen Ceremonie, wird es doch 
erfolgen, da es z, B. in der Schrift heisst: ,Wir tranken den 
Soma und warden unsterblich . . . [EV. 8. 48. 3]?“ Daranf 
erwidert [der Verfasser]: 

6. Kein Unterschied besteht zwischen den beiden. 

Zwischen den beiden, den sinnlichen und ubersinnlichen 
[Mittebi], ist kein Unterschied anzunehmen, da beide nicht das 
absolute Aufhoren des Schmerz^ bewirken , viehnehr in be- 


1) adi bedeutet jadatua and avivekopabhogyatva , d. h. ferner daraus, 
dass solche Mittel uugeistig sind und nur im Zustande der Nicht-Unterschei- 
dung angewendet werden. 

t) Das Citat unterscheidet sich von dem Test der Chand. Dp durch eiu 
hinzugefngtes ha (so auch MS.) ; verbessere vdva santam in der fiall'scheu Ausgabe. 

2 * 
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schriebener Weise denselben bervorrafen. Das ist der Sinn. Das- 
selbe ist in Karika [2] gesagt: 

.,Den sinnlichen [Mitteln] steht auch das in der heiligen Ueber- 
lieferong vorgeschriebene gleich; denn [aoch] dieses ist behaftet mit 
Unreinheit, Verganglichkeit [des erzielten Erfolges] und [dem Mangel], 
dass es immer noch ein boberes Ziel als das durch dieses Mittel er- 
reicbbare giebt“. 

Was von dem Lehrer iiberliefert wird, heisst die beilige Ueber- 
lieferung, und das ist der Veda; das von diesem angeordnete Opfer u. s. w. 
ist ,das in der beiligen Deberlieferung vorgeschriebene' [Mittel]. Dieses 
ist nun ebenso wie die sinnlichen Mittel behaftet mit Unreinheit, 
d. h. dem Unrecht der Todtung u. s. w. ‘), und [dem Mangel], dass 
seine Erfolge vergiinglich sind und hohere erreichbare Ziele jen- 
seits derselben liegen. Dies ist der Sinn [der Karik^. Wenn [nun 
demand einwenden sollte]; ,Da die [im Veda] angeordnete Todtung 
[eines Opferthiers] eine Schuld erzeugt, so kann doch das nicht 
der Sinn der [Opfer-] Vorschrift sein, dass man [durch eine solche 
Tbdtung] etwas erwunschtes erziele, welches nicht ein starkeres 
unerwunschtes im Gefolge habe“ [positiv gewendet: ,so kann doch 
nur d i e Auffassung richtig sein, dass man zwar etwas erwunschtes 
durch das Opfer erziele, aber diesem etwas unerwiinschtes folge, 
das an Starke das erwunschte liberwiegt*], [so erwidem wir] : Mit 
nichten! Denn dadurch, dass etwas aus der angeordneten Todtung 
sich ergebendes unenviinschtes der Erreichung des erwiinschten 
Zieles inharirt, wird nicht der Theil des Gesetzes [der Purva- 
mimamsa] aufgehoben, der besagt*), dass [die VoUziehung des 
Opfers] ein starkeres unerwiinschtes nicht im Gefolge babe, 
d. h. nicht einen Schmerz erzeuge, der grosser sei als der Schmerz, 
ohne den die Erreichung des gewunschten Zieles nicht sein kann. 
Die Behauptung aber , dass nicht die angeordnete Todtung, 
sondem nur andere Todtung eine Schuld erzeuge, ist falsch, weil 
es keinen Beweis fiir diese Einschrankung giebt, well wir [zweitens 
aus dem Mahabharata] erfahren, dass Yudhishthira und andere 
[Bhimasena. .lijuna] Siihnhandlnngen vorgenommen zur Beseitigung 
der Schuld z. B. des Verwandtenmordes im Kampf, der doch ihre 
Pflicbt war, und weil [drittens] im Markandeya-[Purana 10. 31] 
gesagt ist: 

.,Deshalb, o Vater, werde icb von dannen gehen. da icb sebe, wie 
bier der Scbmerz [von alien Seiten] nabt®; und wie das gute Werk, 


11 ddi bedeutet u. a. das \erbrennen der Fracbtkdmer beim Opfer, wo- 
durch die Keimkraft derselben vemichtet wird. 

2) ’^an-unubandhitvasya ist Apposition zu vidhy-amqasya. — Der Sinn 
dieser umscmdlicben Auseinandersetzong ist einfach: etwas onangenebmes muss 
treilicb die Todtung des Thieres. weil sie eine Schuld ist, im Gefolge haben: 
aber dieser Schmerz kommt an Grdsse nicht der Freude gleich , die durch das 
Resultat des Opfers bewirkt wird. 

3) Das Mark. P liest: tyaktvemdiu duhkhu-smntatim „indem icb diese 
Kette der Schmerzen fahren iasse*'. 
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das die drei Veden Torsehreiben , mit Scbuld durchsetzt ist, wie die 
Kimp^ka-Frucht [mit Gift]". 

Die Schriftstelle aber ,Kein Wesen todtend ausser bei heiligen 
Gelegenbeiten‘‘ [Chand. 8. 15] besagt nur, dass das Absteben von 
jeder nicht [im Veda] angeordneten Todtung etwas erwiinschtes 
verschaffe, nicht aber ancb, dass die [im Veda] angeordnete 
Todtung etwas nnerwiinschtes nicht verschaffe. Dies rind anderes 
ist im Yogavarttika erortert zn finden, imd deshalb [mSge bier] 
ein Hinweis [geniigen]. 

Wegen des Widerspruehs aber von Seiten solcher Schrift- 
stellen wie: 

„Nicht durch Opferwerk, nicht dnrch Nachkommenschaft noch darch 
Beichthum, [nur] durch Entsagung erlangteu einige die Unsterblichkeit“ 
[Taitt. Ar. 10. 10. 3], 

,,Nur wenn er diese [die Seele] kennt, lasst er den Tod hinter 
sich; keinen andem Pfad giebt es zu wandeln". [Qvet. 3. 8; 6. 15] 

ist die Unsterblichkeit , welche durch Somatrinken nnd sonstige 
[rituelle Mittel] gewonnen wird, nur im uneigentlichen Sinne zu 
verstehen, entsprechend der SteUe des Vishnupurina [2. 8. 96]: 

„Denu das Bestehen, bis die Wesen vergehn, heisstTJnsterblichkeit“ t). 

Naehdem so dargelegt ist, dass weder sinnliche noch iiber- 
sinnliche Mittel direkt zu dem hSchsten Ziel der Seele fiihren, ist 
auf die Frage nach dem [wirklichen] Mittel zu diesem [Ziel] die unter- 
scheidende Erkenntniss als solches zunennen. Dameint [der Verfasser] 
nun, dass die unterseheidende Erkenntniss das Mittel zur Befreiung 
nur ist, weU. sie die Aufhebung der Ursache des Schmerzes, d. h. 
der Nicht-Unterscheidung, vermittelt, und darum thut er zunSchst 
in einer Reihe von Sutras^) dadurch, dass er alle anderen [Ur- 
sachen, an die man denken konnte], widerlegt, dar, dass lediglich 
die Kicht-Unterscheidung als Ursache dessen , wovon man sich 
befreien muss [d. h. des Schmerzes] ilbrig bleibt : 

7. Mcht konnte man die Belehmng Dber die 
Mittel znr Erlosung eines, der seinem Wesen nach 
gehimden ist, vomehmen. 

Da, wie [oben] gesagt, das absolute Aufhoren des Schmerzes 
die Erlosung ist, bedeutet hier [in diesem System] das Gebunden- 
sein nur die Verbindung mit dem Schmerz. Dieses Gebundensein 
haftet nun nicht in der Seele als etwas wesentliches — dessen 
Begriff wird unten definirt werden — , well [man] unmoglich [ver- 

1) In der Ausgabe des V. P. lautet der Halbvers: dbhuta-satnplava- 
Bthdnam amrtatvam vibjidvyate. 

2) Dies ist die Bedeutung von praghttUctka , wie durch die Wiederkehr 
des Wortes in der Einleitung zu Sutra 55 evident wird; der praghattaka 
reicht eben von Sutra 7 bis 54. 

3) Ein arger Fehler in Hall’s Text, der gerade den umgekehrten Sinn 
ergeben wurde. Tilge mit dem MS. pi und lies ®ddd® avivekam e®e“. 
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niinftiger Weise voraussetzen kann, dass] die dazn benifenen die 
schriftmassige Belehrung fiber die Mittel zur ErlSsiing eines, der 
seinem Wesen nach gebunden ist, vomehmen, d. h. ausiiben werden. 
Kann doch das Feuer nicht von der ihm wesentlicben Warme be- 
freit werden; denn das wesentliche wahrt so lange, als das Ding, 
[dem es angebort]. Das ist der Sinn. So ist in der r 9 varagita ') 
gesagt: 

„Wenn das Selbst seinem ^esen naeh befleckt, unlauter nnd der 
Veranderung unterworfen ware, dann wUrde es fUr dasselbe auch nach 
Hunderten von Geburten keine Erldsung geben“. 

Folgendes ist die Definition des Begriffes ,wesentlich‘ : Wesent- 
lich ist einem vorhandenen Dinge dasjenige, hinsichtlich dessen 
Entstehung eine Verzogerung nicht in Folge einer Verzogenjng 
[bestimmter] TJrsachen eintritt; [d. h. wesentlich ist das einem 
Dinge unabhangig von irgend welchen Ursachen eigene]. 

Wenn [nun demand einwenden sollte]; ,Man kann ja gar nicht 
auf die Vermuthung kommen, dass der Schmerz [der Seele] wesent- 
lich sei, weil er dann doch immerdar empfunden werden miisste 
[was bekanntlich nicht der Fall ist]“ , [so erwidern wir] : Mit 
nichten ! [man kann das sehr wohl vennuthen] ; denn wie das Denk- 
organ , trotzdem ihm seiner Drei-Constituenten-Natur entsprechend 
der Schmerz wesentlich ist, doch nicht immerdar Schmerz empfindet, 
da dieser durch ein Ueberwiegen des Sattva unterdruckt wird, so 
kdnnte ja auch das Selbst [den Schmerz als etwas wesentliches an 
sich tragen, brauchte] ihn [aber] nicht [hnmerdar zu] empfinden; 
und [zweitens] wird ja von den Buddhisten, die den Schmerz als 
etwas wesentliches erklSren , das Denkorgan fur die Seele ge- 
halten. [Wegen solcher Griinde ist es wohl angebracht, den 
Zweifel, ob der Schmerz der Seele wesentlich angehore, aufeu- 
werfen und zu widerlegen]. Falls [dann demand meint]; ,Wenn 
das so ist , soil man doch einfach sagen : die Erlosung folgt aus 
der Vemichtung des Selbstes*, [so erwidern wir] : Nein ! denn die 
Erlosung gilt als das Ziel der Seele nur in der Weise, dass fur 
sie dasselbe Substrat vorliegt wie fur das Gebundensein, wie sich 
das aus dem Wunsche ergiebt: ,M6ge ich, der ich gebunden bin, 
erlost werden": [das Substrat fur die Erlosung ebenso wohl wie 
fur das Gebundensein ist also das Ich, d. h. die Existenz des Selbstes]. 


1) ^aukara bezeichnet mit dem Worte die Bhagavadgit.t (vgl. Deussen, 
System des Vedanta. S. 526). Vijiianabhikshn dagegen ein anderes Gedicht 
is. noch im Text S. 39, Z. 3), nnd zwar den Anfang des zweiten Theiles des 
Kurmapnrana ivgl. Weber, Verz. der Berl. Handschr. I. 128, Hall, Index 125), 
wie daraus benorgeht, dass das obige Citat im Commentar zu VI. 10 wieder- 
kehrt, wo es ausdriicklich als ein Vers des Kurmaporana bezeichnet wird. 
Eine I'<;varagita wird ubrigens femer genannt bei BUhler. Catalogue of S. MSS. 
trom Guzerat etc. I\ . 16, tdreimal) bei Oppert, Lists I. H (einmal als ein 
AV erk des lyasai, und im Catalogue of S. MSS. XW. Provinces I, Benares 1874, 
p. :I22 als Werk des Yadava Pandit; ob desselbeu. den Hall, Index 105 als 
Verfasser des TatUavabodha auffiihrt? 



SdnAhya-pratwiaruv-hhashya I. 8 — 10. 


23 


,Mag doch [der Schmerz der Seele wesentlich tind damit die 
sehriftmassige Belehrang fiber die Mittel zur Erldsung] unansfdhrbar 
seiri; was scbadet das?“ Gegen diesen Eiawand bemerkt [der 
Verfasser]: 

8. Da das Wesen unverganglich ist, wurde [die 
Schrift] aufhoren eine gUtige Norm zu seia ; denn das 
wtirde die DnausfOhrbarkeit bedeuten. 

Da das Wesen so lange wShrt als das Ding, [dem es angehdrt], 
wiirde [nnter der Voranssetzung, dass der Schmerz der Seele 
wesentlich sei], die Erlosnng nnmoglich sein, nnd damit die Schrift, 
welche die Mittel znr Erreichnng derselben lehrt^), anfhoren eine 
giltige Norm zu sein ; denn das wtirde [doch] die TJnausfilhrbarkeit 
[ihrer Vorschriften] bedeuten. Das ist der Sinn. 


,K6nnte denn nicht [jene Belehmng] ausgeiibt werden ledig- 
lich auf die Autoritat der Schrift hin, [wenn auch logische Griinde 
einen Erfolg nnmoglich erscheinen lassen]?“ Darauf erwidert [der 
Verfasser]: 

9. Mcht kann die Belehrvmg fiber etwas unmog- 
liches vorgenommen werden ; nnd wenn so etwas auch 
gelehrt wird, ist es keine Belehmng. 

Nicht kann man die Belehmng zum Zwecke [der Erreichnng] 
eines unmdglichen Zieles ausiiben, weil, wenn auch ein Mittel zu 
etwas unmdglichem gelehrt, d. h. angeordnet wird, dies keine [wirk- 
liche] Belehmng ist, sondem nur eine Scheinbelehrung, nach dem 
Gesetz : „Auch der Veda maeht eine Absurditat nicht begreiflich.* 
Das ist der Sinn. 

Hier wirft [der Verfasser] ein Bedenken auf: 

10. Wenn [demand meinte], das konnte so sein 
wie bei dem weissen Tnch imd dem Samenkorn, — 

Wenn [demand meinte] : die Vemichtung auch von etwas 
wesenthchem wird aber doch durch die Erfahrang gelehrt; wie ja 
die dem weissen Tuche wesentliche Weisse *) durch die Farbe 
und wie die Keimkraft, trotzdem sie dem Samenkorn wesentlich 
ist, durch das Feuer beseitigt wirdj demnach konnte auch, analog [den 
wesentlichen Eigenschaften] des weissen Tuchs und des Samenkorns, 
das Gebundensein, [obschon] wesentlich, an der Seele vemichtbar 
sein, und deshalb in derselben Weise [wie in jenen Gleichnissen] 
die Belehmng uber die Mittel dazu gelten. Das ist der Sinn. 


1) L. upadeshtr-gruter mit der v. 1. und dem MS. 

2) Der Verfasser verwechselt den Begriif der Weisse mit dem der Farb- 
losigkeit. 
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Dieses Bedenken widerlegt [der Verfasser]: 

11. Es wird nichts unmogliches gelekrt, weU [es 
sich nur darum handelt, ob] eine &aft in die Er- 
scheinung tritt oder nicht. 

Auch in den beiden genannten Gleichnissen geben die Leute 
keine Belehrung, die hinzielt auf die unmogliche Beseitignng von 
etwas wesentliehem *). Warum [nicht]? ,Weil [es sich nur darum 
handelt, ob] eine Kraft in die Erscheinung tritt oder nicht 
Denn in den beiden Gleichnissen haben wir es mit nichts anderem 
zu thun, als mit dem Offenbarwerden und Verhiilltwerden des 
Weiss-aussehens und der anderen [Kraft], nicht aber mit der Auf- 
hebung des Weiss-aussehens und der Keimkraft; da die Weisse 
des gefarbten Tuches wieder durch die Handlungen z. B.^) des 
Waschers und die Keimkraft des gerosteten Samenkorns wieder u. a.®) 
durch den Widen eines Yogin offenbar gemacht wird. Das ist 
der Sinn. Wenn [nun demand einwendet]; „Ebenso kSnnte aber 
doch auch die Erlosung nur ein Verhiilltwerden der Kraft des 
Schraerzes an der Seele sein?“ [so envidern wir]: Nein! denn wir 
eifahren im tiiglichen Leben und wissen aus der Schrift wie aus 
der Tradition, dass nur das absolute Aufhoren des Schmerzes das 
Ziel der Seele ist, nicht aber ein blosses Verhiilltwerden, wie es 
in den beiden Gleichnissen vorliegt. Ferner [ist zu bedenken], 
dass, wenn ein blosses Verfatilltwerden der Kraft des Schmerzes 
die Erlosung wiire. diese Kraft gelegentlich durch den Willen eines 
Yogin oder eines Gottes und durch andere [iibernatiirliche Mittel]^ 
auch an den ErlOsten [wieder] in die Erscheinung gerufen werden 
kdnnte, ebenso wie [die Keimkraft] in den gerbsteten Samenkbmem, 
womit die Unmoglichkeit einer vollstandigen Erlosung gegeben ware. 


Nachdem [der Verfasser so] widerlegt hat, [dass] das Gebtm- 
densein [der Seele] wesentlich [angehore], weist er in einer 
Reihe von Sutras auch [die Meinung] zuriick, [dass] das Gebun- 
densein durch besondere Veranlassungen [hervorgerufen werde]. 
Auch in dem Falle, dass der Schmerz in der Seele in Folge be- 
sonderer Veranlassungen haftete, konnte derselbe nicht durch die 
Erkenntniss und die anderen [von der Pbilosophie vorgeschriebenen] 
Mittel [d. h. durch Entsagung und Concentration, Yoga} vemichtet 
werden, da der feine Schmerz, d. h. der Schmerz im zukiinftigen 
Znstande, [unter diesen Umstanden] so lange wahren miisste, als 


t) Comgire Text nach dem MS.: nxibhilvikaydydyopadeco. 

-) Tojaka soil nach dem Pandit den professionellen Wascher (heute 
Dhobi) bezeichnen und ddi denjeuigen, der sonst ettra die Wasche vomimmt, 

3) ddi bedeutet : durch den Willen der Gotten und die Anwendung 
zauberkraltiger Sprucbe, Steine und Krauter. 

4) S die vorige Anin 
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sein Substrat [namlieh die Seele]. In dieser Meinnng wird die 
Ansicht widerlegt, dass [das Gebnndensein] anf besonderen Ver- 
anlassungen bernhe: 

12. [Es entstanunt] nicht aus der Verbindung mit 
der Zeit, da diese, allgegenwartig und ewig, roit alien 
[Seelen] in Verbindung steht. 

Ebenso wenig ist das Gebtmdensein der Seele durch die Ver- 
bindung mit der Zeit veranlasst. Wamm [nicht]? Weil die 
allgegenwartige und ewige Zeit aUes cbarakterisirt und deshalb 
immerdar mit alien Seelen, erlosten wie nicht erlosten, in Verbin- 
dtmg steht. Das bedeutet ; weil [die Zeit] alles cbarakterisirt und 
deshalb das Gebundensein auf immer fur sammtliche Seelen gelten 
miisste. Bei dieser Auseinandersetzung wird aber der Zeit, dem 
Baum, dem Werk u. s. w.^) nicht der Begriff der Veranlassung 
im Allgemeinen abgesprochen ; denn derselbe ergiebt sich aus 
Schrift, Tradition und logisehef Erwagung; sondem es wird nur 
der Begriff des Veranlasstseins, welcher bedeutet , durch eine be- 
sondere Veranlassung hervorgerufen sein‘, wie z. B. die [rothe] 
Farbe des gebrannten [Topfes] und ahnliches, [d. h. etwa die Hitze 
des Wassers , dutch das Feuer als besondere Veranlassung her- 
vorgerufen wird], hinsichtlich des Gebundenseins geleugnet, da 
wir annehmen, dass das Gebundensein der Seele [nur] Upadhi- 
artig ist. Wenn [nun demand einwenden sollte]: ,Auch bei der 
Annahme , dass [das Gebundensein] durch die Zeit und ahn- 
liches veranlasst sei, konnte die Vertheilung [von gebundenen und 
erlSsten Seelen zu Recht bestehen und zwar] abhangig sein von 
dem Vorbandensein oder Nichtvorhandensein einer weiteren, d. h. 
einer begleitenden [Ursache]“ ■*) , [so erwidem wir] : Wenn das 
so ware, so wiirde doch der Einfachheit halber {Idghavut) die An- 
nahme gerechtfertigt sein, dass das Gebundensein einzig und 
aUein auf eben der begleitenden [Ursache] beruhe, wahrend der 
A^erbindung mit welcher das Gebundensein nothwendig vorHegt®); 


1) dravya hier = dcraya, P,; der Gedanke ist, dass, wenn die Ezistenz 
des Schmerzes (oder des Gebundenseins) von bestiminten ausseren Veranlassungen 
abbangig ware, man fur die Zaknntt ja nie vor dem schmerzerzeugenden Wirken 
derselben sicher sein konnte. 

2) ddi bedeutet Verdienst und Schuld. 

3) D. h. Sie bedingen in der Gesammtheit die Verhkltnisse, unter denen 
das Gebundemein vorliegt : bandham praty apt nimittdndm asti learanatvam, 
param tu sdmanya-rupena, na tv asadharanatvena, P. 

4) Als da ware die Verbindung mit dem Korper, mit dem Innenoigan 
u. s. w. Der Einwendende meint also, nicht die Zeit allein, sondem die Zeit 
plus einer begleitenden Ursache sei die causa efficiens fiir das Gebundensein. 

5) D. h. dann soil man nicht die Zeit plus begleitender Ursache, sondem 
die letztere allein als Veranlassung des Gebundenseins ansehen; sonst batten 
wir anstatt des Inghava ein gaurava ,eine unniitze Complication*. 
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denn die allgemeiiie Vorstellung {v-yavahdra) von dem Gebtmden- 
sein der Seek findet ja aueh dnrch die [nSherliegende] Deutnng 
ihre ErklSrang, dass dasselbe Gpadhi-artig sei. Darom dfirfen 
wir die Annahme, dass [das Gebundensein] auf einer besonderen 
Veranlassnng benihe, als erledigt betrachten. 

13. Ebenso wenig aus der Verbindung mit dem 
Raum, demselben [Grunde] zufolge. 

Ebenso wenig entstammt das Gebundensein aus der Verbin- 
dung mit dem Raum. Warum [nicht]? Demselben, d. b. dem 
im vorigen Sdtra gelehrten [Grunde] zufolge : weil [der Raum] mit 
alien Seelen, erlbsten und nicht erlosten, in Verbindung steht, d. h. 
weil das Gebundensein dann aucb fur die erlbste [Seek] gelten 
miisste. Das ist der Sinn. 

14. Nicht aus einem Zustande, da dieser eine 
Eigenthiinilichkeit des Kbrpers ist. 

Der durch den Korper reprasentirte Zustand, d. h. das die 
Jiatur eines bestimmten materiellen Aggregate Haben, ist ebenso 
wenig die besondere Veranlassnng'). aus der das Gebundensein 
der Seek stammt. Warum [nicht]? Weil dieser Zustand eine Eigen- 
tbiimlichkeit des Korpers, d. h. des Ungeistigen ist. Das ist der 
Sinn. Denn wenn man anaSbme, dass etwas einem Dinge ge- 
hSriges unmittelbar das Gebundensein eines anderen veranlasste, 
wurde man sich [des logisehen Fehlers] der zu weit gehenden 
Uebertragung {atiprasahga) schuldig machen; weU das Gebunden- 
sein dann auch die erloste [Seek] befallen konnte. Das ist der Sinn. 


,Was giebt es denn fur einen Gmnd dagegen, dass auch die 
Seek einen Zustand habe?“ Darauf erwidert [der Verfasser]: 

15. Unberuhrt ist ja diese Seele. 

Das W ort ja* {iti) steht zur Bezeichnung des Grundes. Der 
Zusammenbang mit dem vorigen Sutra ist dieser: Wegen der IJn- 
beruhrtheit der Seek gehort der Zustand nur dem Korper an. — 
Wenn man anzunebmen batte, dass die Seek Veranderungen, d. h. 
ZustSnden , unterlage, wurde eine [innere] Beriihrung vorliet^en, 
d. h. eine Verbindung, welche die Ursache von Veranderungen \t. 
Das ist die Meinnng. Und for die Unberubrtbeit [der Seek] zeugt 
die Schrift: ,Von alkm dem, was sie bier 2) erblickt, bkibt sie 
unbeeinflusst : denn unberuhrt ist diese Seek“ [Brh. 4. 3. 16]. 
.Beruhrtsein* ist nun nicht einfach , Verbindung', weil [ja schon] 
oben von der Verbindung mit Zeit und Raum die Rede war, und 
weil wir lemen, dass in Scbrift [vgl. Chand. 4. 14. 3] und Tra- 


1 ) Ich miichte die Lesart Jfagaja's tan-nimittako vorziehen. 

2) Der Teit der Brh. h»t tatra. 
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dition [z. B. Mbh. 12, 13 755] das [innerliclie] TJnberilhrtseiii des 
Lotusblattes von dem anf ihm befindliehen [aber nicht an ihm 
haften bleibenden] Wasser als Grleiehniss ftr die TJnberiihrtheit 
der Seele verwendet wird. 


16. Mcht diirch das Werk, weil dieses einem 
aadem angehort und weil eine zu weit gehende Ueber- 
tragung vorliegen wurde. 

Ebenso wenig wird das Gebnndensein dnrch ein vorgescbrie- 
benes oder verbotenes Werk hervorgerufen, weil die Werke nicht 
dem Selbst angehSren nnd weil, wenn das Gebnndensein des einen 
unmittelbar dnrch etwas einem andem gehoriges entstSnde, das- 
selbe aucb die erlSste [Seele] befallen konnte. Da nun demand 
meinen kann : ,Dieser Widerlegungsgrund fSUt doch dann fort, wenn 
man annimmt, dass das Gebnndensein hervorgerufen wird durch das 
Werk des Upadhi [d. h. des Innenorgans] je der betreffenden [Seele]*, 
fiigt [der Verfasser] als zweiten Grand hinzu: ,und weil [der logische 
Fehler] der zu weit gehenden Uebertragnng {atiprasal^) vorliegen 
wfirde*. Das bedeutet: und weil [anf Grand jener Annahme] das 
Gebnndensein, d. h. die Verbindung mit dem Schmerz, auch zur 
Zeit der periodischen Weltanflosungen n. s. w. [d. h. des Tief- 
schlafes und der Ohnmacht] gelten musste *). Und die Meinnng, 
dass in Folge des Ausbleibens einer weiteren begleitenden Ursache 
[auch das Gebnndensein] ausbleibe [d. h. nicht vorhanden sei], ist 
sehon oben in dem [Commentar zu dem] Sdtra widerlegt, welches 
mit den Worten beginnt ,[Es entstammt] nicht aus der Verbin- 
dung mit der Zeit“*) [I. 12]. 


,Dann lass doch auch das Gebnndensein, d. h. die Verbindung 
mit dem Schmerz, einfach dem Denkorgan angehoren, entsprechend 
dem Grundsatz, dass [das Gebuhdensein] mit den Werken den- 
selben Sitz haben musse, und weil es feststeht ^), dass der Schmerz 
eine Eigenthumlichkeit des Denkorgans ist. Zu welchem Zwecke 
wird denn auch der Seele das Gebnndensein zugescbrieben ?* Anf 
diesen Einwand erwidert [der Verfasser]: 

17. Das mannigfaclie Empfinden wurde unerklarlich 
sein, wenQ [das Gebundensein] einem andem angehorte. 

1) In diesem Falle liegt namlich bloss , Verbindung* {samhandha oder 
samyoga) vor. 

2) Tilge hi mit dem MS. ; das Wort fehlt auch bei MahSdera, der diesen 
Satz wortUch aus Vijnana copirt hat. 

3) Denn zur Zeit der Weltauflosung bleiben ausser den Seelen die Innen- 
orgaue und die Werke in feinem Zustande (sukshmdvasthayd) , im Tiefschlaf 
und in der Ohnmacht dagegen unversindert (A h. vyaktavasthayd) bestehen. 

4) L. mit dem Ms. kdla-yogata. 

5) L. mit Aph. * 18 und dem Ms. siddhatvdc ca. 
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Wenn das Gebundensein , d. h. die Verbindung mit dem 
Schmerz, lediglich dem Denkorgan angehorte, wurde das mannig- 
fache Empfinden unerklarlich sein. Denn auf Grand der Annahme, 
dass das Empfinden, d. h. das immittelbare Ftihlen des Schmerzes, 
aueb ohne die Verbindung der Seele [d. i. des individualisirenden 
Princips] mit dem Schmerz existire, miissten die Schmerzen und 
[Preuden] alter Menschen von alien Menschen empfunden werden, 
well es dann keinen [die Vertheilung] bestimmenden Faktor ‘) gabe. 
Und deshalb wiirde die [thatsachliche] Mannigfaltigkeit des Em- 
pfindens, die sich darin aussert, dass dieser Schmerz und jener 
Freude empfindet u. s. w., unerklarlich sein. Das ist der Sinn. 
Daram muss zur ErklUrang der Mannigfaltigkeit des Empfindens 
das Gebundensein, d. h. die Verbindung mit dem Schmerz u. s. w., 
auch der Seele zugeschrieben werden, weil damit ein [die Ver- 
theilung] des Empfindens bestimmender Faktor gegeben ist. Und 
diese Verbindung des Schmerzes mit der Seele existirt nur in 
der Form eines Reflexes, wie schon oben [im Comm, zu I. 1] ge- 
sagt ist. Da nun lediglich die Alteration des Upadhi [d. h. des 
Innenorgans] derbetreffenden [Seele] reflektirt wird, empfinden 
nicht alle Menschen alle Schmerzen. Das ist die Meinung. Und 
die Ursache dafiir, dass die Alterationen des Denkorgans zum Be- 
wusstsein kominen, ist die anfanglose Verbindung der Seele [mit 
demselben], das bestehende Verhaltniss von Besitz [Innenorgan] 
und Besitzer [Seele]. Dieser Lehrsatz ist aus dem Yoga-Commen- 
tar [des Vyasa] bekannt. Und der Ausdruck : ,das Denkorgan ist 
Besitz der Seele’ bedeutet: es ist bebaftet mit den Eindriicken 
{v<tsa7id). welche die von jener [der Seele] empfundenen Affek- 
tionen hinterlassen haben Wenn aber in der Schrift und Tra- 
dition gelehrt wird, dass Gebundensein und Erlosung nur dem 
Denkorgan und nicht der Seele angehbren. so ist das von dem 
wirklichen ( pdmmdrthika) Gebundensein zu verstehen, d. h. 
von der Verbindung mit dem Schmerz in der Form seiner ob- 
jektiven Eealitat [bimba ®). wogegen der Schmerz in der Seele ja 
nur als Reflex, als praftbimba, existirt]. 

[Der Verfasser] weist ferner die Annahme zuriick, dass das 
Gebundensein unmittelbar dutch die Materie hervorgerafen werde : 

18. Wenn [Jemand sagt]: „Aus der Materie als Ur- 
sache [erwidem t\-ir] ; .Nein ! Auch diese ist ahhangig^. 

Wenn [-Jemand sagen sollte]: ,Aber es kSnnte doch das Ge- 
bundensein von der Materie als der bewirkenden Ursache her- 


1 1 niydmnlia = i-yamsthApako. P. 

Diese Erklarnng kehrt S. 22, Z. 3 und S. 66, Z. 21 der Aosgabe 

wieder. 

.3) Udrtlieh; in der Form des Crbildes, des Originals, das in der Seele 
retiektirt. wie ein Objekt im Spiegel. 
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stammen“, so erwidem wir: Nein; weil anch diese beim Hervor- 
rufen des Gebnndenseins abhangig ist von einer Verbindung, wie 
im folgenden SAtra *) gelehrt warden wird. Denn wenn [die Materie] 
anch ohne jene besondere Verbindung [mit der Seele, d. h. auch ohne 
dass sie in der Form des Innenorgans die Verbindung mit der Seele 
eingegangen] das Gebundensein bewirkte, wiirde das mit Schmerz 
Gebundensein auch zur Zeit der periodischen Weltauflosungen 
u. s. w. [d. h. zur Zeit des Tiefschlafes imd der Ohnmacht] vor- 
liegen [also zn Zeiten, in denen die Verbindung mit dem Innen- 
organ aufgehoben und die Seele deshalb sehmerzfrei ist]. 

Liest man aber [im Sdtra mit Aniruddha] praJcrti-nibandhand 
ce£\, so ist zu denken: Wenn demand sagt; *die Gebundenheit ^)hat 
die Materie zur Ursache* .... [Einfaeh grammatische Erklamng 
einer abweichenden, aber keinen anderen Sinn gebenden Lesart]. 


Da deshalb die Materie Ursache des Gebnndenseins nur sein 
kann, indem sie von einem andem [d. h. von der eben erwSihnten 
Verbindung] abb^gig ist, folgt, dass das Gebundensein aus eben 
jener besonderen Verbindung entsteht, also Upadhi-artig ist, ebenso 
wie die Hitze des Wassers aus der Verbindung mit dem Feuer 
entsteht. Bei dieser Gelegenheit constatirt [der Verfasser] seine 
eigene Lehrmeinung inmitten [der Widerlegung der irrigen An- 
schauungen iiber diesen Gegenstand]: 

19. [Die Seele], die ewig, ihrem Wesen nach rein, 
erkennend und frei ist, steM nicht mit diesem in Yer- 
bindung, wenn keine Verbindung mit jener vorliegt. 

Deshalb steht, wenn keine Verbindung mit jener, d. h. kein 
Zusammenhang mit der Materie, vorliegt, die Seele nicht mit diesem 
in Verbindung, d, h. ist nicht mit dem Gebundensein bebaftet. 
Sondem eben aus jener*) [Verbindung mit der Materie] entsteht 
das Gebundensein. Damit man [gleich] merke, dass das Gebunden- 
sein Upadhi-artig [und nicht der Seele wesentlich] sei, ist die in- 
direkte Ausdrucksweise mit der doppelten Negation angewendet. 
Denn wenn das Gebundensein durch die Verbindung mit der [zum 
Innenorgan modificirten] Urmaterie in der Weise hervorgebracht 
wurde, wie die [rothe] Farbe des gebrannten [Topfes durch das 
Feuer], dann miisste es auch nach der Trennung von derselben 
fortdauem, gerade wie jene [rothe Farbe nach der Entfemnng des 
Topfes von dem Feuer des Breimofens]. Und man darf nicht [mit 
den Naiyl,yikas und Vai 9 eshikas] annehmen, dass der zweite Oder 
der nSchstfolgende Augenblick die Aufhebung des Schmerzes be- 


1) L. uttara-sutre mit der v. L und dem MS. 

2) L. haddhatety artkah mit der v. 1. und dem MS. 

3) yat-para-tantrd = yddrga-saTnyogor-vigeshddkind, P. 

4) L. tata eva mit der v. i., dem MS, und Aph.® 21. 
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wirke; denn es ist [allgemeiner] Gmndsatz (klptatverw)\ dass die 
Aufhebung der Ursache die Aafhebung der Wirkung hervorrufe, 
und deshalb werden wir, da nur auf Grand dieses [Princips das 
Aufhoren des Schmerzes] erklart werden kann, eine seiche Theorie 
nicht aufstellen. Die Alteration [des Innenorgans] namlich ist die 
materielle TJrsaehe des Schmerzes und der iibrigen [Empfindungen]. 
Dadurch nun, dass diese Alteration, die ebenso wie die Flamme 
des Lichtes keinen Augenblick bestSndig ist, schnell vergeht, kommt 
allein das schnelle Vergehen -) der ihr eigenthiimlichen Schmerzen, 
Wiinsche u. s. w. zu Stande. Da nun demzufolge das Gebunden- 
sein nicht existirt, wenn [die Seele] von der Materie [d. h. von 
dem Innenorgan] getrennt ist, so ist das Gebundensein nur Upadhi- 
artig, nicht aber wesentlich noch auf eine [bestimmte] bewirkende 
Ursache zuriickzufiihren. Darum ist allein das Aufhdren der [ge- 
nannten] Verbindung das unuiittelbare Mittel zur Befreiung; auch 
dieser Satz ergiebt sich aus der indirekten Ausdrucksweise [des 
Sdtra]. In demselben Sinne sagt die Tradition; 

..Wie ein Haus, das mit einem brennenden Hause zusammeubangt, 
dadurcb gerettet wird, dass man es trennt®), so brennt auch nicht diese 
[Seele im Feuer des Schmerzes], wenn sie von der mit Mangeln be- 
bafteten Materie getrennt wird“. 

Um nun einem solchen Irrthum vorzubeugen, vrie er sich bei 
den Vai^eshikas findet, dassnSmlich die Verbindung mit dem Schmerz 
x^s)X(pdranidrthiha) sei, sagt[derVerfasser] : ,Die ewigu. s.w.* Das 
bedeutet: Wie die Verbindung des seinem Wesen nach reinen Kry- 
stalls mit der Farbe nicht moglich ist ohne die Verbindung mit 
der Hibiscus-Bliithe, [deren Both durch den ihr nahe gebrachten 
Krystall hindurchscheint], so ist auch die Verbindung der Seele, 
die ewig, ihrem Wesen nach rein u. s. w. ist, mit dem Schmerz 
nicht moglich ohne die Verbindung mit ihrem Upadhi [dem Innen- 
organ], weil der Schmerz und die anderen [Empfindungen] nicht 
von selbst eintreten konnen, [ebenso wenig wie die rothe Farbe 
im Krystall]. Das ist im Suryapurana mit folgenden Worten gesagt; 

,,Denn wie der [an sich] reine Krystall wegen der Nabe eines 
Farbe verleihenden Gegenstandes oder dgl. den Lenten gefarbt erscheint, 
ebenso steht es mit der bbcbsten Seele". 

,Ewig sein‘ bedeutet: durch die Zeit nicht bestimmt sein, 
und , seinem Wesen nach rein u. s. w. sein‘: immerdar rein 
u. s. w. sein. Da ist nun mit , immerdar rein sein‘ gemeint : stets 
frei von Schuld und Verdienst sein, mit ,immerdar erkennend sein‘: 
von unverganglicber Geistigkeit [Denkartigkeit] sein, mit , immer- 
dar frei sein': stets unbehaftet mit dem realen Schmerz sein. 
Die Verbindung mit dem Schmerz aber in der Form des Reflexes 

1) klpta — mrva-mmmala, P. 

2) L vindcah mit der v. I. und dem MS. 

3) D. h. dazwischen behadlicbes Holz , Stroh u. s. w. beseitigt. Oiesem 
dnt<irdlikam vastu des Gleichnisses entspricht der 'prdkrti-samyoga. 
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ist nicht ein reales Gebimdenseia. Das ist die Meinung. TInd dass 
die Seele ewig, rein u. s. w. ist, bezengt die Schrift: ,Dieses 
Selbst ist nichts als Sein, ewig, rein, erkennend, wahrhaft, frei, 
makellos, allgegenwartig u. s. w* [Nrs. Tap. 2. 9. 9]. Wenn 
[nun demand sagt]: ,Da dieses [System] eine auf logischer Be- 
weisfiihrung gegriindete Lehre ist, musste docb aucb fiir diesen 
Punkt ein Grand angefdhrt werden“, [so erwidem wir] : Gewiss ! 
Mit dem Satze ,[die Seele] steht nicht mit diesem in Verbindung, 
wenn keine Yerbindung mit jener vorliegt' ist auch der Grand fiir 
die Ewigkeit, Eeinheit u. s. w. [der Seele] angefobrt. Denn so 
wird die Ewigkeit, AUgegenwart u. s. w. [der Seele] durehaus in 
dem Nyaya- und anderen Systemen, [fiir welche die logische Argu- 
mentation charakteristiseh ist], bewiesen. Bei der Erwagung dieses 
Gegenstandes {tatra) hat man, da ohne die Verbindung mit dem 
Innenorgan keine Yerbindung des ewigen aUgegenwartigen Selbstes 
mit dem Schmerz und alien den iibrigen Affektionen existirt, nur 
dieses, das- Innenorgan , welches ja nach der iibereinstimmenden 
Meinung aller die Ursaehe [der Affektionen] ist, der Einfachheit 
halber als die materielle Ursaehe derselben anzusehen; und 
weil sich durch die Betrachtung von positiver wie von negativer 
Seite ergiebt, dass fiir sammtliche Affektionen allein das Innen- 
organ [als materielle Grundlage] in Betracht kommt.*) Nicht aber 
darf man das Empfindungsorgan {tnanas) als bewirkende und das 
Selbst als materielle Ursaehe fur die inneren Affektionen erklaren, 
well mit dieser Oonstatirang einer Doppel-Ursache eine unnbthige 
Complication (gaurava) gegeben sein wurde. Wenn [nun demand 
einwenden sollte] : ,Es ergiebt sich aber doch aus solchen Empfin- 
dungen, wie ,Ieh freue mich, leide, handle u. s. w.‘, dass das 
Selbst die materielle Ursaehe der Affektionen ist“, [so erwidem 
wir]: Nein! denn, da die genannten Wabrnehmungen in den Be- 
reich der hnndertfachen Irrthiimer, wie ,Ich bin gelb u. s. w.*) 
[d. h. z. B. dick]‘ fallen, sind sie dem Einwand, dass sie nichts 
beweisen , ausgesetzt und deshalb hinMUg gegenuber [unserer] 
durch die angefiihrte Argumentation gestutzten Schlussfolgernng. 
Dafiir aber, dass das Selbst reines Denken sei, wird weiter unten 
die Begriindung gegeben werden, weshalb [bier] ein Hinweis [ge- 
niigen moge]. Der Inhalt dieses Sutra ist auch in Karik4 [20] 
gelehrt : 

..Deshalb erscheiut in Folge der Verbindung mit ibr [der Seele] 
der nngeistige innere Korper (liriga) sis geistig, und ebenso die [am 
Handeln] unbetheiligte [Seele] als Tbater, 'wahrend docb den Constituenten 
die Tbatersebaft eigen ist“. 


1) Die Betraebtung von positiver Seite (anvaya) ist: yatra-yatrd 'ntali- 
karanam, vartate, tatra-tatrd ’pi vikdrdh sajUi, die von negativer Seite (vyati- 
reka ) : yatra-yatrd ’ntahkaranam na variate, tatra-tatrd 'pi vikdrd na sarii. 
Diese beiden Begriffe entliaiten gleicbzeitig den des Kesnltats. 

2) Anstatt vegt, welcbes die v. 1. binter gauro bietet, bat das MS. rogi. 
Dieselbe Ausdrucksweise kebrt im Texte S. 97 unten wieder. 
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,Thaterschaft‘ soli bier i) alle Afifektionen, wie Schmerz leiden 
u. s/w., mitbezeichneD. Ebenso ist aueb im Yogasutra [2. 17] 
der Inbit dieses Sutra gelebrt: ,Die Verbindung des Ersebauers 
und des Erscbauten ist die Ursacbe dessen, woven man sicb be- 
freien muss [d.b. des Sebmerzes]', und in der [Bhagavad]^ta[13.21] : 

,Denn die in der Materia stehende Seele geniesst die zu der 
Materie gehorigen Constitnenten". 

In der Materie stebend* bedeutet ,mit der Materie verbunden‘. 
Und so beisst es auch in der Sebrift [Katb. 3. 4]: 

„Die Weisen nennen das mit dem K orper -), den ausseren und dem 
inneren Sinn verbundene [Selbst] ,6eniesser‘.“ 

Und man darf niebt sagen: ,Wie kann die Verbindung mit der 
Materie das Gebundensein bedingen, da docb aucb diese. ebenso wie die 
[Verbindung mit der] Zeit den erlosten und nicbterlosten Seelen ge- 
meinsam ist ?“ ; denn [erstens] bedeutet bier das W ort ,V erbindung‘ nur 
eine besondere Art von Verbindung mit der Materie, welche die Form 
der den betreflfenden [Seelen] gehorigen Innenorgane angenonunen 
hat, mit anderen Worten : Leben in einer bestimmten Existenz ; [zwei- 
tens] ist diese Erkliinmg von Vyasa im Yoga-Commentar gegeben, 
und [drittens] beruht die Verbindung der Seele mit dem Schmerz 
ja lediglich auf dem Upadhi, d. b. anf der Affektion des Innen- 
organs. Auch von uns wird, wie von den Vai 9 eshikas und ande- 
ren, die Mannigfaltigkeit in der Verbindung der Innenorgane [mit 
den Seelen] als der die Erzeugung der Empfindung specialisirende 
Paktor angesehen. Deshalb kann im Tiefscblaf sowie [in der Obn- 
macht, in der Versenkung und zur Zeit der periodischen Welt- 
auflosungen] das Gebundensein nicht vorliegen. Der [eben ge- 
brauchte] Ausdruck. dass [das Innenorgan der Seele] gehbre, be- 
deutet: es ist behaftet mit den Eindriicken, welche die von jener 
[der Seele] empfundenen Afifektionen hinterlassen haben ^). Die Con- 
tinuitat der allerlei Afifektionen und der durch sie geschafifenen 
Dispositionen ist eben so anfanglos [wie die Verbindung der Seele 
mit dem Innenorgan], Aus dem Grunde constatiren wir das Ver- 
haltniss von Besitz [Innenorgan] und Besitzer [Seele], Ein Ge- 
wisser'*) aber meint: ,Wenn man eine Vereinigung von Materie und 
Seele annimmt, wiirde [auch] die Seele der Veranderung und inneren 
Beriihrung (saiiga) unterliegen: desbalb ist bier der Sinn des Wortes 
, Verbindung' {yoga) nur ,Isichtunterscheidung‘ (aviveka), aber nicht 

1) L. kartrtvam atra mit der v. 1. und dem MS. 

2) dtman Ut in der Bedeutung ,Kdrper auffallender Weise auch in 
Upanishaden belegbar, z B. noch Kath. 4. 12, Cvet. 5. 8. 

3) L mit der v 1 und dem MS., jedoch mit einer nothwendigen Correctur 
(^vattvam statt ^vattvddikam ) , svatvam ca ■'uvabhukta-vrtti-vdsandvattvam 
und vgl. S. 19. Z. 6; S. 66, Z. 21. — Die Lesart ^vattvddikam ist deshalb 
falsch , weil nach dem Tode das Innenorgan mit nichts anderem , als mit den 

behaftet ist. 

4 ) D i Aniruddha , wie schon Hall in dem kritischen Apparat zu der 
Stelle bemerkt hat. 
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,wirkliche Verbindnng* *) {samyogdf. Dies ist nielit riehtig, weil 
von dem Verfasser in dem Slitra [1. 55]: ,Auch die Verbindnng 
mit jener folgt ans der Nichtunterscheidung . . die Nicbtunter- 
scheidung nur als die Ursache der Verbindnng erklart werden 
wird, nnd weil anch in dem [Toga-]Lebrbueh des Patanjali in den 
beiden Sutras [2. 23, 24]: ,Die Verbindnng ist die Ursache fiir die 
Anffassung des Wesens der Kraft des Besitzes nnd der Kraft des 
Besitzers* nnd ,Die Ursache dieser [Verbindnng] ist das Nichtwissen*, 
das Mchtwissen ebenso nur als die Ursache der Verbindnng 
erklart ist. Femer, wenn [man sagte, dass] die Nichtnnterscheidung 
im Sinne von ,Nichtvorhandensein der Unterscheidnng' die Verbin- 
dnng sei, wiirde anch zur Zeit der Weltanflosnng oder [des Tief- 
schlafes, der Ohnmaeht xmd der Versenknng] die Verbindnng von 
Materie nnd Seele vorhanden sein, also Emp:^dnng nnd [Gebonden- 
sein] vorliegen mnssen. Und wenn [man sagte, dass] die Nicht- 
nnterscheidnng im Sinne von ,falseber Anffassnng‘ die Verbindnng 
sei, wnrde man [sich des logischen Feblers schnldig machen] ein 
Ding ans sich selbst entstehen [zn] lessen {dtmdcrayd), weil die 
Vereinignng von Seele und Materie die Ursache des Nicht- 
erkennens nnd [des Schmerzempfindens] ist. Desbalb ist die Ver- 
bindnng als etwas von der Nichtunterscheidung verscbiedenes zn 
erklSren; und zwar ist sie eine wirkliche Verbindnng, da eine 
andere [Anffassung] sich nicht beweisen iBsst. Und diese wirk- 
liehe Verbindnng bedentet keine VerSndemng [wie Animddha 
meint], weil das Sichverandem , wie man aUgemein den Begriff 
vorstellt nnd das Wort gebraucht (vyavaJidra), lediglich auf der 
Entstehnng von Eigenschaften bemht, die verschieden sind 
von den allgemeinen Qnalitaten *) ; denn sonst [d. h. wenn schon 
diese allgemeinen Qnalitaten eine Verandemng bedingen wiirden], 
kSnnte das ewig-unwandelbare [Selbst] nicht als alldurchdringend, 
d. h. als allgegenwartig bezeicbnet werden. Anch bedentet Ver- 
bindnng im Allgemeinen nicht ,innere Beruhrung* {sahga), [dies 
ist der zweite Irrthnm Aniruddha's], weil schon [im Commentar 
zn I. 15] gelebrt ist^), dass mit dem Worte ,innere Beriihmng‘ 
nur die Verbindnng bezeicbnet wird, welche Ursache einer Ver- 
andemng ist. Wenn [nun demand einwendet] : „Wie ist aber trotz 
alledem zwischen den beiden alldurchdringenden*), der 
Materie nnd der Seele, eine zeitweilige Verbindnng, welche als 
Ursache [fur die Entstehnng] des ,grossen‘ [d. h. des Urtheils-, 
organs] und der anderen [Principien] gilt, moglich?', [so erwidem 


1) D. h. Znsamraenkommen von Getrenntem, aprdptayoh prdptih, P. 

Qnalitaten' (sdmdnya-gundh) sind zehn: ZM, Quan- 
titat, Fiirsichsein, Verbindnng, Trennnng, Pruhersein, Spatersein, Flussigsein, 
Schwere nnd Geschwindigkeit (Bhashkpariccheda 90, 91): vgl. nnten in unserem 
Text S. 72, Z. 18 und S 96, Z. 16. 

3) L. uktatvdd iti mit der v. 1. und dem MS. 

4) L. vibkvoh statt nityayoh mit der v. 1. und dem MS. 

Abhandl. d. DMG. IX. 3. 


3 
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wir: Dieses Bedenken ist] nicht [berechtigt], weil die Materie aus 
der Vereinigung der drei verschiedenen Constituenten besteht, die 
sowohl begrenzt wie unbegrenzt sind, und damit, wenn man allem 
die Constituenten im begrenzten Zustande in Betracbt ziebt, die 
Moglichkeit fur die Entstehung der Verbindung mit den Seelen 
[d. h. die Mbglichkeit einer zeitweiligen Verbindung mit denselben] 
gegeben ist, und weil aus Schrift und Tradition sich eine Ver- 
bindum^ [der Seelen] mit der Materie und eine Erscbiittemng [des 
Gleicbgewicbts der letzteren als die Ursache der Schopfung] er- 
giebt. Dies haben wir ausfiihrlicb im Yogavarttika bebandelt. Ein 
anderer aber [Vacaspatimi 9 ra in der Einleitung zu Karika 66] sagt : 
Die Verbindung der beiden ist nichts anderes als die Thatsacbe, 
dass [die Materie] berufen ist, empfunden zu werden, und [die 
Seele], zu empfinden“. Auch das ist nicbt ricbtig; denn wenn 
dieses Berufensein ewig ist, kann es nicht durch die Erkenntniss 
beseitigt werden, [und die Beseitigung der Verbindung von Materie 
und Seele durch die unterscheidende Erkenntniss ist ja das Mittel 
zur Erlosung]; wenn es aber zeitweilig ist, was ist dann an dem 
Begriff , Verbindung* auszusetzen, da [in diesem Falle beide, ,Ver- 
bindung* und jenes .Berufensein*] auf den Begriff der Verandemng 
hinauslaufen, also identisch sind? Und dann [ist diese Erklarung 
auch deshalb zuriickzuweisen], weil weder in den Sutras noch sonst 
irgendwo gelebrt wird, dass das Berufensein [der Materie] em- 
pfunden zu werden und [der Seele] zu empfinden das Wesen jener 
Vereinigung ausmache, weil also kein Beweis [fur jene Auffassung] 
existirt. Deshalb ist bier einfacb eine besondere Art der Ver- 
bindung von dem Verfasser als die Ursache desjenigen, wovon man 
sich befreien muss, [d. h. des Gebundenseins] angenommen. In 
dieser Weise ist von ihm selbst die Ursache des Gebundenseins 

constatirt. 


Jetzt sind nun auch die von den Heretikem angenommenen 
Ursachen des Gebundenseins zu widerlegen. Da sagt zunachst die 
aus dem folgenden [die Namen der Buddhas aufzahlenden] Verse 
des Glossars [Amarakoi^a 1. 1. 1. 9]; 

„Shaitabhijfia [die sechs ubematUrlichen Fabigkeiten besitzend), 
Da^abala [die zebu Krafte besitzend],*) Advayavadin [die Zweit- 
losigkeit lehrend], Vinayaka [Lenker]‘". 

und anderweitig bekannte buddhistische Sekte, welche lehrt, dass 
das Selbst momentanes Erkennen sei, folgendes : ,Es existirt kein 
Ding* ausserhalb [unseres Denkens], wie die Materie und dergl., 


1) Der Pandit erklarte mir diese beiden Worte nach dem Commentar des 
Ramacrama zum Amarako<;a; die secbs abhijhas sind: divyam eakshuh-tprotram, 
paraeithi-yiMnam , pUrva-nivdsdnasmrtih , dtma-jndnam , viyad-gamanam, 
kaya-vyuhadi-'tiddhib, die zebn balAni: dinam, ^ilani, Icshama , viryam, 
dhydnam, prajnd, balnm, updyab, pranidhih, judnam. 

2) Tilge anyat im Teat mit der v. L und dem MS. 
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so dass es in Folge der Verbindtmg mit demselben ein Upadhi-artiges 
Oder reales Gebundensein gebenkonnte; sondem es giebt nur eine 
Eealitat {tattoo), neben der keine zweite steht, namlich erne Con- 
tinuitat momentaner Erkenntniss ; alles andere ist illusoriscb, und 
die Illusion ist das Nichtwissen, ,falscbe Erkenntniss' genannt ; 
aus ihr allein entsteht das 6ebundensein“. Und ebenso wird von 
jenen gesagt: 

„Denii obwohl das intellektuelle Selbst untheilbar ist, wird es von 
den Irrenden so angesefaen, als ob es in Theile zerfalle, ntimlich in perci- 
pirtes [Objekt], percipirendes [Subjekt] und Pereeption“.®) 

Diese [heretiscbe] Ansicht wird zuerst widerlegt: 

20. EbeAso w*emg aus dem Nicbtvnssen , weil 
durch etwas unreales nicht die Verbindung mit dem 
Gebundensein [hervorgerufen werden kann]. 

Das Wort , ebenso' steht mit Bezug auf die oben genannten 
[Begriffe] Zeit u. s. w. [Sutra 12 ff.]. — Ebenso wenig stammt 
aus dem Nichtwissen unmittelbar die Verbindung mit dem Ge- 
bundensein, wie diejenigen meinen, welcbe die Zweitlosigkeit lehren®) ; 
weil fur diese das Nichtwissen ebenso [wie alles andere ausser dem 
Selbst] unreal ist, also durch dasselbe nicht das Gebundensein 
hervorgerufen werden kann. Denn die Erfahrung lehrt {drsh^am), 
dass man mit einem im Traume gesehenen Strick nicht binden 
kann. Das ist der Sinn. Und wenn [eingewendet wird]: ,Das 
Gebundensein mag ebenso [wie das von uns als Ursache des- 
selben statuirte Nichtwissen] unreal sein", [so erwidem wir] : Nein ! 
weil dies von dem Verfasser selbst widerlegt werden wird, und 
weil damit im Widerspruch steht, dass ihr gelten lasst, die 
Uebung der Concentration diene zur Beseitigung des Gebunden- 
seins, nachdem [aus dem Munde des Lehrers] die Zweitlosig- 
keit des Erkennens gelemt ist; denn dadurch, dass man lemt, 
das Gebundensein sei illusoriscb, ergiebt sich ja die Ueberzeugung, 
dass die Erueht [der Bemiihung], d. h. die Aufbebung des Gebun- 
denseins, schon vorhanden ist; es ware also ungereimt, zu diesem 
Zwecke noch die [nur] mit grosser Anstrengung durchzufiihrende 
Concentration*) zu beginnen. 


1) Verbessere sdmvrtilcam und samvrtig; nicht, wie das PW, will, 
sdmvMkam. 

2) Der Vers steht im Sarvadar^anasamgraha S. 16 unten mit den Varianten 
avihhdgo 'pi und viparydsiia-darcCLiui'Ui (das letztere auch in dem MS. unseres 
Textes). 

3) Setze die Interpunktion hinter advaita-vadindm. Wie schon in der 
Stelle des Padmapura^, die in der Einleitong citirt ist, der Mayav4da ^ankara’s 
als eine versteckte buddhistische Lehre bezeichnet wurde, wirft Vijilanabbiksbu 
hier die Advaitavadins, d. h. die Anhanger ^aukara’s geradezu mit der bud* 
dhistischen Sekte der Kshanikavadins zusammen; vgl. den Comm, zu I. 22. 

4) Tilge anga mit der v. 1. und dem MS. 


3 
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21. XJnd wenn es real sein soil, so gebt ihr eure 
Lehre auf. 

Und wenn [von euch] zngegeben wird, dass das Nichtwissen 
etwas reales sei, dann gebt ibr die von eucb constatirte TJnwirk- 
licbkeit des Nichtwissens auf. Das ist der Sinn. 

22. Und es wurde dann etwas [von dem Selbst] 
verschiedengeartetes, [mithin] eine Dualitat vorbegen. 

Femer, wenn [ihr sagt], das Niebtwissen sei etwas reales, so 
wurde etwas von der Continuitat momentaner Erkenntniss ver- 
schiedengeartetes, [mithinj eine Duabtat arfftreten ;• und eine solche 
lasst ihr ja nicht gelten. Das ist der Sinn. Im Hinblick darauf, 
dass [von jeneu Buddhisten] wegen der unendlichen Anzahl der in 
der Continuitat enthaltenen [Erkenntniss-]Individuen eine Dualitat 
[und Pluralitat] glei chgearteter Dinge angenommen wird, steht 
[im Sutra] das Adjectivum ,vers chiedengeartet‘. Wenn [man 
uns einwendet] : ,Wie [konnt ibr sagen , dass] schon durch das 
Nichtwissen ein verschiedengeartetes, [mithin] eine Dualitat gegeben 
sei, da doch auch das Nichtwissen eine Art von Erkennen [nur 
,falsches Erkennen*] istV"*, so [erwidem wir: dieser Einwand ist] 
nicht [richtig]; denn das Nichtwissen, welches sich als ein Er- 
kennen darstellt, folgt zeitlich dem Gebundenwerden nach, folg- 
lich kSnnen jene [Buddhisten] nur das Nichtwissen in der Form 
der Disposition als Ursache des Gebundenseins meinen. Die Dis- 
position aber ist etwas von dem Erkennen verschiedengeartetes. 
Man darf auch nicht in den Irrthum verfallen, dass durch diese Sutras 
[20 — 22] die Lehre der Brahmamimamsa widerlegt werde, weil in 
keinem Sutra der Brahmamimamsa gesagt ist, dass lediglich aus dem 
Nichtwissen das Gebundensein entstehe; und weil die in solchen 
Sutras der Brahmamimamsa, wie [4. 2. 16] ,Ununterschiedenheit, weil 
[die Schrift] so lehrt“ ‘) gemeinte, als Ununterschiedenheit {avibhdga) 
bezeichnete Zweitlosigkeit ebenso wenig unsrer Lehre von der 
Realitat des Nichtwissens u. s. w. [d. h. der Materie und der em- 
pirischen Welt] widerspricht. Die Anschauung aber, welche bekannt- 
lich hinsichtbch dieses Punktes {atra) den heutigen Ulusionismus 
der Pseudo-Yedantisten charakterisirt, schickt sich wohl fiir jene; 
denn auch sie sind [nur] eine Abart der [Vijnanavadins, d. h. der 
Buddhisten], welche allein die Realitat des Erkennens gelten lassen, 
— wie wir [schon in der Einleitung] aus der Reihe der Aus- 
spruche <,’iva’s, die im Padmapurana stehen, lernten: 

„Von mir, o Gottin, ist im Kali-Zeitalter in der Gestalt eines Brah- 
manen die illusionistische Gebre mitgetheilt , die nnwahr und nur eine 
versteckte buddhistische isV‘ u. s. f. 


1) So muss ieb das Vedantasutra vom Standpunkte des Vijnanabhikshu 
iibersetzen. 

2) pararnparabhyah = samudayat, P. 
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Die Meinung des Vedanta aber ist diese [Anschauung der 
Dlusionisten] nicht, wie aus dem Schluss jener Ansspriiche folgt: 

„Diese umfangreiche, unvediscbe, Uluaonistisclie Lebre [ist von mir], 
als ob sie den Sinn des Veda bote 

Es opponirt jedocb [der Verfasser] bier [d. b. in diesem Sutra] 
nicht unmittelbar den Dlusionisten, weil [in dem Palle] das Ad- 
jectivum ,verscMedengeartet‘ zwecklos ware; denn in der illusio- 
nistiscben Lebre wird ja auch eine Dualitat gl e i c h gearteter Dinge 
nicht anerkannt. Deshalb wird in diesem Abschnitt unmittelbar 
nnr die Ansicht der Vijnmav^dins fiber die Ursaehen des Gebunden- 
seins widerlegt; es ist aber auf diese Weise auch die Theorie der 
modemen verkappten Buddhisten, d. h. der Illusionisten, dass namlich 
allein das Nichtwissen, als etwas unreales [gedacht], das Gebunden- 
sein verursache, als widerlegt zu betrachten. Auf unser System 
aber findet die obige Widerlegung keine Anwendung, da naeh dem- 
selben das Nichtwissen zwar nicht absolute Eealitat {pdramdrthi- 
Jeatva), d. h. TJnveranderlichkeit und Ewigkeit besitzt, wohl aber 
die Eealitat, welehe Topfen und anderen [Objekten der Erschei- 
nungswelt] zukommt, und in dieser Beschaffenheit vermittelst einer 
unten zu beschreibenden Verbindnng das Gebundensein veranlasst. 
Ebenso steht es in den Systemen des Toga nnd der Brahmamim&msa. 


[Der Verfasser] erwSgt einen Einwand: 

23. Wenn [er sagt]: „Es werden ihm die beiden 
sich widersprechendenNaturen [zuzuschreibenseiii]“, — 
Wenn [ein solcher Buddhist uns] einwendet: ,Sollte nicht die 
Natur des Nichtwissens so zu erklaren sein, dass es von beiderlei 
sich widersprechender Art ist, real und unreal, oder auch sowohl 
vom realen als vom unrealen verschieden? Dann wfirde dm'ch 
dasselbe doch nicht die Zweitlosigkeit des [einen] absolut realen 
aufgehoben“. Das ist der Sinn. Da nun [der Verfasser] selbst 
[V. 56] die [gleichzeitige] Eealitat und Nichtrealitat der empiri- 
schen Welt lehren wird, ist [in imserem Sutra] das Wort ,sich 
widersprechend' hinzugefugt, um anzudeuten, dass d ort [d. h. V. 56] 
sich Eealitat und Nichtrealitat nicht widersprechen, weil [die beiden 
BegrifFe daselbst] Manifestirtsein und Nichtmanifestirtsein bedeuten. 


[Jenen Einwand] widerlegt [der Verfasser]: 

24. Nein ! weil ein seiches Ding nicht vorstellbar ist. 

Das ist verstfindlich *). Femer [ist zu bedenken] : wenn das 
Nichtwissen unmittelbar das Gebundensein, d. h. die Verbindung 


1) Dieses sugatnatn, das hier und an anderen Stellen des Baches noch 
von weiteren ErklSrungen begleitet wird, bezieht sich nnr anf den Wortlaut — 
nicht auf den Sinn — des Sutra. 
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mit dem Schmerz, verursachte, so wiirde nach der durch die Er- 
keimtniss bewirkten Vemichtung des Nichtwissens die [dennoch 
fortwirkende Schmerzlempfindnng unerklarlich sein, welehe das 
Resultat fruherer Werke ist, das [vor der Vemichtung des Nicht- 
wissens] zu wirken begonnen hat (prdrabdha ) ; weil [dann ja] die 
Ursaehe der Schmerzempfindung — das ist nur ein anderer Ans- 
drack fur Gebundensein — aufgehoben wSre. Auf unser und das 
andere [d. h. das Toga-]System aber findet dieses Bedenken keine 
Anwendung, da [nach denselben] das Nichtwissen, die Werke u. s. w. 
[d. h. Leidenschaft, Hass u. dgl., auch die Dispositionen] nur ver- 
mittelst einer Verbindung das Gebundensein verursachen. Und 
diese Verbindung [der Seele mit der Materie, d. h. dem Innen- 
organ, den Sinnen und dem Korper], welehe wir ,Leben in einer 
bestimmten Existenz' nennen, hort nicht auf, ohne dass das Resultat 
friiherer Handlungen, das zu wirken begonnen hat, ausgekostet ist. 


[Der Opponent] bringt einen neuen Einwand vor: 

25. Wir bekennen uns ja nicht zu der Lehre von 
den sechs Kategorien, wie die Vai^eshikas u. a. 

Wir bekennen uns ja nicht [wendet jener Buddhist weiter 
ein] zu der Lehre, dass es eine bestimmte Anzahl von Kategorien, 
sechs, sechzehn u. s. w.*) gebe, wie die Vai9eshikas und andere 
Orthodoxe [d. h. die Naiyayikas] lehren. Deshalb kdnnen wir an- 
nehmen, dass das Nichtwissen ein sowohl reales als unreales oder 
auch sowohl vom realen als vom unrealen verschiedenes Ding sei, 
obschon [ein so beschafifenes Ding] nicht vorstellbar ist. Das ist 
die Meinung. 


[Diesen Einwand] widerlegt [der Verfasser]: 

26. Wenn auch eine bestinimte Anzahl [von Kate- 
gorien] nicht zu constatiren ist, darf man doch nichts 
unlogisches acceptiren : sonst steht man auf demselben 
Niveau mit Kindem, Verrfickten und Consorten. 

Zugegeben, dass es keine bestimmte Anzahl von Kategorien 
gieht, so konnen doch, da Sein und Nichtsein sich widersprechen, 
die SchtQer nicht — einfach auf eure Versicherung hin — ein 
gleichzeitig reales xmd unreales, also mit der Logik im Wider- 
spruch stehendes Ding acceptiren; sonst konnte man dasselbe ja 
auch nait dem unlogischen Zeuge thun, welches z. B. von Kindem 
geredet wird. Das ist der Sinn. Auch giebt es keine mit klaren 

1) Die Zahl sechs bezieht sich behannUich auf die Vai 9 eshikas, sechzehn 
auf die Naiyajikas; das ddi hinter shodaca kann nor auf die Lehre der 
Junas gedentet werden, ron denen einige fnnf, andere sieben Kategorien auf- 
stellen. ist also nicht mehr in Parallelismos mit dstika .orthodox* zn stellcn. 
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Wortea fur [das Vorhandensein] eines solchen [sowoH realen als 
unrealen] Objektes zeugende Schrift- oder sonstige Belegstelle [aus 
der Tradition, den Pnranas, den Legenden]; und zweifelhafte 
Schriftstellen [der Art, die wohl da sind] mussen einen anderen 
Sinn haben, weil [dieser] mit der Logik im Widersprucb steht. 
Das ist die Meinung. Solche Ausspriiche aber, wie der folgende 
aus dem Suryapurana: 

„Weder unrealen noch realen Wesens ist die Maya, aucli nicht 
von beiderlei Art, durch die Begriffe real nnd unreal nicht zu hesehreiben, 
eine Scheinexistenz fiihrend (mitkydbhiita)t bestandig“. 

und aus ahnlichen Werken haben folgenden Sinn, Aus solchen 
Schriftstellen, -wie: 

Schopferin der Umgestaltungen, die M&ya, die achtgestal- 
tige ’), ungeborene [d. h. anfanglose], bestandige . . [Cdlikopanishad 3] 

ergiebt sich, dass mit dem Worte Maya die Materie gemeint ist. 
Dieselbe ist nun weder absolut real (paramdrtha-satt), weil sie 
[einem ewigen Wechsel unterliegt und] jeden Augenblick in den 
Formen der je vorangehenden Umgestaltungen zu Grunde geht; 
noch auch absolut unreal, weil sie zweckmassig wirkt (artha- 
hriyd-hdriri), also von einem Hasenhom [d. h. einem Unding, dem 
absolut unrealen] verschieden ist; noch auch dieses beides zugleich, 
weU darin ein [logischer] Widerspruch liegt. Deshalb ist sie , durch 
die Begriffe real und unreal nicht zu beschreiben*, d. h. [ihr Wesen] 
kann dadurch nicht gelehrt werden, dass man constatirt: ,sie ist 
lediglich real“, ,sie ist lediglich unreal*; sondem ,sie fiihrt eine 
Scheinexistenz', d. h. ihr eignet, was nach der landlaufigen Vor- 
stellung als Nichtrealitaf gUt, n'amlich Aufgehen [in die materielle 
Ursache, laya], und ehenso das, was nach der landlaufigen Vor- 
steUung als Realitat gilt, nSmlich ewiges Sichverandem ®). Dies 
werden wir weiter unten [im Comm, zu V. 54] ausfuhrlich er- 
ortern, weshalb [hier] eine Andeutung [geniigen moge]. Alle in 
diesem Abschnitt [gegen die buddhistische Sekte der Vijnanavadins] 
vorgebrachten Widerlegungsgriinde sind auch gegen den modemen 
Blusionismus anzuwenden. 


Andere [buddhistische] Heretiker sagen : Die Aussendinge sind 
[real, aber nur] von momentaner Dauer [und werden in jedem neuen 
Augenblick durch ein Facsimile ersetzt]; durch den Eindruck, 
welchen dieselben hervorrufen ®) , entsteht das Gebundensein der 
empirischen Seele. Auch diese Ansicht [der Kshanika-bahyartha- 
vadins] weist [der Verfasser] zuriiek: 


1) D. h. in der Form des in drei Sicbtnngen sich aossemden Innen* 
organs (buddhi, ahamlcdra, manas') und der fanf Flemente (Erde, Wasser, 
Feuer, Luft, Aether) erscbeinend. 

2) Sowobl purusha wie prdkrti sind ndya .ewig*, der erste aber hutastha. 
nitya ,ewig unveranderlich* , die \etzte parindmi-nitya ,ewig sich verandemd-. 

3) vdsanayd = sCihshma-rupena hrdi sthitena jtidnena, P. 
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27. Sein [Gebundensein] ist ebenso wenig veran- 
lasst durch eine anfanglose Beeinflussung von Seiten 
der Objekte. 

Es ist ebenso miinoglich, dass sein, d. b. des Selbstes, Ge- 
bundensein durch einen anfanglosen, in der Form einer ewigen 
Continuitat wirkenden, von den Aussendingen hervorgerufenen Ein- 
druck veranlasst sei. 

Die Lesart nimittato '•py asya aber ist acceptabel ’)• 


Das begriindet [der Verfasser]; 

28. Zwischen dem ausseren und inneren besteht 
u. a. nicht das Verhaltniss des beeinflussten und be- 
einflussenden , weil sie raumUch getrennt sind wie 
zwei Leute, von denen der eine in Srughna, der andere 
in Pataliputra lebt. 

Nach der Meinung jener [Kshanika-bahyartba-vadins] ist das 
Selbst begrenzt und befindet sich lediglich im Innem des Korpers ®). 
Nun kann u. a. ein s o 1 c b e s ,inneres‘ unmoglich mit einem Anssen- 
ding in dem Verhaltniss des beeinflussten und beeinflussenden 
stehen. Warum [nicht]? Weil sie raumbch getrennt sind wie 
zwei Leute, von denen der eine in Srughna, der andere in Patali- 
putra lebt. Das ist der Sinn. Denn die Erfahrung lehrt, dass nur 
da, wo eine Verbindung vorliegt, eine Beeinflussung, d. h. ein Ein- 
druck entstehen kann; also z. B. bei der [Verbindung] von Krapp 
und Tuch oder von Blume und Krystall *). 

Wegen des Wortes ,u a.‘ {api) ist z. B.'*) das Nichtverbunden- 
sein [mit alien Aussendingen] hinzuzudenken, das [der Seele] auch 
nach der Meinung des Verfassers eigen ist. — Srughna und Patali- 
putra sind zwei bestimmte, weit von einander entfernte Orte. 

jAber wir konnen doch eine Beeinflussung von Seiten der 
ObjeWe auf Grand einer Verbindung [der Seele] mit denselben 
lehren, da nach unserer Meinung das Selbst nach dem Ort der 


1) Und deshalb auch von Nage<ja acceptirt; einen sachlichen Unterschied 
bedeutet diese Variante nicht. 

2) Wahrend es nach dem Samkhya-System alldnrchdriogeDd , allgegen- 
war^g ist. 

3) Ich gebe der Lesart irUiihpa'9phatikayor [m'RdXXs Aosgabe und Nage 9 a> 
den Voraag vor ‘^putakayor (Aph ^ 31 und MS.). Zum Terstandniss der 
Gleichnisse ist zu beachten, dass die etymologische Bedeutung des Wortes fur 
^Beeinflossang* jiparagn^ .Farbnng* ist. 

4» Der einzige Fall, in dem ddi von meinen Pandits, auch von Rammi^ra, 
Cur bedeutungslos erklart wurde; Mahadeva muss dies offenbar auch gefiiblt 
haben, da er den Text Vijnana's zu sangdbhdvoh ge^dert und ddi aus- 
gelassen hat 
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Objekte wandert, geradeso wie i hr dies von den Sinnen annehmt*. 
Darauf erwidert [der Verfasser]: 

29. Da beide an demselben Orte die Beeinliussung 
empfangen wtlrden, gabe es keine Vertheilung. 

Da beide, d. b. das gebondene wie das erloste Selbst, [eurer 
Theorie zufolge] an demselben Orte, d. h. an dem des Objektes, 
die Beeinflussung von Seiten des Objektes empfangen wiirden, [d. h. 
da, wenn man annahme, dass die Seele selbst nach dem Ort der 
Objekte wandere, kein Grund vorhanden ware, warum dies nur 
die gebnndene imd nicht aueh die erloste Seele thun sollte], gabe 
es keine Vertheilung von Gebunden- nnd Erlostsein; das bedeutet: 
es wurde das Gebundensein auch fiir die erloste [Seele] gelten i). 


Mit Bezug darauf erwSgt [der Verfasser] einen Einwand: 

30. Wenn [er sagt]: „Dies hangt von der unsicbt- 
baren Kraft ab‘‘, — 

Wenn [jener Heretiker einwendet]: ,Obschon [die erloste 
Seele] in gleicher Weise [wie die gebnndene] mit den Objekten 
in Beruhrung tritt, indem sie die Verbindung mit diesen an dem- 
selben Ort eingeht, kbnnte doch die Reception der Beeinliussung 
einfach von der ,unsichtbaren Kraft* [des Verdienstes und der Ver- 
schuldung] abhSngen, [mithin die Beeinflussung nur auf die ge- 
bundene Seele wirken, aber nicht auf die erldste, d. h. von den 
Fesseln jener unsichtbaren Kraft befreite Seele]**. Das ist der Sinn. 


[Diesen Einwand] widerlegt [der Verfasser] : 

31. Da beide nicht gleichzeitig sind, besteht 
zwischen ihnen nicht das Verhaltniss des fiir den 
andem wirkenden und von dem Wirken betroffenen. 

[Von euch Heretikern] wird ja die Momentanitat [aller Dinge] 
angenommen; desbalb kann [fiir euch], da die beiden, d. h. die 
handelnde und leidende Seele, nicht gleichzeitig sind, [auch] nicht 
das Verhaltniss des fur den andem wirkenden und von dem Wir- 
ken betroffenen bestehen; das bedeutet: es kann [fiir euch] keine 
an der leidenden Seele haftende Beeinflussung von Seiten der 
Objekte in Folge der an der handelnden Seele haftenden ,un- 
sichtbaren Kraft* [des Verdienstes und der Verschuldung] geben; 


1) L. baiulhotpattir iti mit der v. 1. und dem MS. 

2) Uuter den , beiden' ist hier nicht mehr, wie man nach dem Zusammen- 
hang meinen konnte, die gebnndene und erloste Seele zu versteben, sondem 
die beiden Formen des handelnden (kartar) und des leidenden (bhoktar), 
welche nach der Meinung der Bnddhisten der gebundenen Seele zukommen. 
Fur die Samkhyas ist die Seele nie handelnd, sondem nnr leidend (empfindeud, 
reeipirend), so lange sie gebunden ist. 
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[dean auf eurem Standpunkte ist es ja gar nicht ein nnd dieselbe 
Seele ; knrz : ihr konnt iiberhaupt nicht von einem sp'dteren Pracht- 
tragen fruherer Handlmigen, von einer nnsichtbaren Kraft, reden]. 


[Der Verfasser] erwagt einen [neuen] Ein wand: 

32. Wenn [er sagt: ,,Das ist] wie bei der zu 
Gunsten des Sohnes vollzogenen Ceremonie“, — 

Wie fiir den Sohn gewirkt wird durch die zu seinen Gunsten 
vollzogene Ceremonie, welche Sache des Vaters [also eines andem 
Individuums] ist, konnte dock ebenso die Beeinflussung von Seiten 
der Objekte [an der leidenden Seele] sich geltend machen in Folge 
der , nnsichtbaren Kraft*, wenn diese auch an einem andem Snb- 
strat [der handelnden Seele namlich] haftet? Das ist der Sinn 
[dieses Einwands]. 


[Der Verfasser] widerlegt [denselben] durch den Nachweis, 
dass das im Gleichniss ausgesagte [von dem Standpunkte des Ein- 
wendenden aus] unrichtig ist: 

33. Es giebt ja dort kein bestandiges einbeitliches 
Selbst, das durch die vor der Empfangniss vollzogene 
und andere Ceremonien geweiht werden konnte. *) 

Auch durch die zu Gunsten des Sohnes voUzogene Ceremonie 
kann von dem Standpunkte jener [Heretiker] fiir den Sohn nichts 
gewirkt [d. h. ihm nichts erwiesen] werden. ,Ja‘ bedeutet ,weil‘. 
[Weil] dort, d. h. dem Stan(k)unkte jener entsprechend, von [der 
Zeit] der Empfangniss bis zur Geburt ein dauemdes einheitUches 
Selbst nicht existirt, das durch eine Sohn-Ceremonie geweiht wer- 
den kSnnte, urn zu den ihm in der Zeit nach der Geburt obliegen- 
den Werken befhhigt zu werden; deshalb ist auch das im Gleich- 
niss ausgesagte [fiir den Standpunkt jener] unrichtig. Das ist 
der Sinn. Von unserem Standpunkt aus hetrachtet ist aber 
nicht einmal das Beispiel unrichtig, da unserer Theorie zufolge — wir 
nehmen ja die Bestiindigkeit [des Individuums seit dem Zeitpunkte 
der Empfangniss] an — auch in jenem [Gleichniss das Wirken 
fiir den Sohn] mit der ,unsichtbaren Kraft* ein nnd dasselbe Sub- 
strat hat; denn durch jene unsichtbare Kraft allein, welche durch 
die Sohn-Ceremonie erzeugt wird und in dem Sohn-Upadhi [in 
der ,Sohnheit‘] mht*), wird vermittelst des Sohn-Upadhi dem Sohn 
etwas erwiesen. Das ist [unsere] Meinung. 


1) h samsh-iyeta mit der t. 1. nnd Aph.* 35 

Gedanke wird fur uns durch ein weltliches Gleichniss ver- 
^ttcher werden: Ein Maim sbrbt mit Hinterlassnng vou Fordemngen oder 
^hnlden, welche sein^hn einzusiehen oder zu hezahlenhat; der letztere that 
^es w^n d^ t«hn-Upadhi w^en der Sohn-Bestimmung oder der .SohnheiC 
Es niht also die nachwirkende Kraft des raterUchen Thuns in dem Sohn-Upadhi’ 
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[Jetzt] tritt ein anderer Heretiker mit der Ansicht auf: ,Auch 
das Gebnndensein ist ja nur momentan; lasst also dasselbe keine 
bestimmte Ursache oder iiberhaupt gar keine Ursache haben*: 

84. Aus der bekannten Thatsache, dass ein Pro- 
dukt von bestandiger Dauer nicht existirt, folgt die 
Momentanitat. 

,Des Gebundenseins' ist zu erganzen. Der Sinn aber ist [schon 
in der Einleitting zu diesem Sutra] erklart. Um auf denselben 
die syllogistiscbe Form anzuwenden: 

1) Der Gegenstand der Streitfrage, das Gebundensein u. s. w. 
[d. i. Erlosung, Seele, empirische Welt], ist momentan, 

2) weil es existirt; 

3) [denn alles, was existirt, ist momentan], wie z. B. die 
Spitze einer Flamme u. dgl. 

Und nicht [darf man sagen] : ,Diese Argumentation findet doch 
auf Topfe u. dgl. keine Anwendung‘‘ (vyabhicdra ) ; denn auch solcbe 
Dinge sind mit dem streitigen Gegenstand [vollig] gleicbartig *). 
Eben dies ist mit den Worten ausgesagt ,aus der bekannten That- 
sacbe, dass ein Produkt von bestSndiger Dauer nicht existirt*. 


[Diesen Einwand] berichtigt [der Verfasser]: 

35. Mit nichten! Weil sie durch das Wieder- 
erkemen widerlegt wird. 

Mit nichten ist irgend etw'as momentan *), weU durch das Wieder- 
erkennen, das sich z. B. in der Wahmehmung aussert ,Was ich 
[vorher] sah, eben dasselbe beriihre ich [jetzt]'*, die Bestaodigkeit 
[der Objekte] erwiesen, mithin die Momentanitat widerlegt wird; 
[also] durch die entgegengesetzte Schlussfolgerung. Das ist der 
Sinn. Diese [Schlussfolgerung ISsst sich] in die Form des folgen- 
den [Syllogismus fassen]: 

1) Das Gebundensein u. s. w. ist von bestandiger Dauer, 

2) weil es existirt; 

3) [denn alles, was existirt, ist von bestandiger Dauer], wie 
z. B. T6pfe tL dgl. 

Da for unsere Meinung sprechende Argumentationen anzufiihrea 
sind, lasst sich kein triftiger Einwand gegen dieselbe vorbringen, 
Auch ist es ein Irrthum unsrer Gegner, der [ziingelnden] Flamme 
und ahnlichen Dingen [z. B. dem zuckenden Blitz] ein nur momen- 
tanes Dasein zuznschreiben ; denn sie ziehen dabei die mehreren 
kurzen Moments, [welche selbst das am schnellsten endende Zungeln 
der Flamme wahrt], nicht in Betracht. 


1 ) na ca ,k^hanakatva-rilpa-sddkyabhdvavati ghatddau mttoam vartata‘ 
iti gaiJeantyem | kuto naf | tasydjn ghatdder api pakshma tulyatfdt, P. 

2) Tilge ili ceshah mit der v. 1. und dem MS. 
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36. Und weil ihr die Schrift und die Logik 
widerspricht. 

Niehts ist momentan, weil die Schlussfolgerung [unsrer 
Gegner], dass der gesammten aus Ursachen and Wirkungen be- 
stehenden Welt ein nur momentanes Dasein eigen sei, im Wider- 
spruch steht mit Schriftstellen, wie ,Seiend nur, o Lieber, war dieses 
im Anfang“ [Ch&nd. 6. 2. 1], ,Nnr Finsterniss war dieses im Anfang* 
[cf. Maitr. 5. 2], und mit logischen Griinden, welche zum Tbeil 
der Schrift zu entnehmen sind , als da waren ,Wie konnte aus 
dem Nichtseienden das Seiende entsteben?“ [Chand. 6. 2. 2]. Das 
ist der Sinn. 

37. I^nd weil das im Gleichniss ausgesagte nicht 
zutrifft. 

L’nd weil die MomentanitSt in dem Falle der Flammen- 
spitze u. s. w., der [von den Gegnem im Comm, zu Sutra 34] 
als Gleichniss angefiihrt ist, nicht zutrifft, darf man nicht die 
Momentanitat [der Objekte] erschliessen. Das ist der Sinn. 


Fenier wiirde fiir die Anhanger der Momentanitats-Theorie 
das Verhaltniss von Ursache und Wirkung [resp. von materieller 
Ursache und Produkt] auch in solchen Fallen wie ,Thon und Topf* 
nicht existiren konnen, wahrend doch die Giltigkeit [des Causali- 
tatsgesetzes] sich aus der Erwagnng ergiebt, dass andemfalls [je<3e] 
Thatigkeit und [jedes] Aufgeben der Thatigkeit zwecklos wBre. 
Dies sagt [der Verfasser in den folgenden Sutras] aus; 

38. Zwischen zwei gleichzeitig entstehendenDingen 
besteht nicht das Verhaltniss von Ursache und Wirkung. 

Soil das Verhaltniss von Ursache und Wirkung zwischen zwei 
gleichzeitigen oder zwei auf einander folgenden Dingen [momentaner 
Daner] bestehen ? Der erste Theil dieser [Frage] ist mit nein zu 
beantworten, u. a.*) deshalb, weil es keinen Grand giebt, sich fiir 
diese Seite der Alternative zu entscheiden. 


Dass [aber auch] der zweite Theil ein Nein erfordert, erklart 
[der Verfasser im folgenden]: 

39. Weil, wenn das frilhere vergeht, das spatere 
nicht [seinj kann. 


1 ) itdi bedeutet : weil die Schrift sowohl als die Logik dagegen spricht 
imd sich die Annahme dutch kein Beispiel belegen lasst. Blahadeva hat das 
geseut: ghatdrthino mrd-ddi^pravrity-anwpa’patt^ ca. 
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Auch weil zu der Zeit, da das friihere, d. h. die Ursache> 
vergeht, das spStere, d. h. die Wirkung [oder das Produkt], nieht 
entstehen kann , ist fiir die MomentanitStstheorie kein Causal- 
zusammenhang mSglich ; denn ein Produkt erkennt man nur daran, 
dass es in der materiellen Ursache enthalten [d. h. mit dieser snb- 
stantiell identisch] ist. Das ist der Sinn. 


Mit Bezng auf die niaterielle Ursache bringt [der Verfasser] 
no’cb einen Widerlegungsgrund vor: 

40. Auch deshalb nicht, weil, wenn das eine 
existirt, dieses mit dem andem nicht vereinhar ist, 
wegen des Sichausschliessens in beiderlei Art. 

Auch deshalb, weil [von jenem Standpunkte aus] zu der Zeit, 
da das friihere [d. h. die Ursache] existirt, keine Verhindung mit 
dem spateren [d. h. dem Produkt] vorliegt, ist [fur die Momen- 
tanitatstheorie] kein Causalzusammenhang moglich — ,wegen des 
Sichausschliessens in beiderlei Art‘; d. h. da [in dem Falle Ur- 
sache und Produkt] sich gegenseitig ausschliessen , sowohl wenn 
man das Verhaltniss von der positiven (anvaya) als auch wenn 
man es von der negativen Seite ansieht {vyatireka). Das ist der 
Sinn. Denn den Causalzusammenhang von Material und Produkt fasst 
man durch positive und negative Betrachtungsweise so auf: ,Wenn 
das Produkt entsteht, dann ist das Material da* und ,wenn das 
Material nicht da ist, dann entsteht das Produkt nicht*. Wenn 
nun [die zweite Seite der obigen Alternative gelten und] die beiden 
[materieUe Ursache und Produkt] auf einander folgen sollen, 
miissen sie sich, da nach der Theorie jener {tafra) [alles] momen- 
tan ist, als versehiedenen Zeiten angehorig gegenseitig ausschliessen, 
oh man die Sachlage von der positiven oder von der negativen 
Seite hetrachtet. Daraus ergiebt sich, dass [fiir unsre Gegner] 
kein Causalzusammenhang existiren kann. 


,[Muss man denn die Coexistenz von materieller Ursache und 
Produkt als fiir den Causalzusammenhang wesentlich ansehn, und] 
khnnte nicht die causa materiahs ehenso wie die causa efficiens ledighch 
wegen der Prioritat Ursache sein?* Darauf erwidert [der Verfasser] : 

41. Weim es ledighch die Prioritat ware, gabe 
es kein Gesetz. 

Und wenn man [der materiellen Ursache] ledighch die Prio- 
ritat einraumt, giebt es kein Gesetz, nach dem dies [und jenes als 
causa] materia lis [und nicht als efficiens] zu bestimmen ist, 
weil die [blosse] Prioritat ja in gleicher Weise auch den causae 
efficientes zukommt ; [und] der ganzen Welt ist doch der Unter- 
schied von causa materiahs und efficiens bekannt. Das ist der Sinn. 
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Andere Heretiker [die buddhistischen Vijnanavadins , auch 
Yogaearas genannt], aber sagen: ,Da ausser dem Denken kein ande- 
res Ding existirt, ist auch das Gebundensein *) wie die Gegen- 
stande des Traumes; desbalb ist es absolut illusorisch, es giebt 
also keine Ursache fur dasselbe“. Diese Ansieht weist [der Ver- 
fasser] zuruck: 

42. Nicht das Denken allein existirt, weil die 
Aussendinge wahrgenonrmen werden 

Das Denken ist nicht das einzig reale Princip, weil sich durch 
die Wahmehmung ergiebt, dass die Aussendinge ebenso wie das 
Denken existiren. Das ist der Sinn. 

,Es ist aber dock [wenden die Vijiianavadins weiter ein] die 
Wahmehmung der Aussendinge dadurch zu widerlegen, dass man 
aus den Beispielen der Traumbilder u. s. w. -) schliesst, dass [die 
Aussendinge] illusorisch sind und zwar desbalb, weil sie sinnlich 
wabrgenonimen werden,^) — eine Reflexion, die den Yorzug der 
Einfachheit fur sich hat ^). Dafiir [dass die Aussendinge illusorisch 
sind] habt ihr [Satnkhyas] auch Belege aus der Schrift und Tra- 
dition, [aus der ersteren] z. B. ,Denn Denken ist dieses alles* 
[NfS. Tap. 2. 1. 7. 8, aus der letzteren] z. B. 

..Desbalb ist allein das Denken. nicbt [aber] die Erscbeinnngswelt 
und nicbt der Kreisiauf des Lebens“. '>“ 

Diesen Einwand beantwortet [der Verfasser] mit einem weiteren 
Widerlegungsgmnd : 

43. Dann [ergabe sich], weil, wenn dieses nicht 
ware, [auch] jenes nicht sein kbnnte, das Nichts. 

Dann, wenn die Aussendinge nicht waren, ergabe sich nur 
das Nichts, nicht aber auch das Denken als existirend. Warum? 
,Weil, wenn dieses nicht wUre, [auch] jenes nicht sein kbnnte' ; 
d. h. weil, wenn die Aussendinge nicht waren, sich auch das Denken 
als nichtexistirend ergeben musste; denn [falls die Wahmehmung 

1) Til^ i-ijmina-mdtram mit Aph. ' 45 und dem MS 

2) ddi bedeutet ; der fslscben Auffassung, vennoge deren man z. B. einen 
Strick fur eine Schlange bait {rajji^sarpa') oder Perlmutter fiir Silber {gukti-rajata). 

3) In der Form eines Syllogismus; 1) prapaiico mithyd (aiiumdna), 
2) drgyatvdt hetu'. 3) svapnddivot drshtdnta). 

4) Hier besteht die Einfachheit der Erklarung Idghava) , welche die 
Vijnanavadins fiir sich in Anspruch nehmen, darin. dass sammtliche Vorstellangen 
nach der Analogie der Traumbilder, welche alle Systeme als zum Denken 
(fijndna gehorig betrachten. unter den einen Begriff des Denkens gebracht 
werden. Nach der Meinung der Vijnanavadins ist die Auffassung, dass die 
Bilder, welche der Geist von den .Aussendingen empfangt . etwas verscbiedenes 
seien, eine unnutze Complication gnurova). 

3) Dieser Halbvers. der als aus dem Liugapurana stammend von ^'ankara 
in der Einleitung zum Comm, zur Qveta^vatara Epanisbad angefilhrt wird , ist 
in Hail s Text durch den Druck nicht als metrisch gekennzeichnet. 
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keineu Beweis filr die Existenz der wahrgenominenen Objekte lieferte], 
batten wir zu schliessen, dass aucb die Wabmebmung des Denkens 
ebenso wie die Wabmebmung der Aussendinge ein unreales Objekt 
babe; [zweitens] findet sieb [auf Grund der Annabme, dass nur das 
Denken Bealitat besitze], durchaus kein Beweis fur die Existenz 
des Denkens; und ebenso sind die [von den Vijnanavadins] fiir die 
Existenz des Denkens [vorgebracbten] Beweismittel abzulehnen, weil 
sie unter den Begriff der Aussendinge fallen [also nacb der Tbeorie 
jener nicht vorbanden sind]. Das ist der Sinn. Wenn [uns nun 
die Vijnanavadins einwenden] ; ,Da kein Mensch die Existenz der 
Vorstellung bestreitet, ist fiir dieselbe gar kein Beweismittel er- 
forderlicb*, [so erwidem wir : Das ist] nicbt [ricbtig] ; denn die 
[Qunyavadins, d. b,] die Anbanger der Lebre vom Nicbts bestreiten 
sie. Wenn [sie uns weiter einwenden]: ,Ein Ding wird docb aucb 
durcb nicbtseiende Beweismittel als real dargetban, weil ja nur 
die Nicbtwiderlegbarkeit des Objekts den Beweis fiir die Existenz 
desselben liefert, nicht aber die absolute EeabtSt der BeweismitteD, 
[so erwidern wir aufs neue: Das ist] nicbt [ricbtig]; denn, wenn 
das so ware, wiirde es wegen der Leichtigkeit, mit der nicht- 
seiende Beweismittel iiberaU zu baben sind, unnbthig sein, nacb 
[wirklichen] Beweismitteln fiir irgend ein Objekt zu suchen. Wenn 
[sie femer einwenden] : ,Auch unter dem Nicbtseienden ist [einigem, 
d. h.] den Beweismitteln und den anderen Qogiscben Begriffen: 
Schlussfolgenmg, Grund, Zweifel u. s. f.] eine [Art von Existenz] 
zuzuschreiben, namlich was man landlbufig Existenz nennt {vydva- 
hdrika-saitoa) ^)*, [so erwidem wir] : Jetzt kommt ihr uns auf 
unserm Wege entgegen! Was aber ist dieses landlaufig [Existenz] 
genannte? Wenn ihr damit ,das der Verandemng Unterliegen* 
meint, dann wird aucb von uns eine ebensolche Existenz den 
Mitteln zugescbrieben, welche das zu erkennende erkennen lehren; 
denn wir leugnen, dass die empirische Welt, [zu der docb aucb 
die Erkenntniss- und Beweismittel gehoren], auf gleicher Stufe 
z. B. mit dem Silber stehe, fiir welches in Polge einer falschen 
Aulfassung Perlmutter gehalten, [oder mit der Schlange, fur welche 
irrthumlich ein Strick angesehen] wird. Wenn ibr aber damit nur 
,das Vorgestelltwerden* meint, dann gilt dasselbe'^), [d. h. dann 
gebuhrt aucb nacb unsrer Meinung eine solche Existenz den 
Erkenntniss- und Beweismitteln], weil gerade durcb so bescbaffene 
Mittel aucb die Aussendinge als real erwiesen werden. Die [von 
den VijnanavMins] aber [versuchte] Widerlegnng [der empirischen 
Welt] vermittelst einer so willkurlichen ®) und [nacb ihrer Ansicht] 


1) Wogegen anderem absolute Nichtexistenz (jadramdrthikdsattva) zu- 
kommt, wie dem Hasenhom, dem Mannesboru , der Blume in der Luft, dem 
Sohn der Unfruchtbaren u. s. w. 

2) Denke hinter taddpi eine kleiue Interpunktion. 

3) yathd-kathamcid anumdnena = svakapola-kalpitendnumdnena, 
wie die Pandits zu sagen pflegen. 
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durch die Einfachheit der Anschatrang ’) imterstiitzten Argnmen- 
tation ISsst sich in gleicher Weise auch auf das Denken anwenden. 
Hiermit ist anch die Meinxing der modemen Psendo-Vedantisten *) 
widerlegt, well die Theorie derselben nnd die Art, wie diese von 
ihnen vertheidigt wird (yoga-kshema), ganz der Lehre der Vijnana- 
vadins gleichkommt. Die Schrift- und Traditionsstellen aber, welche 
die Wirklichkeit nnr des Denkens lehren, wollen den Aussen^gen 
allein die absolute Existenz, d. b. die Dnveranderliclikeit ab- 
sprechen, nicht aber auch das was man landlaufig Existenz nennt, 
d. h. das der VerSnderung Unterliegen. Denn z. B. aus den folgen- 
den zwei Versen des Vishnupurana lernen wir, dass das der Ver- 
andemng Unterliegen als Nichtsein gilt: 

„Was aber auch in der Folgezeit kein anderes, durch Veranderung 
Oder irgend eine sonstige Ursache®) bedingtes Wesen annimmt, das ist 
das reale, o Konig; und was ist dieses? [V. P. 2. 13. 96]. 

Diejenigen Dinge, welche im taglichen Leben , Konig*, ,Soldat? u. s. w. 
heissen*) und was sonst der Art es pebt , die, o Konig, sind in dieser 
Weise nicht real, [sondem] durch den Willen bestehend". [V. P. 2. 13. 95]. 

, Durch den Willen bestehend* bedeutet; durch den Willen 
Gottes Oder [auch eines Yogin] geschaifen. Deshalb [d. h. der 
Deutung znfolge, welche wir den SchriftsteUen gaben, die nur dem 
Denken KealitSt zuscbreiben] hat man die folgende Stelle des Vishpu- 
pura^ia so aufzufassen, dass von Vishnu in der Gestalt des M4ya- 
moha mit den Worten: 

„Erfahret, dass alles dieses aus Denken besteht". [V. P. 3. 18. 17]. 
u. s. w. auch den Dhmonen nichts anderes als die Wahrheit gelehrt 
wurde, dass jene aber, weil sie [zu der richtigen Erkenntniss] nicht 
befahigt waren, und wegen anderer Fehler den Sinn in verkehrter 
Weise auffassten und deshalb Vijnanavadin-Heretiker warden ®). 
Alles dieses ist von uns im Commentar zur Brahmamimamsa bei 
Gelegenheit der Widerlegung der illusionistischen Theorie ausfuhr- 
lich erortert worden. 


,Demzufolge (evarn) sei das Kichts die einzige RealitUt; dann 
ist erst recht '^) das Forschen nach den Ursachen des Gebunden- 


1) S. Anm. 4 aof S. 46. 

2) Die sich nach V^nanabhikshn’s Auffassting von den bnddhistiscben 
Vijnanavadlns nur dadurch anterscheiden, daas sie neben dem Denken noch das 
Jfichtwissen andyd anerkennen. 

3) D. h sei es durch die Veranderung. den Parinaraa der Slimkhjas, den 
VivMta der Vedandns oder den Arambha der Naiyayikas bedingt. Die Aus- 
gabe des V.P. liest ^mmbhutam. 

4) Die Ausgabe des VP. hat yac ca rdja-bhatdtmakam. 

5) Im Vishnupurana aber tragt die Lehrthatigkeit Vishnu’s bei den 
Dkmonen kelne^wegs den Charakter der Au&ichtigkeit, welchen Vijhanabhikshu 
derselben beilegt. was fur die Beortheilung unsers Autors und seines Werkes nicht un- 
vichtig ist. Zar Sache vgl. Wilson’s Debersetzung des Vishnupurana III. 210 Anm. 

6) D. h. mit noch mehr Grand, als die Vijnanavadins in der Einleitung 
zu Sutra 42 fur sich anfubren konnten. 
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seins nberfliissig, da dieses absolat nichtig (tucchd) ist*. Mit diesem 
Einwand tritt jetzt der Matador der Heretiker [der die buddhisti- 
sche Sekte der Madbyamikas reprtsentirt] gegen tins auf: 

44. Das McMs ist die Realitat ; das Seiende ver- 
geht, da Vei^anglichkeit die Eigenart der Diage ist. 

Das Nichts ist die einzige Realitat, weil alles Seiende scblecht- 
hin vergeht, nnd was vergeht illusorisch ist wie die Traumbilder. 
Deshalb hat, da der Anfang und das Ende aller Dinge nichts 
anderes als das Niehtsein ist, in der Mitte das Gebtmdensein nnd 
[die Erscheinungswelt] momentanes Dasein, ist [mithin] tmgbaft *), 
nicht wirklich. Was konnte also gebnnden werden und wodurch ? 
Dies ist die Meinung [der Madbyatnikas oder Qunyavadins]. Als 
6nmd for die Verganglichkeit des Seienden [wird von ihnen an- 
gefnhrt]: ,Da Verganglichkeit die Eigenart der Dinge ist‘, d. h. da 
Verganglichkeit das Wesen der Dinge ist. Eein Ding aber besteht, 
wenn es sein Wesen aufgiebt. Das ist der Sinn. 

[Diese heretische Theorie] widerlegt [der Verfasser]; 

45. Das ist ein einfaches Absprechen thorichter 
Leute. 

Dass aus dem Begriffe der Existenz der der Verganglichkeit 
folge, ist ein einfaches Absprechen thbrichter Leute, d. h. nur eine 
unwahre Behauptung; denn diejenigen Dinge, welcbe nicht aus 
Theilen bestehen, kbnnen nicht zu Grunde gehen, weil keine tJr- 
sache fur ihr Zugrundegeben vorhanden ist; und auch [der Satz], 
dass die Produkte vergehen, ist nicht richtig, da aus einer solchen 
Wahmehmung wie ,der Topf ist dahin [d. h. in Stiicke ge- 
gangen]', die ganz auf der gleichen Stufe mit der Wahmehmung 
,der Topf ist abgenutzt‘ steht, nur folgt, dass fiir den Topf, den 
wir als Beispiel gewahlt {ddi), der Zustand gilt, welcher Ver- 
gangenheit heisst. Und wenn ihr zugebt, dass Nichtmanifestirtsein 
Vergangensein eines Produktes bedeutet, schliesst ihr euch einfach 
unsrer Meinung an. Femer kann auch bei eurer Annahme, dass 
Vergehen das wahre Wesen der empirischen Welt sei, eben das 
Vergehen des Gebundenseins das Ziel der Seele sein. Ein andrer 
Ausleger *) aber erkl^ : ,Der Satz ,das Nichts ist die Realitat* ist 
nur ein tadelnswerther Ausspruch unwissender Leute, eine Be- 
grundnng aber fur denselben giebt es nicht; denn er wird als 
unhaltbar erwiesen durch das Dilemma, ob es ein Beweismittel 
[fur das Nichts] giebt oder nicht. Wenn jene [nSmlich] ein Be- 

1) Verbessere mmvrtScam nnd vgL Anm. 1 auf S. 35. 

2) Das folgende CStat babe ich leider nicht Terificiren konnen. Eam- 
mi^ra meinte, dass nnter dem ka^dt anch bier, wie sonst einige Male in dem 
Bncbe, Vaeaspatimi^ra zn verstehen sei ; docb stammt die obige Stelle nicht aus 
dem Commentare desselben zur Sarnkbyakarika. 

Abhandl. d. DM6. IX. 3. 


4 
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weismittel for das Nichts [als vorhanden] annehmen, ist dtirch 
eben dieses der Begriff des Nicbts aufgehoben ; wenn sie [ein seiches] 
nicbt annehmen, stellt sich wegen des Niebtvorhandenseins eines 
Beweismittels die Constatimng des Nichts als unrichtig heraus. 
Und wenn [sie sagen sollten : ,Das Nichts] ist durch sich selbst 
evident*, miisste von demselben geistige Natur n. s. w. ansgesagt 
werden TJnd man darf nicht behaupten, dass auch von der 
Schrift nnd Tradition das Nichts als das wirkliche gelehrt werde, 
wenn [die erstere] sagt; 

„Kein Untergang und kein Entstehen ist, kein Gebundener and 
kein nacb den ubernaturlichen Eraften trachtender®), kein nach Erlosong 
verlangender und kein Erloster; das ist die hochste Wahrheit.“ [Gaud. 
Mand. K. 2. 32, Brahmabindupanishad 10]®) 

und [die letztere]; 

„fDie Versenkung], in der das voUige, auf keiner Grundlage 
ruhende Nichts fur das Wesen [der Dinge] gehalten wird , heisst die 
Versenkung in das Nichtsein (abhdva-yoga ) , durch welche [der Yogin] 
das Selbst erschaut'* ; 

denn in solehen Schriftstellen ist nur der Nicht-Untergang 
u. s. w. der Seelen als wirklich gemeint, da in den [jenem 
Upanishad-Citat] vorangehendenund nachfolgenden Satzennur von der 
Seele die Rede ist : und in derartigen Traditionsstellen vrird 
nur gelehrt, dass allein das unendliche aethergleiche Gebiet des 
Geistes, in dem alles [andere] aufgegangen, wirklich sei*). [Jene 
Traditionsstelle] nSmlich ist gleichbedeutend mit solehen Aus- 
spruchen wie : 

,J)er Yogin, dessen innerer Sinn in den Aether dahingegangen 
[d. h. Ton ausseren Eindrucken unbeeinJiusst] ist®), der die drei Welten 
fur luftartig and seinen eignen Leib fur dunstgleich halt, wird Brahman 
genannt*' ; 

Denn die Worte .Aether* {dkaQa) und .Nichts, Leere* {cunya) [in 
dem ohigen Verse] sind [als] Synonvma [gebrauoht]. Unter (manas), 
dem ,inneren Sum* ■)• ist [in dem letzten Verse] das gesammte 
Innenorgan zu verstehen. d. h. das ,grosse Princip* [i. e. das TJr- 


1) Denn nur der Geist, das Denken {cit] ist durch sich selbst e-rident 

{svatah stddha , svayam-pi-ahara . Yadi cunyam svatah siddJiam bhavet, 
tada cidritpim sydt. yasmdt svatah siddha jagati cid eod 'sti, P. ' Das adi 
bedeutet. nnd es miisste die Qualitaten haben. welche der Geist in der empi- 
rischen Eiistenz annimmt; dresha, krti, dharma, adharma u. s. f. 

2) S. V. a. Yogin; sadltalah = siddhy-artham upayanushthdta^ P. 

3) Ygl. die Tarianten bei Weber, Ind. Stud. II. G1 und in der Ausgabe 
der Atharvana Upanishads S. 19 tBibl. Ind. i. 


4) yatrd kdra-sadrm-cinmartdnle vf^vam '= pralrti-vargah) riUnam 
asti, tasyai va cidakdcasya tattvote 'ty evn protipddyate, P. 

5) Nach R-immi^ra stammt der nachfolgende Cloka wahrecheinlich ans 
dem Yo^vasisbtha. 

6) Es i»t nyod-gdmi-Miind als Compositum zn verbessem 

7> Trenne Mano ron dem Compositum ab und denke eine kleine Inter- 
punkuon hiJiter fHitohk’nroonjn, 
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theilsorgan, buddki] und die [beiden] anderen [namlicli das Sub- 
jektivirungsorgan, ahamik&ra, tind das Wahmelimungsorgan, »ianas] ; 
dn den Aether dahingegangen' bedeutet ,in dem unendlichen Sther- 
gleichen Gebiet des Geistes anfgegangen*. 


[Der Verfasser] bringt einen weiteren Widerlegungsgrund vor : 

46. Auch deshalb ist es so mit dieser [Theorie], 
weil sie dasselbe Scbicksal bat wie die beiden [andem]. 

Auch deshalb, weil sie dasselbe Scbicksal hat wie die beiden 
[andem] Theorien, von denen die eine die MomentanitSt der Aussen- 
dinge, die andere [die aUeinige Existenz] des Denkens lehrt, d. h. 
well anf sie die gleichen Widerlegungsgriinde anzuwenden sind, ist 
diese Theorie [des Nichts] hinfellig; so ist j^ol erganzen. Denn 
der Grand, mit welchem [in Siitra 35] die Momentanitatstheorie 
widerlegt wurde, dass namlieh die Thatsache der Wiedererkennung 
mit derselben unvereinbar sei, und die andem [in Sdtra 36 angefuhr- 
ten Griinde] finden auch auf die Lehre vom Nichts in der gleichen 
Weise Anwendung. Ebenso gilt auch der Grand, mit welchem 
[in Sutra 42] die Theorie [von der aUeinigen Existenz] des Den- 
kens widerlegt wurde, die Wahrnehmung der Aussendinge nSmlich, 
und ahnliche [Griinde, z. B. der Mangel an Beweismitteln , auf 
Grand deren die empirische Welt hinweggeleugnet werden kSnnte], 
in gleicher Art auch gegen die in Eede stehende Theorie {aira). 
Das ist der Sinn. 

Auch die folgende Meinung, welche gleichfalls von jenen 
[Madhyamikas] vorgebracht wird, namlich : ,Lasst doch das Nichts 
deshalb Ziel der Seele sein, weil es [entweder unmittelbar] das 
Aufhoren des Schmerzes oder das Mittel dazu bedeutet®, bezeichnet 
[der Verfasser] als unmoglich: 

47. In beiderlei Art kann es nicbt Ziel der 
Seele sein. 

,In beiderlei Art‘, d. h. weder unmittelbar nocb mittelbar, 
kann das Nichts das Ziel der Seele sein, weil die Freude und die 
ahnlichen [Zustande, welche von der empirischen Seele erstrebt 
werden], nur dann Ziel derselben sein konnen, wenn sie in ihr 
haften, und weil ihr [Madhyamikas] ja gar keine bestandige Seele 
anerkennt, [welche der Behalter der Freude u. s. w. sein konnte]. 
Das ist der Sinn. 


Damit sind die Ansichten der Heretiker in Bezug auf die 
Ursachen des Gebundenseins abgethan. Jetzt werden die andern 
widerlegt, welche ausser den bisher zuriickgewiesenen noch ubrig 
sind, namlich auch die von Orthodoxen angenommenen Ur- 
sachen des Gebundenseins : 


4 ' 



52 


SdmkJiyarpravaecma-hfidsTiya I. 48 — 51. 


48. Nichit aus irgend einer Art von Wandem. 
,[Folgt] das Gebundensein* ist hinzuztidenken, weil davon die 
Bede ist. Auch nicht aus irgend einer Art von Wandem, wie 
z. B. ’) aus dem Eintritt in den Korper, stammt das Gebunden- 
sein der Seele. Das ist der Sinn. 


[Der Verfasser] giebt den Grand dafiir an: 

49. Weil dieses fflr etwas bewegungsloses un- 
moglich ist. 

Wed das Wandem fiir die bewegungslose , wed aUgegen- 
wSrtige Seele uiunoglicb ist. Das ist der Sinn. 


,Da wir aus der Schrift und Tradition lernen, dass [die Seele] 
aus dieser in jene Welt wandert und [aus jener in diese] zuruck- 
gekebrt, musst ihr die Seele aber dock begrenzt sein lassen? So 
sagt ja auch die Schrift u. a.: 

„Daumengross ist die Seele, das innere Selbst.“ [Hath. 6. 17; 

Qvet. 3. 13]“ 

Diesen Einwand weist [der Verfasser] zuriick: 

50. Wenn sie korperlich ware wie Topfe u. dgl., 
mflssten dieselben Bedingungen [for sie] gelten, und 
darin lage ein Widerspruch gegen unsere Lehre. 

Und wenn man annahme, dass die Seele wie Topfe u. dgl. 
korperlich, d. h. begrenzt ware, dann wurde sie aus Theilen be- 
stehen, verganglich sein u. s. w. [d. h. zu einer gewissen Zeit ent- 
stehen und einen bestimmten Umfang haben], mithin miissten fiir 
sie dieselben Bedingungen gelten wie fur Topfe u. dgl., und darin 
lage ein Widerspmch gegen unsere Lehre. Das ist der Sinn. 


[Der Verfasser] erklart nun, in welchem Sinne die Schrift 
von dem Wandem [der Seele] spricht; 

51. Auch spricht die Schrift von dem Wandem 
[nur] wegen der Yerbindung mit dem Upadhi, ver- 
gleichbar dem [Fall mit dem] Kaum. 

Und wo auch die Schrift mit Bezng auf die Seele von einem 
WMidem spricht, da ist sie nach Massgabe der fiir die Allgegen- 
wart [der Seele] zeugenden Schriftstellen, TraditionssteUen n^ logi- 
schen Gmnde [so] zu verstehen, [dass die Bewegung von der Seele 
ausgesagt ist] nur wegen ihrer Verbindung mit dem Upadhi [d. h. 
nut dem mneren Leibe, linga-cartra], geradeso wie dem Baum [nur 
dann Bewegung zngeschrieben wird. wenn er mit einem Upadhi, 


1) ddi = derantara-gamanat, P. 
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z. B. mit einem Topf, verbunden ist]. Den Beweis dafor liefert 
[also, wie eben gesagt, erstens] die Scbrift, z. B. an folgenden 
Stellen: 

„Wie der Baum, der in einem Topfe eingeschlossen ist, [nach der 
allgemeinen Vorstellung sich bewegt], wenn man den Topf tragt, wahrend 
[in Wahrheit doch nur] der Topf getragen wird nnd nicht der Baum, 
ebenso ist’s mit der dem [unendlieben] Baum vergleicbbaren Seele.“ 
[Brabmabindupanishad 13]^) 

„Denn nor [weil sle] mit den Qualitaten des Innenorgans und des 
Korpers^) [in Verbindung steht], erscheint [die Seele] anf dem niederen 
Standpunkt (avara) klein wie die Spitze einer Able"*). [§vet. 5. 8]; 

[zweitens] die Tradition z. B. an der Stelle: 

„Ewig ist sie, allgegenwartig, bestandig“. [Bbag. 2. 24]; 
nnd [drittens] folgende logische Begriindung: Wenn [die Seele] 
von mittlerer [begrenzter] Ansdehnung *) ware , niusste sie aus 
Tbeilen bestehen, mitbin verganglich sein; und wenn sie ein 
Atom ware, liesse sich die Thatsacbe der den [ganzen] Korper 
dnrchdringenden [d. h. an jedem TheUe des Korpers wabrnehm- 
baren] Empfindnng nicht erklaren, und ebenso wenig [adz-, die 
Erscbauung der Seele, die zur Zeit der unterscheidenden Erkennt- 
niss eintritt; denn ein Atom ist unsichtbar], — eine Begriindnng, 
die sich noch weiter ausfuhren lasst®) (ddi). In solchen Tradi- 
tionsstellen wie: 

„Die Materie [in der Form des Innenorgans] voUbringt die Werke, 
welcbe sich in erwunscbten und unerwunscbten Friicbten Sussem, nnd 
die Haterie, die nach Belieben dnrcb die drei Welten wandert, geniesst 
dieselben anch“. [bibb. 12, 11307 b nnd 11308 b] 


1) Vgl. die Varianten in der Ansgabe der Atbarrana Up. S. 19 (Bibl. Ind.). 

2) Vgl. die Anm. 2 auf S. 32. — Vijnana’s Text dieses Citats weicbt von 
dem der Upan. darin ab, dass der letztere 'py anstatt hy bietet. 

3) D. b. zur Zeit des Gebundenseins denkt man, dass die Seele ein kleines 
Etwas im eignen Leibe sei, wahrend dieselbe an sich (anf dem hoheren Stand- 
pnnkt, als para atmaii) alldnrcbdringend ist. 

4) Dem Atom {paramdnu) gegenuber steht das ,ansgedehnte‘, und dieses 
zerfallt in dasjenige, dem nnendliche Ansdebnnng eigen ist (paTama-mahat, 
d. h. Seelen, Materie, Aether oder Baum, Zeit) nnd dasjenige, dem mittlere 
Oder begrenzte Ansdehnung znkommt (niadhyamaparimdna , pariccMnna- 
parimana, d. b. die Objekte der Erscheinnngswelt oder nach dem nnvermeid- 
lichen Beispiel: Topfe u. dgL) 

5) Und zwar in der verschiedensten Art und Weise, wofiir ich zwei 
Beispiele geben wiU. Die AUgegeuwart der Seele folgt fur den Inder schon 
ans dem ein&chen Genusse einer Prucht; denn die unsichtbare Kraft (das 
adrshta) meiner frilheren gnten Werke ist die cansa efficiens fnr das Wachsen 
des Banmes, dessen Fruchte ich esse, nnd fur das Heranreifen dieser Frnchte, 
wahrend die Kraft der Natnr {prakrti-^akti) , die den Baum und die 
Fruchte wachsen lasst, die cansa materiaUs ist. Mein Atman steht also mit 
dem Banme, ebenso wie mit nnendlich vielen abnlichen Dingen, in einer Ver- 
bindung (pambandhd) , kann mithin kein Atom sein. Einen mytbologischen 
Gmnd liefert der Bshi Sanbhari, der seine 60,000 Leiber gleicbzeltig nicht 
hatte annebmen konnen, wenn sein Atman nicht von einer Ansdebnnng ge- 
wesen ware, die ihn befahigt hatte mit alien di^n Leibem in Verbindnng 
zn treten. 
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wird deshalb ausdrueklich nur der Materie das Wandem, d. b. 
die Bewegnng, zugesehrieben. 

52. Auch nicht durch das Werk, weil dieses ihr 
nicht angehort. 

Auch nicht durch das Werk, d. h. durch die unsiehtbare 
Kraft desselben, entsteht unmittelbar das Gebundensein der Seele. 
Warum [nicht]? Wed dieses der Seele ilicht angehSrt. Das ist 
der Sinn. — Oben [in Sutra 16] war [die Ansicbt] widerle^ wor- 
den dass das Gebundensein durch das Werk, d. h. durch die Aus- 
tlbung von vorgeschiiebenem und verbotenem, entstehe; hier aber 
[wird negirt, dass es hervorgemfen werde] durch die aus jenem 
[Werke] entspringende unsiehtbare Kraft ; es liegt also [wenn auch 
kein TJnterschied des Ausdrucks, so doch] ein sachlicher Unter- 
schied, also keine miissige Widerholung vor. 

,Mag doch das Gebundensein des e i n e n [d. h. der Seele] 
durch die nnsichtbare Kraft entstehen, wenn diese auch einem 
andern [d. h. dem Innenorgan] angeh6rt.“ Mit Bezug auf diesen 
[Einwand] erklart [der Verfasser]: 

53. Es lage eine zu weit gehende Uebertragung 
vor, wenn sie verschiedenen angehorten. 

Wenn das Gebundensein und die Ursache desselben verschie- 
denen angehSrten, lage eine zu weit gehende Uebertragung vor, 
d. h. wiirde das Gebundensein auch fiir die erlbste Seele gelten 
kSnnen. Das ist der Sinn. 

Wozu noch weiterer Worte? Das Gebundensein der Seele 
kann weder aus den [bisher aufgestellten Ursachen] entstehen, von 
dem Wesen [der Seele, Sutra 7] an bis zu dem Werk [Sutra 52], 
noch aus irgend einer andem [ahnlichen Ursache], weU die Schrift 
dagegen spricht. Diesen aUgemeinen Widerlegungsgmnd bringt 
[der Verfasser im folgenden Sutra] vor: 

54. Auch spricht dagegen schliesslich die Schrift, 
welche [die Seele] fQr qualitatlos u. s. w. erklart. 

Dagegen, dass das Gebundensein der Seele nicht Upadhi-artig 
sei, spricht auch die Schrift an solchen Stellen wie: 

„I>er Znschaner, der Erkenner, der fur sich seiende (keoala), 

qoalitatlose." (^Vet. 6. 11] 

Das ist der Sinn. Das Wort , schliesslich' (iti) zeigt an, dass 
die Prufong der [aufgestellten] Ursachen des Gebundenseins zu 
Ende ist 

11 Fiige itdrshtena hinter dharmendpi ein mit der v. L, dem MS. und 
Aph.‘ 55, .4r,m. 3. 
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Da nun so dureh die Beihe der Sutras *) von ,Nicht . . . 
eines, der seinem Wesen nach gebnnden ist, . . . [I. 7] an [alle] 
anderen [Behauptungen] widerlegt sind, ist festgestellt, dass allein 
die Verbindung von Materie mid Seele die unmittelbare TJrsache 
des Gebundenseins ist. Dagegen wird folgender Einwand erhoben : 
,Wie kommt es denn aber, dass niebt auch die Verbindung der 
Seele *) mit der Materie von den [namlichen] verschiedenartigen 
Voraussetzungen (vikalpa) betrofifen [eigentlich ,angefressen‘] wird 
[wie oben das Gebundensein], dass namlich [diese Verbindtmg 
der Seele] wesentlich sei u. s. f. ? Denn wenn diese Verbindung 
[der Seele] wesentlich oder durch die Zeit u. s. w. [d. h. durch 
den Baum, den Zustand, das Werk, das Nichtwissen, die unsicht- 
bare Kraft] veranlasst ware, warden ja [alle friiher von euch gegen 
die Opponenten vorgebraehten] Widerlegungsgriinde, ,dass das 
Gebundensein dann auch fiir die erloste [Seele] gelten musste‘ 
u. s. w. in ganz entsprechender Weise [auf euch Samkhyas] ebenso 
Anwendung finden*. Diesen Einwand beseitigt [der Verfasser]: 

55. Auch^) die Verbindung mit jener folgt aus 
der Mchtunterscheidung *) ; [deshalb] finden sie nicht 
ebenso Anwendung. 

Auch die oben [im Coinmentar zu Sutra 19] beschriebene 
Verbindung der Seele mit jener [d. h. der Materie] folgt aus der 
Nichtunterscheidung ; denn nur in Polge der zu beschreibenden 
Nichtunterscheidung als der Veranlassung besteht [diese] Verbin- 
dung. Deshalb finden die [friiher] vorgebraehten Widerlegungs- 
griinde nicht ebenso [auf uns] Anwendung. Das ist der Sinn. 
Diese Nichtunterscheidung nun findet sich nicht bei den ErlSsten, 
und deshalb giebt es fiir diese keine neue Verbindung [mit der 
Materie]. Wenn [uns nun eingewendet wird]: ,Die Nichtunter- 
scheidung kann doch hier nicht die Ueberzeugung von der Iden- 


1) Die Verbesserving pradarcahena in Aph. •'* 57 , Anm. 2, erledigt sich 
dnrcli meine Anm. 2 auf S. 21. 

2) Erganze zu puruslie: vartaTndnaJi , wie auch sonst, wo der Locativ 
xmserm Sprachgefiihl nicht recht entspricht 

3) Durch das api wird tad-yogo in Parallelismus mit alien Begriffen von 
svabhdva (Shtra 7) bis karman (Sutra 52) gesetzt. Um den Text unseres 
Sutra nach indischer Weise zu erklaren, kann man sagen: die Worte tad-yogo 

bilden den Pdrvapaksha und der Rest die Antwort auf denselben. 

4) Die Uebersetzung dieses Satzes in Apb.^ ist ganz verdreht. In dem 
Comm, auf S. 58, Anm. 1 ware eine starke Interpunktion hinter 'py avivekdn 
zu setzen , wenn diese Erklarung uberhaupt aus einem der indischen Commen- 
tare stammte. In der That ist der Text aber, wie auch sonst nicht selten, ein- 
fach von Ballantyne’s Pandit gemacht; denn MahMeva liest: prakrtl-8a)nyogo 
'py avivehdt j ato na samdnatvam doshasya / muktasyd (oder muhte) 
kdhhdrdn na punah samyogo bhavati 'ty arthahy und Nage^a: vakshyamdiidd 
avivekdn nimittdt sarnyoga iti na doskdndm samatvam ity arthah j sa cd 
''mv^o mukteshu nd 'sti 'ti na punah sarnyogah. Vgl. ubrigens Aph.® 8^ 
Anm. 
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.titat (abheda) der Seelen mit der Materie sein; denn [die Nicht- 
unterscheidung ist ja die Ur s ache der Verbindung beider; die 
Ueberzeugung von der Identitat der Seelen nnd der Materie] hann 
[also] nicht vor der [durch eben jene Nichtonterscheidiing erst 
hervorgemfenen] Verbindung existiren. Vielmebr [kann die Nicht- 
nnterscheidnng] nur priore Nichtexistenz der Unterscheidung oder 
eine Anlage (vdsand) des Denkens [sein], die man Nichtunter- 
scheiduug nennt. Dieses beides aber ware nicht der Seele eigen, 
sondem lediglich dem Innenorgan; nnd deshalb ist doch [gegen 
euch Samkhyas] derselbe Widerlegnngsgrund vorznbringen , [den 
ihr gegen eure Gegner angewendet], namlich dass ihr euch einer 
zu weit gehenden Uebertragnng (atiprasanga) schnldig macht, 
indem ihr dnrch etwas einem Dinge angehoriges eine Verbindung 
an einem andern (anyatra) hervorgemfen werden lasst*, — [so 
erwidem wir darauf] : Mit nichten steht es so ! denn die Nicht- 
nnterscheidung gehort der Seele an wegen der Verbindung ,Objekt- 
sein‘, [d. h. die Nichtnnterscheidnng gehort insofem der Seele an, 
als sie, ebenso wie alle anderen Qualitaten des Innenorgans, nur 
nm der Seele willen da ist, d. h. als Objekt derselben angesehen 
werden muss], Demnach besteht [fur nns] folgende VertheUnng 
(vyavasthd): Welchem ihrer Herren, d. h. welcher Seele, die Materie 
in der Form des Innenorgans ihre Gestalt noch nicht gezeigt hat, 
weil sie namlich von ihr getrennt war*), mit dieser (fatra) Seele 
verbindet sie sich in der Form von deren Innenorgan zn dem 
Zwecke, derselben ihr Gebahren zu zeigen. Darum liegt [auf unsrer 
Seite der Fehler] einer zn weit gehenden Uebertragnng nicht vor. 
Das wird in Karika [21 mit folgenden Worten] gelehrt: 

die Seele die Materie erschaue und sich von ihr isolire 
findet die Verbindung beider sUtt, die der des Lahmen[=Seele] und 
Blinden[=:Materie] vergleichbar ist. Durch diese [Verbindung] ist die 
Schopfung hervorgebracht'*. 

Der Sinn [der ersten Zeile dieses Verses] ist : Damit von der 
Materie [ihr Gebahren] ihrem Herrn, der Seele, gezeigt werde 
und damit beide [von einander] sich isolireu Dass aber die Nicht- 
unterscheidung eine Fnnktion [des Innenorgans] ist, werden wh- 
in einem Sdtra weiter nnten [I. 58] lebren : ,Das ist nur ein Ans- 
dmck, aber keine Realitat, da diese im Denkorgan mhn.“ Die 
Nichtnnterscheidnng ist nun nur vermittelst jener Verbindung 
[von Materie nnd Seele] die Ursache des Gebundenseins, weil be- 
kanntlich znr Zeit der periodischen Weltanflosnng [in welcher die 
Seelen von der Materie isolirt sind] kein Geb^densein existirt, 
aber der bei Lebzeiten Erloste (jivanmukta), trotzdem [bei ihmj 


1) Seize einen Avagraha Tor vivekdkhyefi; durch das Fehlen dieses 
Zeichens m Halls Text ist der Sum grobUch eotsteUt. Hinter vd ist ein 
Inte^unktonsstnch. dagegen hmier purusha-dharmah nur etwa ein Komma 
erforderlicb. 

2) vivici^a = prihag-blidvena, P. 
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die Nichtuntersclieidang za Ende ist, noch Schmerz empfindet, [da 
die Verbindang der Materie mit seiner Seele noeb fortbesteht}. 
Deshalb ist oben die Nichtunterscheidting nicbt als unmittel- 
bare Ursacbe des Gebundenseins bezeicbnet. 

Wenn [nun demand einwenden soUte]: ,Lasst doch das an- 
fanglose, [zwischen Materie und Seele bestebende] Verhaltniss von 
Besitz und Besitzer, welches, wie [vorber] festgestellt, fiir das 
Verhaltniss von Genossenem und Geniesser eine nShere Bestimmung 
ist, Oder aueb die Werke u. s. w. [d. h. Zeit, Baum und die andem 
von Sutra 14 an erwabnten Begriffe] die Ursacbe jener Verbin- 
dung sein; warum sebt ibr denn aucb die Nicbtunterscbeidung 
dafor an?*, [so erwidem wir: Dieser Einwand ist] nicbt [be- 
recbtigt], da erstens in der [Bbagavadjgita [13. 21]: 

„Denn die in der Materie stehende Seele geniesst die zu der 
Materie gehorigen Constitaenten ; das Hangen an diesen Coustitnenteu 
ist die Uraache fiir ihre [der Seele] Wiedergeburt in angenehmen and 
imangenebmen Existenzen/* 

der subjektivirende Wahn (abhimdna), dort ,Hangen‘ genannt , als 
die Ursacbe der Verbindung [von Materie und Seele] bezeicbnet 
ist ; [zweitens] wegen der in den folgenden SStzen imd anderweitig 
angefubrten Griinde *) ; und [drittens] , weil sonst der in Schrift 
und Tradition festgestellte Satz, dass die ErlSsung sicb aus der 
Erkenntniss ergebe, unberecbtigt ware. Wenn [aber demand 
meint]: „Trotzdem ist docb aucb das Wirken ihres Upadbi [d. b. 
des der Seele zugebbrigen Innenorgans] sowie [die Verfassung 
(avasthd) desselben] Ursacbe jener Verbindung; warum nennt ibr 
denn, dies bei Seite lassend, einzig und aUein die Nichtunterscbei- 
dung als deren Ursacbe?*, so sagen wir: Verglicben mit der Nicbt- 
unterscbeidung steht das Wirken des [Innenorgans] und ahnUches 
mit der Seele nur in einem mitt elb are n Zusammenbang. Dem- 
nacb kann allein die Nicbtunterscbeidung unmittelbar durcb die 
Seele aufgeboben werden, das Werk und abnbcbes aber nur ver- 
mittelst der Aufhebung ibrer Ursacbe, welcbe eben die Nicbt- 
unterscheidung ist ; dies meinen wir {ily dgayena), wenn wir aUein, 
d. b. im ausgezeicbneten Sinne des Worts, die Nicbtunterscbeidung 
als Ursacbe der Verbindung nennen. Und diese Nicbtunterscbei- 
dung, d. b. die Auffassung der beiden Begriffe [Materie und Seele], 
bei weleber das Nicbtverscbmolzensein [der zwei Dinge] unerkannt 
ist, woUen wir in die Stelle eingesetzt baben, welcbe das ,Nicht- 
wissen‘ (avidyd) [im Yoga-System] einnimmt. Das ergiebt sicb 
aus zwei Sutras weiter unten ,Das Gebundensein aus dem Irr- 
thum* [IIL 24], ,Die Arten des Irrtbums sind fiinf* [ill. 37], und 
daraus, dass aucb in dem Yogasfftra [2. 24] ,Ihre Ursacbe ist das 
Nicbtwissen* allein das in funf Kategorien zerfaUende Nicbtwissen 
als die Ursacbe der Verbindung des Innenorgans und der Seele 


1) Setze eine Interpunktion hinter ^yuktibhyac ca. 
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bezeichnet ist; denn nnr insofern darf hinsichtiich dieses Pnnktes 
(atra) eine Divergenz [des Saipkhya-] vom Toga-System constatirt 
werden, als wir [Samkhyas] die Theorie nicht anerkennen, dass 
ein Objekt in einer andem als seiner wirklichen Form erscbeinen 
kann (anyathd-khydti) ^). Die Nichtnnterscheidnng ist bier aber 
weder eine einfache Negation [d. b. etwas unreales] noeh priore 
Nichtexistenz der Unterscbeidung ; denn [im ersten Fall] miisste 
das Gebundensein aueh fiir die erloste [Seele] gelten *), und [im 
zweiten Fall] ware aueh der bei Lebzeiten ErlSste einem emeuten 
durch das Entstehen von Verdienst und Schuld bedingten Gebun- 
densein ausgesetzt, [da Verdienst und Schuld aueh bei ihm noch 
entstehen konnten] wegen der prioren Nichtexistenz der besonderen 
Arten der Unterscbeidung, welche erst zukunftig sind®). Ein 
weiterer Grund [dagegen ist daraus abzuleiten], dass [bei jener 
der Nichtunterscheidung die Realitat absprechenden Erklarung] das 
im folgenden Sdtra gegebene Beispiel von der Finstemiss un- 
passend ware; denn etwas nichtseiendes kann nicht verhiillen wie 
die Finstemiss [verhiillt]. Und schliesslich wiirde aueh das Zu- 
und Abnehmen der Nichtunterscheidung, von dem doch in der 
Schrift die Rede ist, unerklarlich sein. Nach unserer Meinung 
kann nur eine als Anlage {cdsand) [des Innenorgans] aufzufassende 
Nichtunterscheidung die Ursache der empirischen Existenz, die mit 
dem Worte ,Verbindung‘ gemeint ist, sein, kann nur [von einer 
solchen Nichtunterscheidung] in gleicher Weise wie von der 
Finstemiss die Eigenschaft des Verhiillens, ein Zu- tmd Abnehmen 
und dgl. [d. h. das Gesichertsein gegen die obigen Einwande] aus- 
gesagt werden. Aueh zu dem [Yoga-]Sutra des Patanjali [2. 24] 
jlhre Ursache ist das Nichtwissen“ ist von dem Commentator*) 
die Erklarung gegeben, dass unter dem Worte ,Nichtwissen‘ der 


1) Die Polemik gegen diese, ubrigens aueh von den Naiyayikas ange- 
nommene, cinyuthd-khydtf s. V. 55. 

2> Vgl. Caukara zu den Brahmasutrns S. 435, Z. 4, 5. 

3) Es werden im Falle des bei Lebzeiten Erlosten verschiedene Stadien 
der onterscheidenden Erkenntniss angenommen; dieselbe ist von dem Augen- 
blick ihres Eintretens bis zam Tode des Jivanmukta in bestandigem Wachs- 
tbnm begriffen. Auf Grund dieser Annabme ist nun bier die spitzdndige 
Theorie gebildet, dass irgend eine Art, irgend ein Mass von unterscheidender 
Erkenntniss fur den Jivanmukta, so lange er lebt. unerreicht bleibt, d. h. dass 
bei ihm zn jeder Zeit bis zum Augenblick der definitiven Erlosung im Tode 
(videha-mukti eine .priore Nichtexistenz solcher Erkenntniss^ vorliegt. Wenn 
nun priore Nichtexistenz der Unterscbeidung mit Nichtunterscheidung gleichbe- 
deutend ware, wtirde der Jivanmukta der Eventualitat oder vielmebr der Noth- 
wendigkeit ausgesetzt sein. Handlungen zu begehen, die ein Verdienst oder eine 
Verschuldung bedenten, erwurde also nicht erlost sein. Da er dies aber 
in der That ist, kann Nichtunterscheidung nicht priore Nichtexistenz der Unter- 
scheidung sein. 

4) bluish fj(i-kdrair ist plor. majest.^ denn gemeint ist nnr Vyasa, der 
aueh sonst vorzngsweise durch den Plural geehrt wird, vgl. Vydsa-dsvaih fiinf 
Zellen weiter unten und S. 11, Z. 18. Die Erklarung, welche Vyasa a. a, O. 
von aridya giebt. laatet: viparyayu-jtiana-vasane 'ty arthah. 
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Keim zum Niehtwissen zu verstehen sei. [Nur ein solcher Keim, 
eine solche An 1 age znm Niehtwissen kann die TJrsache der oben 
beschriebenen Verbindung sein], da die [von nns Nichtunterschei- 
dnng, im Toga-System Niehtwissen genannte] Anschauung [selbst] 
zeitUeh jener Verbindung naehfolgt, dieselbe also nicht hervorrufen 
kann. Und aueb in solehen Ausspruchen, wie dem [vorher citir- 
ten] ,Denn die in der Materie stehende Seele geniesst . . . 
[Bhag. 13. 21], gilt, wie man sieht, nur das Hangen *), welehes wir 
subjektivirenden Wabn nennen, als die tJrsaehe der mit dem dor- 
tigen Ausdruck ,Steben in der Materie‘ gemeinten , Verbindung'. 
Darum ist aueb von dem gottlichen Vyasa im Yoga-Commentar 
[zu 2. 5 am Ende] mit Emphase constatirt, dass ,das Niehtwissen 
nicht eine Negation [etwas unreales] sei, sondem eine dem Wissen 
entgegengesetzte, andere Anschauung [positiver Natur]“. Daraus 
folgt, da ja die beiden Begriffe Nichtunterscheidung und Nicht- 
wissen ganz gleicbwertbig sind, dass aueb [unsere] Nichtunter- 
seheidung eine besondere Art von Anschauung ist. 

Diese Nichtunterscheidung nun ist in dreifaeher Art Ursache 
der von uns , Verbindung' genannten empirisehen Existenz : 1) an 
sich, 2) vermittelst der Entstehung von Verdienst und Schnld, 
3) vermittelst der bekannten [Qualitaten des Innenorgans] , Leiden- 
schaft, [Hass] u. s. w.: [denn fur jede der drei Arten haben wir 
eine Belegstelle; ad 1] ein Yogasutra [2. 13]: ,So lange die 
Wurzel existiit, reifen ihre [der Werke] Friichte heran", [ad 2] 
eine TraditionssteUe : „In Folge der Vorstellung ,Thater bin ich' 
wird [die Seele] gefesselt*, [ad 3] ein Nyayasdtra [3. 1. 25]: 
,Denn bekanntlich wird nichts leidenschaftsloses geboren* [und gleich- 
zeitig: ,Denn bekanntlich wird deijenige nicht wiedergeboren, der 
leidenschaftslos geworden ist"]. Dieser [letzte] Gedanke ist auch 
im Mokshadharma[-Abschnitt des Mahabharata] ausgesprochen : 

„Die Sinne der Wahmehmang wie die Sinnesobjekte nahen nicht 
[mehr] dem begierdelosen , ond frei von den Organen unterliegt die 
Seele nicht [mehr] der Nothwendigkeit einen Kdrper anzunehmen “ 
[Mbh. 12, 7762 b, 7763] 

„Deshalb ist die Leidenschaft, die als Begierde sich anssert*), der 
Keim, ans dem die Geschopfe hervorgehn." [Mbh. 12, 7751], 

Die Leidenschaft aber ist ein Produkt der Nichtunterschei- 
dung; auch dieser Satz ist zwei Togasutras zu entnehmen, und 
zwar aus dem Grunde, weil die Hauptlehren [des Samkhya- und des 
Yoga-Systems] dieselben sind. Diese beiden Sutras sind [T. S. 
2. 12, 13]: ,Die Schwachen (kleqcC) sind die Wurzel der Werk- 
masse (karmd<;aya) *), „So lange die Wurzel existirt, reifen ihre 

1) Verbessere ^samyogasytdva in saiigasyaiva mit dem MS. und vgl. 
S. 37, Z. 16 in der Ansgabe. 

2) Das Mbh. Uest, wenigstens in der Calcuttaer Ausgabe, tad-dtmakdt 
anstatt tarshdtmakdt. 

3) Und die Werkmasse zeitigt die Leidenschaften , harmdmyali hdma- 
Idbha-moha-krodha-pra^avah, Vyasa za dem Sdtra. 
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[der Werke] Friichte heran, Gebiirt, Alter und Empfinden* ^). Mit 
dem Worte ,Scliwachen‘ sind die fonf Dinge gemeint, deren erstes 
das Nichtwissen ist, [d. h. ausserdem noch nacli TogasAtra 2, 3: 
Subjektivismus, Zxmeigang, Abneigung tind Hang zum Leben], 

Die Beihe der Instanzen, welche der Process durchlauft, durch 
welchen die Nichtnnterseheidnng das Gebnndensein bewirkt, ist in 
der I'^varagita folgendermassen znsammengefasst und besehrieben : 

„Die Vorstellunf; , dass Selbst sei, was nicht Selbst ist, [bildet die 
Grundnrsache] ; ans ihr entstebt der Sehmerz und sein Gegentheil [die 
Freude] ; alia [daraus sich ergebenden] Fehler, wie Znneigung, Abneigung 
u. s. w., sind [also mittelbar] durch jenen Irrthum bedingt. 

Ttin Produkt jener [Fehiermasse hinwiedemm] ist ein [nener] Fehler : 
Verdienst und Schuld. So lehrt die Schrift. Ans diesem Fehler ent- 
stehen alle die Korper fiir alle [die Seelen]“. 

Eben dasselbe ist in dem Nyayasutra [1. 1. 2] gelebrt: „Wenn 
in der Reibe ,Scbmerz, Geburt [d. b. empiriscbe Existenz und 
Wiedergeburt], Handeln, Febler, Irrtbum' durch Schwinden des 
jedesmal folgenden das unmittelbar vorangehende sehwindet, erfolgt 
die Erlosung*. 

Damit haben wir den Abschnitt®) iiber die Ursache dessen, 
woven man sich befreien muss, gelebrt ; [um den Inhalt znsammen- 
zufassen]: Die Nichtunterscheidung ist die Wnrzelursache desjenigen, 
woven man sich befreien muss, d. h. des Gebundenseins, [und erzeugt 
dasselbe] vennittelst der empirischen Existenz, die wir ,Verbin- 
dung‘ nennen. 

Von bier an lehrt [der Verfasser] den jetzt an die Reibe 
kommenden Abschnitt von den Mitteln zur Befreiung ausfiihrlich 
bis zum Ende des Lehrbuchs; doch wird er sich zwischendurch 
gelegentlich auch fiber die schon erorterten Abschnitte verbreiten: 

56. Aus einer feststehenden Ursache folgt ihre 
Beseitigung, wie die der Finstemiss. 

In dem Falle des Wahnes, dass Perlmutter Silber sei, oder 
Shnlicher Wahnvorstellungen folgt ,ihre Beseitigung*, d. h. die der 
Nichtunterscheidung, [einzig und allein] aus der in der ganzen 
Welt bekannten feststehenden Ursache, d. h. aus der unmittelbaren 
Erkenntniss des Unterschiedes ; — ,wie die der Finstemiss‘; das 
bedentet; tvie die Finstemiss nur in Folge des Lichtes als der 
feststehenden Ursache verschwindet , [aber] durch kein anderes 
Mittel [beseitigt werden kann], ebenso verschwindet auch die Nicht- 
tmterscheidung [von Materie und Seele] allein in Folge der Unter- 
scheidung. nicht aber unmittelbar in Folge von Werken u. dgl. 
[d. h. logischer Erwagung und Meditation]. Eben dasselbe ist in 


1) Setze eine Interpunktioii hinter iti. 

2) ^ gi. oben Anm. 1 auf Seite 22. 

3) L. heya-hetu-vyuhah mit der v. 1. und dem MS. 
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dem TogasAtra [2. 26] gelehrt: ,Das Tumnterbrochene Erschauen 
des Unterschiedes ist das Mittel znr Befreitmg* *) ; die Werke aber 
tind die andem [eben genannten Dinge] sind nnr Hilfsmittel 
zur [Erreichtmg der] Erkenntmss ; denn in dem Yogaslitra [2. 28] 
,In Folge der Beobachtung der Obliegenbeiten des Toga *) schwin- 
det die [durch Bajas tmd Tamas bewirkte] Unreinheit [des Irmen- 
organs], xmd danach tritt das Lenchten der Erkenntniss ein, das 
bis znm Erschauen des Unterschiedes [an Klarheit gewinnt]** ist 
constatirt, dass alle in den Obliegenbeiten des Yoga begrififenen 
Werke nur Hilfsmittel zur [Ereeichung der] Erkenntniss sind und 
zwar darum sind, weil durch sie das [im Innenorgan enthaltene] 
Sattva [vom Bajas und Tamas] geklart wird. 

Die alteren Vedantisten aber nennen auch das Werk als ein 
der Erkenntniss untergeordnetes Mittel zur Erlosung; denn in der 
SchriftsteUe : 

„Wer dieses beides, das Wissen and das [in Werken slch aossemde] 
Nichtwissen, in gleicher Weise (saha) kennt, iiberwindet den Tod durch 
das Kicbtwissen [d. h. durch frommes Work] und erreicht die Unsterb- 
lichkeit [d. h. die Be&eiung aus dem Kreislanf des Lebens] durch das 
Wissen [d. h. durch die Erkenntniss des Selbstes^^ [1^^. 11, Maitr. 7. 9] 

wie in dem Vedantasdtra [3. 4. 33] ,Und weil [das Werk] ein 
FSrderuugsmittel ist* sei constatirt, dass Erkenntniss und Werk 
in dem VerhSltniss von KSrper und Glied stehen und sich [als 
Mittel zu einem Zwecke gegenseitig] fCrdem^); dafiir spreche 
auch z. B. die folgende Stelle der Tradition : 

„yon dem wissenden wie von dem niehtwissenden ist, so lange er 
den Korper trSgt, das fur seine Kaste and sein Lebensstadium vorge> 
schriebene Werk zom Zwecke der Erlosung zo vollziehen^*. 

Nun wird aber in dem VedantasAtra [3. 4. 16] »Und die 
Vemichtung* gelehrt, was schon durch logische Argumentation 
sich herausstellt, dass namlich der auf dem Gipfel der Concentra- 
tion angelangte [d. h. der bei Lebzeiten Erloste] die Werke auf- 
giebt, [und zwar wird dies gelehrt] um festzusteUen, dass die Er- 
kenntniss die H auptursache der Erlosung ist. Es geschieht das nam- 
lich auf Grand folgender Erwagung: Wenn das Werk [das Handeln] 
zerstrenend wirkt, also die Erkenntnissubung hindert, dann ist 
nach dem Grandsatz [der Purvamlmamsa] ,Wo das Beiwerk faUt, 
[faUt] nicht das, dem es beigegeben ist*, um die Hauptsache [d. h. 
die Erkenntniss] zu erhalten, das Werk, das nur Nebensache ist, 
aufeugeben, wie dies von Jadabharata u. a. gethan ist. Daraus 

1) Seize fflne Interpuuktion hinter iti und hinter sadhandni in der 
naehsten Zeile. 

2) Die acht Obliegenbeiten des Yoga (Yoganga) s. Y. S. 2. 29. 

3) In Hall's Text nicbt als ^loka gekennzeicbnet. 

4) saheikarUvam = parasparopakdrctkatvam ekakdrya-janane, P. 

5) D. i. ein Mann Namens Bbarata, dem die Leute den Beinamen Sada 
(ein&ltig, apathisch) deshalb gegeben, weil er sich von dem Welttreiben abge- 
wendet. Vgl. Bh&g. P. 5. 9 and 10. Das ddi erklarte mir der Pandit mit 
Bsbabbadeva und ^ukadeva. 
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folgt, dass aueh nach der Meinung jener das Werk ohne die Ver- 
mittlung der unterscheidenden Erkenntniss nicht die Kraft hat, 
die Nichtunterscheidung *) aufzaheben, tmd deshalb liegt kein 
Widerspruch [zwischen der Lebre der Samkbyas und] jener [Vedan- 

tisten] vor. . . o j- 

Da in unserem Sdtra [als Gleicbniss] erwabnt ist, dass die 

Finstemiss dnreb das Licbt anfgeboben wird, ist aucb das Dnnkel 
als ein wirkliches Ding, nicbt aber als [einfacbe] Negation des 
Licbtes anzusehn ; denn bei dem Mangel eines Widerlegungsgmndes 
bat rnan kein Recbt die Vorstellnngen [welcbe die Realitat der 
Finstemiss znr Voranssetznng baben] ; ,die Finstemiss ist scbwarz* 
n. s. W.2) fiir Irrtbumer zu balten. Und man darf nicbt sagen: 
Da sicb [jene Vorstellungen] dureb die iiblicbe [Erklarang der 
Finstemiss als der Negation des Licbtes] recbtfertigen lassen, ist 
eben die Complicirtbeit, [die] der Tbeorie, dass [die Finstemiss] 
etwas anderes [veales] sei, [zum Vorwurf zu macben ist], ein sol- 
cber Widerlegongsgrund* ; denn, wenn das der Fall ware ®), wiirde 
man aucb [mit den Vijnanavadins] die Wabmebmnng der Anssen- 
dinge [dureb das gleicbe Rasonnement] widerlegen konnen, d. b. 
durch [den Hinweis auf] die Complicirtbeit der Tbeorie, dass [die 
Aussendinge] etwas anderes [als Denken] seien, da [man ja ebenso 
in diesem Falle sagen konnte, dass] die ganze empirisebe Welt 
[d. b. die Gesammtbeit aller Bilder, die wir im wacben Zustande 
in uns aufnebmen], sicb nacb der Analogie der [anerkaimter Massen 
in den Bereicb des Denkens gehbrenden] Traumbilder durch den 
alleinigen Begriff des Denkens erklSren liesse *). Daram darf man 
in unserem Fall {atra) die complicirtere Annahme, da sie sicb be- 
weisen lasst. nicht als Fehler auslegen. 

Wenn [nun demand fragen sollte]: „Da doch aucb ohne die 
unterscheidende Erkenntniss die einzelnen Vorstellungen (Jndna- 
vyakti), welcbe ihr ,Nichtunterscheidung‘ nennt, [d. h. die momen- 
twen Elemente, durch welcbe die Continuitat der Nichtuntersebei- 
dung gebildet wird], jedesmal in ihrem dritten Augenblick noth- 
wendig zu Grunde geben \ zu welchem Zweeke woUt ihr denn 
baben, dass die Erkenntniss dieselben vemiebte?", [so antworten 
wir]: Weil wir im [Commentar zu dem] vorigen Sutra erklart 
baben, dass wdr unter dem Worte .Nichtunterscheidung‘ nur die 
Anlage zu derselben verstehen, und well nach unsrer Meinung die 
Nichtuntersebeidung im Zustande der Zukunft aufgeboben werden 


It Ziehe in Halls Text vindi'ivekd-ndcokati'ata in ein Wort zusammen, 
da natnrlich n>'ivela zu denken ist. Jivananda hat in seinem Abdruck 
S. 48. 17 die Worte selbstverstandlich getrennt gelassen. 

2 1 1) h. ..die Finstemiss kommt, schwindet, ist stark, gering u. s. f.“ 

3 1 Tilge OT fainter emit mit der v. 1. und dem MS. 

4) Igl. <iie Einleitung zu I. 43. 

o ) W eii sie ira ersten Augenblick entstehen . im zweiten dauern und im 
dritten verreher. 
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kann, [d. h. weil wir nicht bloss die Nichtunterscheidung im gegen- 
wSrtigen Zeitpiinkt, sondem fiir alle Znktmffc beseitigen woUen]. 


gWenn*) nun alle in die Nicbtnnterscheidnng der Urmaterie 
und der Seele vermittelst der [bekannten] Verbindung die Ursacbe 
des Gebundenseins und alle in die Unterscheidung dieser beiden 
Begriffe die Ursacbe der Erlosung ist, dann konnte ja die Erlbsung 
vorliegen, wenn aucb noch die irrigen Identifikationen des Selbstes 
mit dem Korper u. s. w. [d. h. dem Innenorgan und den Sinnen] 
bestanden; und das steht doch im Widersprueh mit der Schrift, 
der Tradition und der Logik!“ 

Darauf erwidert [der Verfasser]: 

57. Da aus der Nichtunterscheidung der Urmaterie 
die Nichtunterscheidung der andern Dinge folgt, schwin- 
det diese, wenn jene schwindet. 

Aus der Nichtunterscheidung der Urmaterie von der Seele als der 
Ursacbe entsteht die Nichtunterscheidung der andem Dinge, d. h. 
des Innenorgans sowie [der Sinne und des Eorpers von der Seele]. 
Da nun die Nichtunterscheidung dieser Produkte, weil [selbst] ein 
Produkt, aus der Nichtunterscheidung ihrer anfanglosen Ursacbe 
[d. h. der Urmaterie] eutspringt, schwindet dieselbe nothwendig, 
wenn die Nichtunterscheidung der Urmaterie schwindet. Das ist 
der Sinn. Wie, wenn das Selbst als von dem Kbrper verschieden er- 
kannt ist, eine Nichtunterscheidung desselben von den Produkten 
des Korpers, der Farbe und den ubrigen [mit den Sinnen wahr- 
genommenen Dingen] ausgeschlossen ist, so kann auch, wenn die 
Seele an ihren Eigenschaften, der Unvei^nderlichkeit und [Geistig- 
keit] als von der Urmaterie verschieden erkannt ist, nicht mehr 
der Wahn entstehen, der die Seele mit dem Inn enorgan und den 
ubrigen durch die Eigenschaften der Veranderlichkeit u. s. w. [d. h. 
Ungeistigkeit und Verganglichkeit] gekennzeichneten Produkten 
jener [d. h. der Urmaterie] identificirt; denn [in beiden Fallen] 
liegt derselbe Grand und eine Aufhebung der Ursache vor. Das 
ist [unsere] Meinung. Eben dasselbe wird in der Tradition gelehrt : 

„Denii wenn man die Leinwand verlasst, welche das Bild tragt, 
verlasst man [auch] das Bild auf ihr; und ebenso ist es mit dem Auf- 
horen der Materie : was sind [solche der Materie angehdrigen Dinge, wie] 
Liebe und dgl. [Hass, Zom, Begier], fur die scliauenden!“ 

,Aufh6ren‘ [virama, das gleichbedeutend ist mit dem iiblicheren] 
virdma, ist [hier] so viel als ,Verlassen‘. Mit dem Worte ,u. dgl.‘ {ddi) 
sind femer die substantiellen Umgestaltungen [der Urmaterie : Innen- 
organ, Sinne, Korper u. s. w.] gemeint. — Und wenn gesagt wird. was 

1) Verbessere cettham in cet mit der v. 1. und dem MS. 

2) ddi = raso, gandha^ sparcaj cobda, 

3) D. h. der Grund, dass der Fortfall der Ursache den Fortfall der 
Wirkung, des Produktes bedinge. 
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hie tmd da aach vorkommt, dass die Erlosung in Folge der Unter- 
scheidnng allein des Innenorgans und der Seele eintritt, so ist an 
den Stellen [nicht nnr] das grohe [entfaltete, sondem anch] das 
feine [noch nnentfaltete] Innenorgan gemeint, also die XJrmaterie 
mit zn verstehen; denn sonst wnrde ja, anch wenn die TJnter- 
scheidung des Innenorgans [von der Seele eingetreten] ist, noch 
die irrige Identifikation der Seele mit der Frmaterie mSglich sein. 
Wenn [nnn demand einwendet]: ,Welehen Beweis giebt es denn 
dafor, dass neben der irrigen Identifikation der Seele mit dem 
Innenorgan und [den Sinnen oder dem Korper] noch die irrige 
Identifikation derselben mit der Urmaterie existirt? Alle die snb- 
jektivirenden Wahnvorstellungen wie ,Ich bin nnwissend' u. ahnl. 
[Jch sehe, hore‘ n. s. w., d. h. mein Selbst, meine Seele ist nn- 
wissend, sieht, h6rt u. dgl.] sind ja auf die Weise zu erHaren, 
dass sie sich auf das Innenorgan oder anf eins der iibrigen [ge- 
nannten Dinge] beziehen*, [so antworten wir] : Nein ! denn solche 
Wahnvorstellungen, wie z. B. die in folgendem [Halbverse] aus- 
gesprochene : 

,iMoge ich nach alien meinen Toden bei der Wiedererschaffnng 
ein Bewobner des Himmels and nicht der HoUe werden!“ 

wurden unerklarlich sein, wenn sie sich nicht auf die Urmaterie 
bezSgen; denn das Innenorgan und alle iibrigen Produkte werden, 
nachdem sie vergangen, nicht wieder geschaffen *) ; sondem aUein 
die Urmaterie tritt, wenn die Zeit der Weltauflfisung urn ist 
wieder ins Leben und zwai- in folgender Art: nachdem sie [am’ 
Ende einer Weltperiode] eine Entfaltung in der Form der Innen- 
orgaue u. s. w. aufgegeben, [d. h. alles aus ihr hervorgegangene 
in sich selbst hat aufgehen lassen], entfaltet sie sich [bei Beginn 
der folgenden Weltperiode aufs neue], indem sie die Form anderer 
Innenorgane u. s. w. annimmt -). 

Und man darf nicht sagen: ,Die Idee, dass das Selbst ge- 
boren werde und [sterbe], ist keine blosse Wahnvorstellung weil 
anch der Seele Geburt und Tod, d. h. Verbindung mit und 
Trennung von dem inneren Leibe, wirklich znkommen'; denn in 
dem folgenden Verse: 

wird sie geboren, noch stirbt sie jemals, noch ist sie ge- 
worden, noch wird sie von neuem entstehn.“ [Bhag. 2. 20] 

und an anderen Stellen wird die Geburt u. s. w. [der Seele] ge- 
leugnet. Es ergiebt sich daraus, dass solche Ideen von einer Ge- 
burt n. s. w. des Selbstes existiren, wenn anch nur *) als Wahnvor- 
stellungen des Inhalts, dass demselben Entstehen und Zugrunde- 


I“‘eT»mktionsstrich hinter m-skty-abMvdt. 
3) L. "rupasydpy dtmani mit der v. 1. nnd dem MS. 



Sdmkhya-pravacana-bMihya I. 57. 58. 


65 


gehen eigen seien; denn es wSre absurd etwas zu leugnen, wozu 
keine Veranlassung vorliegt ^). Femer kann man nicht sagen, die 
irrige Identifikation der Seelen mit den Innenorganen u. s. w. 
[d. h. mit den Sinnen und den Korpem] babe von jeher bestan- 
den ; denn die Innenorgane und die ubrigen [Dinge] sind Produkte, 
[also endlich]. Daraus folgt, dass, wenn man nach einem bedingen- 
den Faktor forscht um festzustellen, woher die irrigen Identilika- 
tionen des Selbstes mit soleben Produkten kommen, aUein die 
irrige Identifikation desselben mit der Ursache [jener Produkte, 
d. h. mit der Urmaterie] dieser bedingende Faktor ist. Denn 
[dieses Verhaltniss] ist aus der Erfabmng des taglichen Lebens 
bekannt, und mit der Erfahrung muss man seine Theorien im Ein- 
klang halten. So ist es z. B. aus dem taglichen Leben bekannt, dass 
aus dem Irrthum [eines Mannes], ein Feld gehore ihm, der [weitere] 
Irrthum folgt, das von dem Felde hervorgebrachte Getreide u. s. w. 
gehbre ihm, und aus dem Irrthum, [eine bestimmte Masse] Gold 
gehore ihm, der weitere Irrthum, dass die aus demselben gefertig- 
ten Armbander u. s. w. sein eigen seien ; [und es ist] ebenso [be- 
kannt], dass in beiden Fallen aus dem Aufhoren des ersten Irr- 
thums das des zweiten sich ergiebt ^). Weil nun [die fortlaufende 
Kette, die gebildet wird durch] die irrige Identifikation der Seele 
mit der Urmaterie und durch das GeprSge, welches diese [dem 
Innenorgan] aufdruckt (vdsand) *), ebenso wie die Kette von Same 
und Spross anfanglos ist, so haben wir fiir diese irrige Iden- 
tifikation nach keinem bedingenden [ihre Entstehnng erklarenden] 
Faktor zu suchen. 


Nachdem hiermit die vier Abschnitte [Schmerz, Befreiung vom 
Schmerz, Ursache des Schmerzes und Mittel zur Befreiung] ge- 
lehrt sind, wird wiedemm das folgende Bedenken gegen uns er- 
hoben: ,Wenn ihr der Seele Gebxmdensein und Erlosung, Unter- 
scheidung und Nichtunterscheidung zuschreibt ‘), so stellt ihr euch 
doch in Widerspruch mit eurem eignen Lehrsatz, dass [die Seele] 
,ewig, rein, erkennend und frei* sei [I. 19], und ebenso®) auch 
mit der Schiift, die z. B. folgendes lehrt: 

„Kein TJntergang und keiu Entstehen ist, kein Gebundener und 
kein nach den iibematurlichen Kraften trachtender, kein nach Erlosung 
verlangender und kein Erloster; das ist die hocbste Wahrheit“. “) 
[Gaud. Hand. K. 2. 32, Brahmabinddp. 10.]?“ 


1) Vgl. SkmkbvatattTakaumudi , Calcutta ed., S. 19, Z. 1 der Tika: 
prasaktam hi pratishidhyate iti nydyena, 

2) ^tze einen Interpunktionsstrich hinter nivrttir iti. 

3) Welches Geprage die Entstehung der namlichen irrigen Identifikation 
in der nachsten Esistenz verursacht. 

4) L. ca hinter vivekdmvekau mit der v. L, dem MS. und Aph.’’ 64, 

Anm. 4. 

5) Tilge ea hinter tathd mit der v. 1. and dem MS. 

6) VgL Anm. 3 auf S. 50. 

Abhandl. d. DMG. IX. 3. 


5 
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Dieses [Bedenken] weist [der Verfasser] znriick: 

58. Das ist nur ein Ausdruck, aber keine Eealitat, 
da diese im Denkorgan ruhn. 

Da alle [diese Zustande], Gebundensein u. s. w., mir im Denk- 
organ ihre Statte haben, ist alles das, wenn anf die Seele bezogen, 
,ntir ein Ausdruck*, ein blosses Wort ^), da es sich nur um einen 
Beflex handelt wie bei der Bothe des Krystalls, [dem die Hibiscus- 
Bliithe nahe gebracht wird]; es ist aber nicht eine Eealitat, [nicht] 
ihr [der Seele] Wesen, [nicht] etwas uniibertragenes, wie die Bothe 
der Hibiscus-Bluthe selbst. So ist der Sinn. Datum stellen wir 
uns nicht in Widerspruch mit [friiher von uns] gelehrtem ; das ist 
gemeint. Pur diese [unsere Erklamng] haben wir Belege an 
Schriftstellen wie: ,Sich gleich bleibend durchwandelt sie beide 
Welten, als ob sie dachte und als ob sie sich bewegte" [Brh. 4. 3. 7], 
[Gemeint ist] die Seele, die ,sich gleich bleiht*, d. h. in beiden 
Welten desselben Wesens ist; durch die beiden ,als ob* wird ge- 
lehrt, dass die Versehiedenheit der Zustande *) [nicht der Seele 
selbst, sondem] ihrem Upadhi [d. h. dem sie begleitenden Innen- 
organ] angehort. tJnd in demselben Sinne heisst es: 

^Gebnndezi- und Erldstsein, Frende und Schmerz, sowie das Herein- 
btechen der Besinnungalosigkeit stammt von der Maya her; dieses welt- 
licbe Basein ist so, als ob die Seele es iin Traun erscbaute, aber nicht 
wirklich." 

jStammt von der Maya her* bedeutet: gehdrt dem Dpadhi, 
der Materie an 3), die hier Maya genannt wird. Wenn [nun 
demand fragt] : ,Wie kann aber denn, wenn das so ist, die Be- 
freiung von einem in Wahrheit nicht existirenden {tuccha) Gebun- 
densein das Ziel der Seelen sein? oder: wenn ihr annehmt, dass 
Gebunden- und Erlostsein dem einen [der Seele] zukomme in 
Folge zweier einem andern [dem Innenorgan] gehdrigen Dinge, 
der Nichtunterscheidong und der Unterscheidung namlich, wie 
entgeht ihr dann [dem Fehler] der unrichtigen VertheUung [avya- 
vastkd, d. h. der thatsachlich getrenntes falschlich zusammen- 
bnngenden Uebertragung <), den ihr euren Gegnem zum Vorwurf 
macht, wenn diese das Gebundensein der Seele] auf das Werk 
Oder anderes [zuruckfiihren] ?'* — so legen wir hier noch einmal 
ausfuhrUch [unsem Standpunkt] dar, obwohl wir dies in der Haupt- 
sache schon gethan haben. [Zunachst haben wir auf die eiste 
Frage zu ei-widem]: Wenn auch das Gebundensein, d. h. die Ver- 
bmdung mit dem Schmerz, ebenso wie Unterscheidung und Nicht- 


rabda-matram mit der 


1) L. tnt sanym puriishe vdn~mdtram 
dem und Apli, t>5 Antn 2. 

2) n^a-rdpatram ^ mmcaritrtvam, dhydMvam, Id&yitrtvam, P 

nicht 7 - P’'<^^rty-aupddhil-; als Compositum zu denken 

nicht prakrtm aupodhili aufeuldsen. 

41 Snnst atiprasanga oder atiprasakti genannt. 
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unterscheidnng, welehe beide als Ftmktioneii des Denkorgans an- 
zosehen sind , lediglicb dieseta angeboren , so kommt dock der 
Seele das Empfinden zu, das [allerdings] nnr ein Beflex des 
Schmeizes [aas dem Innenorgan] ist; tmd deshalb ist die Be- 
fireitmg von demselben trotz seiner NichtrealitSt das Ziel der Seele, 
wie der [allgemeine] Wunseh lehrt: moge ieh keinen Schmerz 
empfinden! [Hinsichtlich der zweiten Prage bemerken wir]: Des- 
gleichen bindet die Materie nur diejenige Seele, welcher sie sich 
selbst so gezeigt hat, als ob sie nicbt von ihr verschieden ware 
(avivekena), in Folge des von dieser [scheinbaren Niebtverschieden- 
heit dem Innenorgan verliehenen] Geprages, [nnd zwar thut sie das] 
vermittelst der [oft genannten] ,Verbindnng’ [ihrer selbst in der 
Form des Innenorgans mit der Seele], nicbt [aber bindet die Materie 
irgend] eine andere [Seele]. Ebenso erlfist sie nur diejenige, wel- 
cher sie sich selbst als verschieden gezeigt hat, dadnrch, dass sie 
sich [von ihr] trennt *) ; denn so wird jenes Geprage [d. h. jene 
Anlage des Innenorgans die Begriffe Materie und Seele zu con- 
fundiren] beseitigt. Auf d i e s e Weise kommt w o h 1 eine richtige 
[gesetzmSssige] Vertheilung zu Stande ; doch ist das nicht der 
Fall, wenn man [mit unsem Gegnem] annimmt, dass das Gebunden- 
sein durch das Werk oder anderes hervorgerufen werde. Denn 
das Werk und die andem [oben besprochenen Dinge] werden von 
den Zuschauera [d. h. den Seelen] nicht erleuchtet [d. h. nicht 
von ihnen unmittelbar zum Bewusstsein gebracht, wie die Empfin- 
dnngen und Wahmehmungen, sondem nur durch die Vermittiung 
von Schlussfolgerungen], reflektiren also nicht unmittelbar in den 
Seelen. 

,Wenn nun das Gebundensein, wie die anderen [Zustande], 
mit Bezng auf die Seele ,nur ein Ausdruck* ist, • so lasst doch die 
Aufhebung desselben eintreten durch das Horen [der Wahrheit 
aus dem Munde des Lehrers] oder durch Beweisfuhmng ; zu wel- 
chem Zwecke wird denn in Schrift und Tradition als die Ursache 
der Erlosung eine auf unmittelbare Erschauung hinauslaufende 
unterscheidende Erkenntniss gelehrt?“ Darauf erwidert [der Ver- 
fasser] : 

59. Auch durch BeweisfQhnmg wird es nicht auf- 
gehoben, ebenso wenig wie [der Irrthuna] desjenigen, 
der sich in den Hhnmelsgegenden nicht zurecht findet, 
ohne die unmittelbare Erkenntniss. 

,Beweisfuhrung‘ ist Argumentation (rnananam). Das Wort 
,anch‘ hat den Zweck das , Horen' einzuschliessen, [von dem der 
Opponent in der Einleitung zu diesem Sdtra spricht]. Wenn auch 


1) Tilge den Interpunktionsstrich hinter mocayati, 

5 * 
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das Gebtmdensein der Seele, so wie die andern [von ihr ausgesagten 
Zustande], ,nTir ein Ausdruck* ist, wird es doch nicht eu^ch 
durcb Horen oder Argumentation anfgehoben ohne das unmttel- 
bare Erschauen [des wirklichen SachverhaltsJ; ebenso wenig wie 
im Falle eines Menschen, der sich in den Himmelsgegenden nicbt 
zurecht findet, die Verkebrtheit der Himmelsgegenden, obwohl sie 
[dock anch] nnr eine Sache des Ausdrucks [d. h. nicht real] ist, durch 
Horen oder durch Beweisfuhmng anfgehoben wird ohne dieses un- 
mittelbare Erschauen. Das ist der Sinn. In dem vorliegenden Fall 
bedeutet nun Anfgehoben werden nur das Aufhoren der Vor- 
stellung, die Seele sei gebunden u. s. w., nicht aber die un- 
mittelbare Ueberzeugung, [die Seele] sei es nicht; denn es wird 
ja nicht einmal die Voraussetzung gemacht, dass durch Hbren u. s. w. 
[d. h. durch Argumentation und Meditation] eine solche [Ueber- 
zeugnng] entstehen konne. 

Oder [das Sutra] liesse sich auch folgendermassen erklaren : ») 

,In [I. 56] „Aus einer feststehenden Ursache folgt ihre Be- 
seitigung** ist doch gelehrt, dass die Erkenntniss des Unterschiedes 
die Nichtunterseheidung beseitige. Ist nun diese Erkenntniss gleich- 
werthig mit dem HSren und [der Argumentation], oder liegt da 
irgend ein Unterschied vor?** Anf diese Frage erwidert [unser 
Sutra] ; ,Auch durch Beweisfiihrung u. s. w.* in folgendem Sinne ; 
Die Nichtunterscheidung wird [auch] durch Beweisfiihrung und 
HSren nicbt anfgehoben, d. h. nicht beseitigt, ohne die unmittel- 
bare Erkenntniss des Unterschiedes, ebenso wenig wie bei der 
Verwirrung hinsichtlich der Himmelsgegenden. Denn einen un- 
mittelbaren Irrthum berichtigt nur eine unmittelbare specielle Er- 
kenntniss *). 

Da [der Verfasser] hiermit gelehrt hat, dass die Erlosung 
aus der unmittelbaren Unterscheidnng [von Materie und Seele] 
sich ergiebt, ist zunachst dieser Unterschied zu lehren. Vorerst 
wird zu dem Behufe das Mittel angegeben *), durch welches Ur- 
materie, Seele u. s. w. [d. h. die Produkte der Urmaterie] in ihrer 
Unterschiedenheit erkannt werden. 

60. Die Erkenntniss xmsichtbarer Dinge entsteht 
durch Schlussfolgernng, ^e die des Feuers durch den 
Rauch u. s. w. 

,Unsichtbarer Dinge’ bedeutet: solcher Dinge, die [mit den 
Sinnen, d. h. auch mit dem Gehor, Geruch, Geschmack, Gefiihl] 


1) Vijnana giebt bier eine andre Einleitung zu dem Sutra und setzt das- 
selbe in unmittelbare Verbindung mit I, 56. 

2) ^atyahsha-hhramam prati pratyakshatn yad vagtv-asddhdrana- 
rdpdveigdhi JnditaM, tat tan-nivartakam bhavati, P. 

3> L. pramdnam upanyasyate mit dem MS. 
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nicht wahrgenommen werden. Nnr einige Gegensttode werden ja 
sofort dutch die Wahmehmung erfasst: die groben Elemente und 
deren Produkte, Korper u. s. w. Bei den dutch die Wahtneh- 
mung nicht etfassten Dingen [abet], bei Unnaterie, Seele u. s. w., 
entsteht die Erkenntniss, d. h. das Zustandekommen des auf [det 
erleuchtenden Einwitkung von Seiten] det Seele betuhenden Resul- 
tats, dutch das Mittel det Schlussfolgetung; wie sich das Vot- 
handensein eines [nicht sichtbaren] Peuets aus einer Schlussfolge- 
tnng ergiebt, die dutch den Ranch odet ahnliche Anzeichen het- 
vorgetufen witd. Das ist det Sinn. Hinzuzndenken ist: [Doch 
giebt es] auch Dinge, welche, obne dutch Schlussfolgetung et- 
wiesen wetden zu konnen, aus det Offenbatnng sich etgeben. Da 
es abet diesem System vor allem auf die Schlussfolgetung an- 
kommt, witd diese aUein, als das hauptsachlicbste [Etkenntniss- 
mittel], angegeben, doch ist [deshalb] die Ofifenbatnng nicht iiber- 
sehen. So sagt ja auch die Katika [6]: 

„Dirrch indnktive Sehlussfolgenmg erkennt man, was jenseits der 
Sinne liegt; and was auch dorch diese nicht ermittelt wird, das ge- 
heimnissTolle, er^ebt sich ans der zaverl^igen Offenbamng". 

Aus unsetem Sdtta letnt man also, dass dieses [Samkhya- 
System] ein System logischer ErwSgung ist. 


Das [folgende] SMta, in dem die Objekte der mit den ge- 
nannten Erkenntnissmitteln zu erreichenden Unterscheidung zu- 
sammengestellt sind — welche [Objekte] zu einander in dem Ver- 
haltniss des abzusondemden {praiiyogin) und desjenigen, wovon 
abgesondert werden soU (anuyogin) *), stehen — lehrt auch den 
ursaehlichen Zusammenhang als etwas unsren spSteren Schluss- 
folgerungen dienliches; 

1) Die Nyaya-Erklarung der beiden Termini ist : yasya 'bhdvah sa pra- 
tiyogi, yagminn abhdvali so 'nuyogi. Jedes Nichtsein hat seinen pratiyogin, 
d. h. das Objekt, welches nicht ist, sowie seinen anuyogin , d. h. die Statte, 
wo dieses nicht ist. Als Beispiel dafiir wird regelm^ig das Nichtsein des 
Topfes auf dem Erdboden angefuhrt; in diesem Fall ist der Topf der prati- 
yogin zu dem Nichtsein des Topfes, also das , positive 6egenstuck‘ (vgl. S. 11, 
Anm. 3), der Erdboden der anuyogin dazu, der ,Ort des Nichtseins‘- 
Diese Bedeutong der beiden aus dem Nyaya-System entlebnten Worte trilBft fur 
unsere Stelle nicht zu, Oder hochstens insofem, als fur die Naiyayikas jeder 
viveka, jeder hheda ein abhdva ist. Meine Pandits gaben mir fur unseren 
Satz einstimmig die Erkliirung : ya^ya prthak-karanain sa pratiyogi, yasmdt 
prthak-lcaranam so ''nuyogi, und dementsprechend habe ich oben ubersetzt. 
Es hangt naturlich durchaus von subjektivem Ermessen ab, ob man die Urmaterie 
mit ibren Produkten als pratiyogin und die Seele als anuyogin ansehen oder 
das Verhaltniss umkehren wilL Ganz wie die Benares-Pandits hat mir auch 
der gelehrte Mahe^chandra Nyayaratna, dem ich die Stelle in Calcutta vorlegte, 
die beiden Termini in di^em Zusammenhange gedentet: prakrtih puTrushad 
hhinnd / atra hhede purushah pratiyogi, prakrtir anuyogini / punac ca 
purushah prakrter bhinna iti hhede prakrtih pratiyogini puriishac cd 
''nuyogi. 



70 


Sd^hpa^avactma-bhdihya I. 6t. 


61. Der Zustand des GleichgewicMs von Sattva, 
Rajas und Tamas ist die Urmaterie ; aus der Urmaterie 
entsteht der ,Grosse‘ {mahdn)', aus dem ,Grossen‘ das 
Subjektivirungsorgan, aus dem Subjektivirungsorgan 
die fOaif Grundstoffe [und] die Sinne beiderlei Art, 
aus den Grundstoffen die groben Elemente. [Dazu 
kommt] die Seele. Das ist die Reibe der fOnfund- 
zwanzig. 

Sattva tind die [beiden] andem sind [obwohl gunds genannt] 
Substanzen, nicht (gunds) Qnalitaten im Sinne der Vai 9 eshikas; 
denn es ist ihnen eigen, sich [mit einander] zu verbinden tind [von. 
einander] zn trennen; aucb besitzen sie noch u. a. [successive] 
die Eigenschaften des Leicht-, Unstfit- und Schwerseins, [wahrend 
die Qnalitaten der Vai 9 eshikas Vai 9 . S. 1. 1. 16 dahin charakteri- 
sirt werden, dass sie keine Verbindung und Trennung eingehen 
iiberhaupt ihrerseits keine Qnalitaten besitzen konnen], Fiir diese [drei 
Substanzen] ist in nnsrem System, in der Schrift und anderweitig 
das Wort guna gebraucht, weil dieselben ein Beiwerk (upakarana — 
guna) fiir die Seele sind, [der Seele nnr ausserUch angehoren, 
d. h. in der Form des Innenorgans und der Sinne ihre Empfin- 
dungs- und W^mehmungs-Werkzeuge sind] und weil sie den drei- 
strahnigen (triguna), die Seele als wie ein Thier bindenden Strick 
bUdeni). [outer welchem Bilde] das ,grosse‘ [Princip] und die 
ubrigon [Produkte der Urmaterie zu verstehen sind], 

Der Zustand des Gleichgewichts dieser Substanzen Sattva 
u. s. w. bedeutet: der Zustand, in dem keine weniger oder mehr 
ist [ds jede der beiden andem], kurz der Zustand, in dem keine 
Verbmdung*) nach dem Massstabe des Weniger oder Mehr vor- 


n K G Dieser ^weiten Erklanmg zufolge, welche meiner Meinung nach den 
Gebnuch des Wortee ffuna far die drei Substanzen Sattva, Kajas und Tam“ 
“ "^Uger Veue begrundet. uberseUe ich dasselbe mit .Coitituenton (d“ 
U^tene). Schon aus unserem Sutra geht hervor, was spater mehrfach aus- 
fnhrUch erortert werden w,rd, dass Sattva. Kajas und Tamas nicht Eigen- 

■ T “nrf -t n r ’ selbst. Sattva aossert !ich 

m Leichtheit, L.cht (Erkenneni und Freude; Rajas in Unstatheit. Stiitzen und 

T.' “ Empfindungslosigkeit (vgl „ T 

C;““entare desVacaspatimi^ra). Die ve^chiedLen Grad^ 
B^e vne die Manmgfaltigkeit der empirischen Welt iiberhaupt er! 
U«ren die Sa^khy^ dadurch. dass diese Constitnenten allerorts quanSv un 
gleich granischt sind und mit einander ringen. In ieeUchem oS? • I 
jedem der drei etwas. wenn auch nur ein kim^ I* vthtln 
selbst in dem Stein, in welchem das Tamas bei weitem uherwi»vf k' 
das R^jas sich aussert. doch noch ein wenio- j berwiegt, aber auch 

ds^ der Stein ge.egemUcrtiuT^^Ld TrwSn" ^k^r ’“’^rd" 

2) L. Mmhananavastheti mit der v. 1. und dem MS. 
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liegt; nm den wesentlichen Inhalt heransznhehen: der Znstand, in 
welehem [Sattva, Rajas tind Tamas] nicht Prodnkte sind. Die 
Constituenten (^w^) bilden [also] in ihrer Gesammtheit — dnrch 
den Znstand, in welehem sie nicht Prodnkte sind, charakterisirt — 
die TJrmaterie. Das ist der [wirkliehe] Sinn fdes Sutra-Anfangs], 
weil, wenn man [den ,Znstand des 61eichgewichts‘ im Sntra] ganz 
wortlieh (yathd-gnUe) *) n&hme, die Urmaterie ja zu nichte werden 
miisste, sobald der Znstand der Ungleichheit eintritt; nnd weil 
an Traditionsstellen, wie z. B. der folgenden: 

„Sattva, Bajas und Tamas; das ist die Urmaterie, die ewig wahrt;'^) 
das ist das Weltdasein der Wesen; jenseits desselben liegt die hochste 
Statte". 

einfach die Constituenten [ohne irgend welche Einschranknng] ,TJr- 
materie‘ genannt sind. 

[Wenn wir ehen sagten: ,die Constituenten in ihrer Gesammt- 
heit, dnrch den Znstand, in welehem sie nicht Prodnkte sind, 
charakterisirt‘], so soil das Wort ,in ihrer Gesammtheit' *) dazn 
dienen, Sattva nnd die [beiden] anderen als eine Einheit zn bezeich- 
nen*); das Wort ,Constitnenten‘ dazn, die Seelen ausznschliessen ; 
und [das Attribut], welches mit , charakterisirt' schliesst, dazn, das 
jgrosse' [Princip] nnd die nbrigen [Prodnkt-Formen der Consti- 
tuenten] ansznschliessen. Denn anch das ,grosse' nnd die wei- 
teren [Faktoren, d. h. die beiden anderen Formen des Innenorgans, 
die Sinne nnd der KSrper] sind ihrem Wesen nach Sattva n. s. w., 
[nnr] in Prodnkt-Form ; nnd gunds sind sie, weil sie ein Beiwerk 
(upakarana) fur die Seele bilden [s. oben]. Damit ist bier 
das Wesen der Urmaterie [im aUgeraeinen] erkl^rt ; ihre besonderen 
Eigenschaften aber werden spater [von Sntra 65 an] behandelt 
werden. 

Von der Urmaterie ist der ,Grosse', d. h. das ,grosse Princip', 
[das Urtheilsorgan] producirt. Das [aUgemeine] Wesen nnd die 
besonderen Eigenschaften dieses ,grossen‘ nnd der folgenden [Pro- 
dnkte] werden [von Sutra 71 an] behandelt werden. Von dem 
,Grossen‘ ist das Snbjektivirungs organ producirt. [Aus] dem letz- 
teren [entstehen] zwei Reihen von Produkten, die Grundstoffe nnd 
die Sinne beiderlei Art. Davon sind die Sinne beiderlei Art elf 


1) erklarte mir yathd-^rute dnrcb folgendes Gleichniss : Wenn 
Ihr , ans dem Zimmer gehend und das Essen steben lassend , zu mir sagt : 
„Pandit ji, seht auf den Hund!‘* und der Hand wahrend Barer Abwesenheit 
das Essen stiehlt, so kann icb micb veitbeidigen and sagen : ,4cb babe ja auf 
den Hand geseben“. In dem Falle babe icb den Auftrag yoUhd^grute au%efasst« 
Wenn icb dagegen aufmerke und Sorge trage, dass der Hand das Essen niebt 
stieblt, babe icb Eure Worte yathdrthdrtkam (sie ,dem wahren Sinne nach‘) 
genommen. Zur Sache vgl. den Comm, zu VL 42. 

2) Die erste Zeile dieses Verses findet sicb wieder (mit der Variante 
stnrtd anstatt sotdd) im Comm, zu VI. 39 (Sucipattram S. 38 oben). 

3) L. samdnyam iti mit der v. 1. und dem MS. 

4i anugamdya = d:a-rupeaa grahavidriham, P. 



72 


S&nJA,yarprav<wana-l>kash'ifa I. 61. 


an der Zahl, da sie in die fzelin] ausseren *) nnd den inneren zer- 
fallen. Die Produkte der Gmndstoffe sind die fiinf groben Ele- 
mente; aus diesem Ausdmek ,grob‘ geht hervor, dass die Gnmd- 
stoife feine Elemente sind. Die Seele aber ist sowohl von [alien 
diesen] Produkten als auch von der TJrsache [d. h. der Urmaterie] 
wesensverschieden. Das ist ,die Reihe der fonfandzwanzig*, d. h. 
die Gesammtheit derDinge^); ansserdem giebt es kein Ding. Das 
ist der Sinn. Oder es konnte aucb das Wort , Reihe' die tJnend- 
lichkeit der Sonderexistenzen des Sattva und [der beiden] andem 
[Constituenten] in jedem Einzelding bezeichnen [Jedenfalls] ent- 
halt diese aus fiinfandzwanzig bestehende Reihe ausschliesslich 
Substanzen. Da aber die Attribute und das Ding, dem sie an- 
geboren, nicht getrennt warden k()nnen, sind diese [Attribute], d. h. 
Qualitaten, Bewegung, AUgemeinbeit und die ubrigen [Kategorien 
der Vai 9 esbikas] in unsrer [Reihe] mit einbegrilfen ; [man darf 
also nicht wahnen, dass die von den Vai 9 eshikas aufgezahlten Be- 
griffe als selbstandige Principien neben den fiinfandzwanzig Prin- 
cipien der Samkhyas stehen]; denn wenn ansser [den in] unsrer 
[Reihe genannten] noch andere Dinge existirten, wurde, da die Seele 
auch von diesen zu unterscheiden ware , wegen der Auslassung 
derselben^) eine Liicke [in imserer Aufzahlung] vorliegen; [denn 
unsere Aufzahlung hat ja gerade den Zweck alles dasjenige zu 
specialisiren, was von der Seele verschieden ist]. Damit ist das 
thorichte GeschwUtz, dass die Samkhyas keine fest bestimmte Zahl 
von Kategorien aufstellen, zu erledigen. Raum und Zeit femer 
(werden ebenso mit Unreeht als in unsrer Liste fehlend bezeichnet ; 
sie] fallen einfach unter den Begriff des [zu den groben Elementen 
gehorenden] Aethers, wie sich aus dem spateren Sutra [II. 12] 

ergiebt: ,Raum imd Zeit kommen aus dem Aether u. s. w. her". 

Diese [m Rede stehenden] Kategorien werden, je nachdem man 
sie als in emander enthalten auffasst oder nicht, in einem System 
[dem Vedanta] als eine einzige, in einem andem [dem Vai 9 e- 
shika] dagegen als sechs, in einem andem [dem Nyaya] als sech- 


f 7 *‘*»>’“ehmung fjnanendriyani): Gesicht 

Geh..r ^rotra) , Geruch ;i7Ara»a\ Geschmack (rasdna), Gefiihl 
(teoc), und die funf Sinne (oder Fahigkeiten, des Handelns 'karmendrivani)- 
die Fahigkeiten zu fcsen zu gehen {pdda), zu reden sich zu 

entleeren {payu- und zu zeugen upasthu . Die Worte Mnz n. s. w sind in 
diesem Zusammenhange ja nicht so zu beurthellen, als ob sie die betreffenden 
Organe selbst bezeichneten ; sie werden Ton den Pandits mit ddana- fresn 
mywaranp .aida-prakasap , malotsarjana- , prajananc^)caUmadZ- 

dr%yam oder einfach mit '^"rakti erklart. m 

Setze eine Interpunktion hinter pnddrtha-vyiihah. 

3) Vgl im Comm, zu I. 127 (S 80 oi. , . 

hheddd anantom, nnd zu I. 128 iS. 89. w'lsattvndind ^ vyakp 

jn-atyekam aneka-vyokttkatram siddhrun' yatunn 

41 L. tad-asainyrahe mit der t. 1. und dem MS. 
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zehn , und sonst mit noch anderen Zahlen angegeben ‘). Die 
abweichende ZShlnng berubt jedoch lediglich*) auf der Gemeia- 
samkeit und Versebiedenheit cbarakteristiscber Eigenthiimlicbkeiten, 
[wonacb bestimmte Kategorien entweder zusammengefasst oder 
in mebrere zerlegt sind]. So bat man [die Sacblage] zu beortbeilen. 
In demselben Sinne ist aucb im Bbagavata-[Purana ?] gesagt; 

„ln dem eiuen Princip [des Vedanta] sind deutlich auch die 
ubrigen Principien insgesammt enthalten^ mag dieses [in der Aufzahlung 
der anderen Systeme] eiue frUhere oder spatere Stelliing einnehmen So 
ist eine jede der verschiedenen von den Sehem der Vorzeit angestellten 
Zahlungen der Principien berechtigt, weil sie mit Griinden belegt werden 
kann. Welcher Tadel konnte [jene] Weisen treffen!“ 

Diese Kategorien sind aucb an [verschiedenen] Stellen der 
Scbrift aufgezahlt, wie z. B. in der Garbha Upanishad [3]: ,Acbt 
Grundformen (prahrti) sind, secbzebn Umgestaltungen {vikdra) . . 
und in der Pra^na Upanishad an der Stelle [4, 8], die mit den Worten 
anhebt: ,Die [grobe] Erde und der Erd-Grundstoff* ; desgleichen 
auch in der Maitreya- und anderen Upanishaden. Die [in dem 
Citat aus der Garbha Up. genannten] acht Grundformen sind in 
K^ka [3] erklart: 

„Die Grundform , welche die Worzel [der Schopfung] , ist keitie 
Umgestaltung [von irgend etwas] ; die sieben vom ,6rossen‘ an gerechnet 
[d. li. Urtheilsorgan, Sabjektirirungsorgan nnd die funf feinen Elemente] 
sind sowobl Omndfonnen [je des in der Beibe folgenden Princips] als 
Umgestaltungen [je des vorangehenden]. Die [ubrigen] secbzebn [Pro- 
dnkte, d. b. die elf Sinne und die funf groben Elemente] sind [nnr] 
Umgestaltungen. Die Seele ist weder Grundform noch Umgestaltung”. 

Der Aussprucb der Scbrift und Tradition aber, dass nur ein 
Princip sei ohne ein zweites [cf. Chand. 6. 2. 1], ist [dadurch zu 
erklaren], dass er alle [anderen] Principien in der Seele aufgeben 
lasst, tmd durch [den Grundsatz], dass die Krafte und deijenige, 
der sie besitzt, nicht zu trennen sind. Deshalb liegt kein Wider- 
spruch vor*), [wenn die Samkhyas fiinfundzwanzig und die Vedan- 
tisten nur ein Princip constatiren]. ,Au%eben‘ aber bedentet 
jBestehenbleiben in feinem Zustande* und nicht ,Zugrundegehen‘ *). 
Der [eben besprochene Gedanke] ist [auch in dem folgenden 
Halbvers] ausgesagt: 

„[Im Anfang] warDenken and Objekt^)ein einziges ananterschiedenes“. 


1) Gemeint sind wobl, aasser den 25 des Samkhya, die 26 des Yoga, der 
tmserer Eeibe noch den personlichen Gott {icvara) hinzufugt; einzelne Yoga- 
texte rechnen femer Zeit and Raam als zwei besondere Kategorien, zahlen 
also 28. Die jungere Vai^eshika'Schule nennt 7, der ureprunglichen Zahl noch 
das ,Nichtsein‘ (abhdvd) hinzoTugend. 

2) Man denke besser ^mdtre als mdtrah, 

3) h. ity avirodhah mit Hall’s Text und dem MS gegen die v. i^ 
welche die Lesart cety arthah als besser bezeichnet. 

4) Setze einen Interpanktionsstrich hinter iti. 

5) Da hinter atho ein anlaatendes a nicht elidirt wird, hat man entweder 
eine Tersundigang gegen das Lautgesetz anzanehmen oder atho avtha zu 
corrigiren. Vgl. den Comm, zu V. 65, 



74 


Sdmihya-pravacana-hhashya I. 61. 62. 


jUnunterschieden' bedeutet ,aiigetreDnt‘. Dies ist im Commen- 
tar zur Brahmamimainsii an der Stelle, wo die Zweitlosigkeit be- 
bandelt wird, ansfubrlich begrnndet. Der folgende Dnterschied 
aber besteht [zwischen der BrabmatnimSmsa nnd dem Samkhya]: 
In dem tbeistischen System [der Brahmamimamsa] ist der gStt- 
liche Geist die einzige Wesenheit, weil [alle] anderen Wesenbeiten 
in ihm nnuntersehieden sind; in dem atheistischen [Samkhya-] 
System dagegen sind [diese andem Wesenbeiten, namlicb] das 
,grosse‘ [Princip] u. s. w. im feinen Zustande, d. h. als Urmaterie, 
nnunterschieden in der Weise, dass sie von e in an der nicht zu 
scheiden sind, wie die drei Str5me [nach ihrer Vereinignng bei 
Allahabad, tmd in dieser Ununterschiedenheit stehen sie] in dem 
Verhaltniss des [Zubehors] zu der einbeitlichen, ewig nnverander- 
lichen Gesammtheit der Seelen die der Gesammtheit des Lichtes 
vei^leichbar ist; deshalb ist [auch bier] die Seele [als] die einzige 
Wesenheit [zu bezeichnen]. Und dementsprechend wird [der Ver* 
fasser in Sdtra I. 154] sagen: ,Es besteht kein Widerspruch mit 
den Schriftstellen, welche die Zweitlosigkeit lehren, weil sie den 
Genusbegriff meinen**). 


[Der Verfasser] zeigt jetzt in einer Reihe von Sutras, wie 
die Erkenntniss deijenigen unter den in Rede stehenden Dingen, 
welche sinnUch nicbt wahrgenommen werden kSnnen, durch Schluss- 
folgerong sicb ergiebt: 

62. Die der ftinf Grundstoffe aus dem groben. 

Erganze , Erkenntniss' [aus der Einleitung]. Das ,grobe‘ ist 
zunSchst einfach das sinnlich wahmehmbare und so genannt, weil 
es ein Produkt der [feinen] Grundstoffe ist. Dadurch, dass man 
aus diesen groben Elementen als dem Produkt die Gnmdstoffe 
als deren Ursache erschliesst, entsteht die Erkenntniss [der letzte- 
ren] in ihrer Verschiedenheit von den groben [Elementenl *1 
Das ist der Sinn. 

Um den Aether [in die groben Elemente] einreihen zu kSnnen, 
muss man hier den Begiiff des groben [Elements] dabin definiren’ 
dass das Characteristicum desselben von einem Aussensinn wahr- 
genommen werde, oder auch: dass [einem solchen Element] die 
Unterschiede [der drei Constitnenten] eigen seien, denen zufolt^e 
diese [Constitnenten nach der Reihe] Preude u. s. w. [d. h Schmera 


1) L. aima-mandaU mit der v, 1. nnd dem MS. — Die ganze ParaUele 

a ’^edautischen Eklektikers. wellhe die Eigen- 

axtigkeit des ^jamkfaya-bvstems verwischt ° 

bodhS, = ^thmbMta-pdrthakyena tanmatrdnam 
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nnd Betanbung] hervorrufen ^). Die Grundstoffe [hingegen] sind 
feme Substanzen, welche die TJnterlage bUden for den Ton, das 
Gefiihl, die Farbe, den Geschmack tmd den Gerucb, soweit [diese 
fiinf nocb indifferent, d. h.] der Art sind, dass in ibnen die drei 
[eben erwahnten] tJnterschiede des Frende- u. s. w. -Erweckens nocb 
nicht existiren; [sie sind aber] nicht von den [aus ibnen ber- 
vorgegangenen] groben [Elementen] wesensversebieden. Das 
ergiebt sicb z. B. aus dem Vishnupurana [1. 2. 43 a, 44 b]: 

„In jedem dieser [Grandstofife] aber ruht sein specielles Element 
(tan-mdtrd)^)-, darum werden sie tanmdtra genannt. Weder erfrenend, 
noch schmerzend, nocb betaubend, sind sie unterschiedsIos“. 

Der Sinn dieses [Verses] ist folgender: In diesen Stoffen ruben 
gesondert die [Ton-, Gefiibls-, Farbe-, Gescbmacks- nnd Gerucbs-] 
Elemente, nnd aus dem Grunde werden, da man das Attribut und 
den Besitzer desselben nicbt trennen kann, aneh die Substanzen 
[selbst] tanmatra genannt. Diese Dinge nun [d. b. die funf 
Grundstoffe] sind, da nocb [eines jeden Wesen] einbeitlicb ist, 
der an den groben Elementen im Ton u. s. w. erscbeinenden Unter- 
scbiede baar, die wir mit den Worten , erfrenend, scbmerzend und 
betaubend' bezeicbneh. Was wir demzufolge sagen wollen, ist dies: 
Die [feinen] Stoffe beissen Ton- u. s. w. -Elemente nur in dem 
Sinne, dass ibnen Ton und die iibrigen Characteristica obne die 
Unterschiede ,erfreuend u. s. w.‘ eigen sind. Desbalb werden die- 
selben ,unterscbiedslos‘ oder ,ununterschieden‘ genannt. ,Er£reuend‘ 
(canto) bedeutet: freudartig; , scbmerzend' (ghord) : leidartig; .be- 
taubend' {mUdha): betSubungsartig. Da nun die feinen Elemente 
nur von den Gottem und [Togins] wabrgenommen werden, sind 
sie ausscbbessUcb freudartig, well [in ibnen] die Freude [resp. das 
Frende erweckende Sattva] iiberwiegt®). 

Die [Form der] Scblussfolgerung wiirde in unserem 
Fall die nacbstebende sein: 

1) Die groben Elemente miissen [selbst] im Zustande der 
bocbsten erreicbbaren Kleinbeit [nocb] Substanzen zur materieUen 


1) Die erste Definition findet desbalb auf den Aether Anwenduug, well 
das Characteristicnm desselben, der Ton, dnrcb das Gehor wabrgenommen wird, 
wie das Characteristicnm der Erde, d. h. der Gemch, dnrcb den Gemchssinn, 
n. s. w. Die zweite Erkldmng bezieht sicb gieicbfalls auf den Ton, der wie 
die Characteristica der vier andem groben Elemente (Farbe, Gemch, Geschmack, 
Gefubl) gdnta , ghora oder mudha sein kann, d. h. sukha-, duJikha-, radhet- 
jandka; vgl. n. a. Samkbya-Karikk 38 mit den Commentatoren. 

2) L. tanmdtrd mit dem MS. und dem Texte des V.P. — Denke: dkdga- 
tamndtre gabda-mdird, vdyu-tanmdtre sparga-mdird , tejas-tanmdtre rupa- 
mdtrd, ap-tanmdtre rasormdtra, prthivt-tanmidtre gandha-rndtra vartate. 

3) D. b. ancb in den feinen Elementen existirt zwar Kajas nnd Tamas, 
aber diese beiden Faktoren werden dnrcb das in jenen Elementen noch weit 
iiberwi^ende Mass von Sattva so imterdrnckt, dass ihre Aeusserangen gar nicbt 
zur Geltnng kommen. 
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Ursache haben, welche die speciellen Characteristica eines jeden 
[groben Elements] besitzen*); 

2) weil sie [aucb an jener Grenze nocb] grob sind; 

3) [alles , was grob ist , mnss aus etwas feinerem hervor- 
gegangen sein], wie Topfe, Tncb u. s. w. 

Weil wir ims bier eines regressus in infinitum schuldig 
macben wiirden, [wenn wir als die materieUe Ursacbe der groben 
Elemente wieder etwas grobes annSbmen ; denn aucb dieses 
grobe miisste seinerseits wiederum auf etwas grobes zuruckgefubrt 
werden u. s. f.], so ergiebt sicb allein dureb die Annabme der 
feinen [Elemente] als Eesnltat, was zu beweisen war. Dann spricbt 
nocb folgendes Rasonnement fur diese [unsere Deduktion : der Grund- 
satz], dass die Eigenscbaften des Produkts entsprechend den Eigen- 
schaften der [materiellen] Ursacbe entsteben, ist nicbt als entkraftet zu 
betracbten {apariharyd), wenn kein Gegengrund vorbegt -). Aucb 
Scbrift- und Traditionsstellen [sprecben dafiir]. [Der eben auf- 
gestellte Grundsatz darf] aber [nicbt auf die letzte Ursache, auf 
die Urmaterie, angewendet werden, da dieser nicbt die Eigen- 
schaften der Elemente zukommen; denn] dagegen, dass die Ur- 
materie Ton, Gefiihl u. s. w. besitze, liegt ein solcher Grund vor, 
namlich [das Zeugniss] einer Reihe von Stellen, z. B. der folgen- 
den des Vishnupurana [1. 2. 20 b, 21a]: 


• . r, Laat und Fuhlbarkeit ist diese [Grundursacbe, die Urmaterie 

im Zostande des Gleichgewichts] , frei^) von Farbe u. s. w id h von 
Geschmack und Gerucb], aus drei Constituenten bestebend, der Mutter- 
schoss der TV elt, obne ein uranfanglicbes Entsteben und obne Ende“'‘). 

rr ® Urtheils- und Subjektivirungs-Organe 

Ton Gefuhl u. s w. besitzen, zeugen die Scbrift- und Traditions- 
stellen, welche lehren, dass [diese Organe] die [materieUe] Ursache 
der Elemente smd; denn da gerade der Besitz der specieUen 
Characteristica, welche zu der Klasse der von den AussLsinnen 


Anh * ^"^^abe und dem MS., nicbt SO-vicesha mit 

les;r utt^a'4eZ w wiedergegeben ist, denn aucb 

[simplification, or o7 the '’atoiJcp'* reached the absolute limit of 

kann,^i^atn^r;ren"^eZte“t^^^^^^^ 

dass der Topf Lh ^ die Wahrnehmung, 

materieUen rsache derTho ^arbe in d?; 

Satz des Terms :rk?^^e m"'dr p'*"!-: 

gu.tebhyah kr,r,m-nu„d folgenden Worten: kdrana- 

/xidhaka-i-i/atirekena h^,A-nhh ' myarno 'pariharyo hhoBoti, 

j. ;>« ~ 

4) Der Comm, des Ra^r.i^arhh-.’^ » i-.. • 

zwungene. Erklaruiig von / 'J, andere, aber hoclist ge- 
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wahrgenommenen gehoren , den Begriff des Elements ansmacht, 
wurden auch diese beiden [Organe] Memente sein miissen, — und 
ein Ding kann doch nicht Ursacbe seiner selbst sein ! Falls [nun 
demand fragen sollte] : ,Wenn demnach an den Substanzen, welche 
die [materielle] Ursacbe [der Elemente] sind, [d. h. an den Sub- 
stanzen des Urtheils- und Subjektivirungs-Organs] Parbe u. s. w. 
nicht existirt, was ist denn die Ursacbe fur die Farbe u. s. w. an den 
feinen Elementen?“, [so erwidem wir]: Lediglich die besondere 
Art, in der sich die Substanzen, welche die [materielle] Ursacbe 
jener [feinen Elemente] sind, mit einander verbinden — wobei 
ein geringeres Quantum [von Eajas], ein grosseres [von Tamas 
und ein grosstes von Sattva] vorliegt — , entsprechend bekannten 
Thatsachen, wie z. B. der, dass die Verbindong von Gelbwurz mit 
anderen [Stoffen, wie Ealk u. dgl.] die Ursache fur die rothe 
Farbe an der durch [die Mischung] zweier solcher [Stoffe] ent- 
standenen Substanz ist. Da der alltSglichen Beobachtung ent- 
sprechend nur die Verbindungen, aus denen die Substrate der 
in Bede stehenden [Farbe u. s. w.] *) hervorgehen ®), die [Ent- 
stebrmg der fruher nicht vorhandenen] Parbe u. s. w. venu’sachen 
konnen, ist die Theorie der Naiyajikas {tdrkika), dass die Parbe 
schon in den Atomen liege, zuriickzuweisen. Pur jene existirt 
ubrigens nicht einmal das Gesetz, dass nur eine gleichartige Eigen- 
schaft der [materiellen] Ursache eine Eigenschaft des Produktes 
erzeugen kann; denn es wird von ihnen u a. auch angenommen, 
dass einfach die Mehrheit der Theile [d. h. dreier an sich k e i n e 
Ausdehnung besitzender Atome] die Ursache sei fiir die Aus - 
dehnung [ihres Aggregate], des Sonnenstaubchens *) ; — worauf 
wir [nur gelegentlich] hingewiesen haben woUen. 

Die Sinne [welche nach Sutra 61 mit den feinen Elementen 
auf derselben Stufe in dem Entwickelungsgange der natiirlichen 
Welt stehen] sind nun, ebenso wie der Aether [aus seinem Charac- 
teristieum, dem Ton] erschlossen wird, aus ihren vor Augen liegen- 
den Fimktionen, dem Sehen, Fiihlen, Reden u. s. w. zu folgern. 
Das ist bloss deshalb in diesen Sutras [62 — 65, atrd] nicht [aus- 
drucklich] erwahnt, weil in denselben ja [die Methods] der Schluss- 


1) ma = tanmdtrd^m, oder wie der Pandit sagt: apCirva-gunavat- 
Icdryasya. 

2) Hit »va ist das r&pddi des folgenden Compositnms gemeint. 

3) In nnserm Beispiel also der Farbenteig. 

4) Das ddi hinter mahattva worde mir von Eammii;ra darch pratyaksha, 
das ddi hinter bahutva durch vaijdtya erklart; man Yerstehe also das ,u. a.‘ 
meiner Uebersetzung folgendermassen: Kach der Meinnng der Nmyayikas ist 
die heterogene Natar dreier sich verbindeader Atome die Ursache £Ur die Sicht- 
barkeit ihres Aggregats, des Sonnenstaubchens. — Die Saipkhyas nehmen iiber- 
hanpt keine Atome an (schon ihre feinen Elemente haben eine gewisse Ans- 
dehnong), konnen also nicht in den hier an den Nfuyayikas gerugten Fehler 
verfallen, dem Produkt Eigenschaften zuzuschreiben , welche die zu Grunde 
liegende Materie nicht hesitzt. 
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folgerungen behandelt wird, dnrch welche aus eineni Prineip ein 
anderes abzuleiten ist. Daruin liegt [in nnseren Sutras] keine Un- 
vollstandigkeit vor. 

Fiir die Entstehong der feinen Elements ist nun genau die 
Art und Weise anzunehmen, welche in dem Yoga-Commentar 
[Vyasa's, cf. 2. 19] gelebrt ist ; namlicb : Aus dem SubjektiArirungs- 
organ geht [zuerst] das Ton-Element [d. b. der Aetber] hervor, 
darauf aus dem Ton-Element im Verein mit dem Subjektivi- 
mngsorgan das Gefuhls -Element [d. h. die Luft], welche die [zwei] 
Cbaracteristica Ton und Gefuhl besitzt, [denn den Wind hort und 
fuhlt man]; in dieser Weise entstehen nach der Eeihe, immer 
unter Zuwachs eines Characteristicums , die feinen Elemente*). 
Wenn aber im Vishnupurana an der Stelle [1. 2. 38 ff.], welche anhebt: 
^er Aether aber, sieh nmgestaltend , hrachte das feine Gefahls- 
Element hervor; das worde zu dem starken Winde, als dessen Charac- 
teristicam man die Fahlbarkeit angiebt". 

die Erschaffung der feinen Elements des Gefuhls u. s. w. aus 
den vier groben Elementen, Aether u. s. w. [d. h. Luft, Licht, 
Wasser] gelebrt wird, so ist darunter Jediglich die TJmwandlung 
zur Form der [groben] Elemente zu verstehen; denn die groben 
Elements von Aether bis Wasser lassen die in ihnen enthaltenen 
feinen Elemente sich zui- Form des jedesraal auf sie folgenden 
[groben] Elements umwandeln, wobei sie selbst die Bestandtheile 
dazu heigeben *) {svopashtambhatah). 


63. Die des Subjektivirungsorgans aus den ausseren 
und dem inneren [Sinn], sowie aus den in Kede stehenden. 

Die Erkenntniss des Subjektivirungsorgans ergiebt sich da- 
durcb, dass man dasselbe als die Ursache aus den ausseren und 
dem mneren Sinn sowie aus den in Rede stehenden fiinf feinen 
Elennenten als den Produkten erschliesst. Das ist der Sinn. Das 
Subjektivirongsorgan ist nun die Innenorgans-Substanz, insofem 
sich dieselbe in der Funktion des Subjektivirungswahns aussert, 
nicht aber emfach der Subjektiyimngswahn, weil aus dem taglichen 
Leben bekannt ist, dass nur eine Substanz die materielle Ursache 


dnttes das Feuer, das man horeu igedacht ist an das 
Knmtem and Prassein) fdhlen und sehen kann. als viertes das Wasser dS 
man horen, tuhlen , sehen and schmecken kann, als funftes die 

m^, da ^ter dem Begriff aUes compakte zusammengefasst wird horen ffihlen 
sehen, schmecken und riechen kann Aiiaa a ’ , uuren, mmen, 

sich hier am die feinen Elememe tndelt^aeh d™ ^b"eTf '‘T 
artig Torhanden und konnen noeh nicht vorMLlhen t h ® 

feinen sJfffn der l 4 an einer'Mi cLn" 

groben Luft -Element verdichtet. u.° s. { 'me^Rdhelf^’ 

schliesst hier mit dem Wasser well H., i f <. j- groben Elemente 

mehr veranlasst keine Weitererschaffimg 
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einer Substanz sein kann *) ; uad well sicb die Existenz einer 
solcben Substanz, die wir Subjektiviningsorgan nennen, schon ein- 
fach daraus ergiebt, dass dieselbe [in den Zeiten der Bewusst- 
losigkeit] als Substrat fiir die [dureh die Thatigkeit dieses Organs 
geschaffene] Disposition existiren muss; denn [wenn das Subjekti- 
virungsorgan kein Stoff, sondem nur eine Funktion ware], mussten, 
da diese Subjektivirungsfiinktion im Tiefschlaf und in ahnlichem 
Zustande [d. h. in der Ohnmacht] aufhort, [dann auch] die [aus 
dem Subjektivirungsorgan hervorgegangenen] EHemente aufhSren zu 
existiren, [nach der ailgemein giltigen Begel, dass das Aufhdren der 
materiellen Ursache auch das Aufhoren des Produktes mit sich bringt]. 

Die [Form der] Schlussfolgerung wiirde in unserem Falle 
so sein: 

1) Die feinen Elemente und die Sinne sind aus einer mit 
dem Subjektivirungswabn behafteten Substanz hervorgegangen ; 

2) wed sie Produkte des Subjektivimngswahns und Sub- 
stanzen sind; 

3) was nicht von jener Art ist [wie die sub 1 genannten 
Dinge], ist [auch] nicht von dieser Art, [d. h. ist auch nicht Pro- 
dukt des Subjektivimngswahns!]; wie die Seelen u. s. w. [d. h. 
die TJrmaterie und das Urtheilsorgan] *). 

Wenn [uns nun eingewendet wird]: ,Eine solche mit dem 
Subjektivirungswabn behaftete Substanz ist aber doch unbeweisbar*, 
[so antworten wir: Nein!]; denn [erstens] wird sie dadurcb be- 
wiesen, dass es eine materielle Grundlage fiir solche Denkfunk- 
tionen geben muss, wie ,Ich bin gelb u. s. w.‘, geradeso wie der 
Gesichtssiim und die ubrigen [Sinne die materielle Grundlage der 
Wahmehmnngsfunktionen sind] ; • und [zweitens] wird durch die 
obige Schlussfolgerang das Besnltat gewonnen, dass nur etwas 
von dem inneren Sinn und [dem Urtheilsorgan] verschiedenes 
die [materielle] Ursache dieser [Art von Denkfonktionen] sein 
kann. Femer spricht folgendes Basonnement fiir diese [unsere] 
Deduktion : Da schon nach den Schrift- und Traditionsstellen, [denen 
zufolge die kosmogonische Potenz denkt]: ,M6ge ich micb ver- 
vielfaltigen, moge ich micb fortpflanzen* [Chmid. 6. 2. 3] u. s. w. 
der Subjektivimngswahn der Erscbafifong der Elemente u. s. w. 
vorangeht, so folgt, dass der Subjektivirungswabn die [unmittel- 
bare] Ursache der Schopfung ist, welcher [noch] friiher eine Funk- 
tion des Bescblussorgans (buddhi)^) vorangeht. Und mit Bezug 
darauf wird unter Berucksichtigung *) des Umstandes, dass [mehrere 
Funktionen, namlich die des Beschlusses und des Subjektivirongs- 


1) Da das Subjektivirungsorgan die materielle Ursache der Elemente ist, 
muss es also selbst substantiell sein. 

2) Welches lebrte zwar ein Produkt, aber nicht ein Produkt dieser 
Art ist. 

3) Von mir gewohnlich mit ,Drtheilsoigan* ubersetzt. 

4) pratydsatti = sanhandha, Kyayako^-a. 
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■wahns] ein und demselben Dinge [d. h. dem Innenorgan] inhariren, 
der Sabjektivirongswahn der Einfachheit halber (Idghavdi) for 
die Ursache der Schopfung erklart, „Dementsprechend musste ja 
auch [konnte uns bier eingewendet werden] das Subjebtivinmgs- 
organ des Topfers die materielle Ursache fiir den Topf sein, tmd 
daraus wiirde folgen, dass, wenn bei der Erlosung des Topfers 
dessen Innenorgan zu Grande geht, anch der von demselben ge- 
fertigte Topf zu Grande ginge. Und das trifift doch nicht zn, 
da [anch noch spater] dieser Topf von einem a n d e r n Manne als 
der namliehe wiedererkannt wird“, so erwidem wir; Nicht so! 
Denn nor diejenigen Modifikationen, welche die Veranlassang far 
eine Empfindung in der erlosten Seele waren, [bevor dieselbe be- 
freit warde], haben ein Ende, nachdem das betreffende Innenorgan 
[aos dem sie hervorgegangen] in der Erlosung vemichtet ist ; 
nicht aber die Modifikationen uberhaupt Oder das Innenorgan im 
AUgemeinen. Denn aas dem Togasutra [2. 22] ,Wenn [die Materie] 
auch mit Bezug auf diejenige [Seele], welche ihr Ziel erreicht 
hat, aufhort [zu wken], so that sie das doch nicht [ganz und 
gar], weil sie noch alien anderen [Seelen] mit Ausnahme jener 
angehSrt“ ergiebt sich, dass [die Materie in der Form des Innen- 
organs], wenn sie auch ein Werkzeug [ein Zubehor, upakararM} 
der erlbsten Seele war [und ihre ThStigkeit einstellfi sobald die 
ErlSsung erreicht ist, doch noch] die Ziele der anderen [gebnnde- 
nen] Seelen ®) zu betreiben hat. Oder man konnte auch das Sub- 
jektivirungsorgan des hSchsten Wesens fur die Ursache der T6pfe 
und aller iibrigen [Objekte der Art] erklaren und nicht das Sub- 
jektivirungsorgan des Tfipfers u. s. w., ohne damit gegen die aU- 
gemeine Begel zu verstossen, [dass jedes substantielle Produkt des 
Subjektivirungswahns eine mit dem Sabjektivirongswahn behaftete 
Substanz zor materiellen Ursache haben muss] ^). Denn in den 
Pnranas und anderweitig w'ird, ebenso wie im Samkhya- und Toga- 
System, gelehrt, dass das [noch nicht individuell gescHedene] Gesammt- 
Innenorgan u. s. w.^) die materielle Ursache der Schopfung ist, 
nicht aber ein Theil desselben, ein einzelnes Innenorgan; geradeso 


1) Die complicirtere Theorie (gauravd) ware, zwei Ursachen der 
Schopfung anzunehmen, d. h. neben der in nnserm Text constatirteu noch die 
Thatigkeit des Beschinssorgans. 

2) moksha soli naeh Rammi^ra in philosophischen Texten hie und da ge- 
radezn im^Sinne yon Tidca gebraucht werden. Die Pandits woliten einstinunig 
den Text in Hall s Ausgabe, tad-arUa/tkarana-mokshottaram, beibehalten und 
verwarfen die Aph.'^ 76, Anm. 2 und von meinem MS. gebotene Lesart tddr- 
antahkarane mokshottaram. 

3l D. h. hhogdjpavargau .Kmpfindnng und Erlosung^. 

4) Die \yapti ist , technisch gefasst: yatra-yatrdhhimana-harya-dro- 

vyatvam, katra~tatrdbhimdnavad~dravyopdddnakQtvam. 

51 ,U. s.^ w.‘ bedeutet, dass die Produkte dieses Gesammt-lnnenorgans 
^ederum in ihrer Gesammtfonn die Ursache der Weiterentwickelung der 
Schopfnng smd. 
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wie nur die Erde im Ganzen die materielle Ursache dessen, was 
steht, sich bewegt u. s. w.*), ist, aber nicht ein Theil derselben, 
wie ein Erdklumpen oder ahnliches. 


64. Aus diesem die des Innenorgans. 

Die Erkenntniss des hauptsachlichsten Innenorgans, des TJr- 
theilsorgans namlich, welches wir das ,grosse‘ nennen, ergiebt sich 
dadnrch, dass man dasselhe als die TJrsache ,aus diesem', d. h. ans 
dem Subjektivirungsorgan, als dem Produkt erschliesst. Das ist 
der Sinn. Anch hier ist die syllogistische Form folgende: 

1) Die Substanz des Subjektivirungsorgans ist aus einer mit 
der Funktion der Feststellung *) behafteten Substanz hervorgegangen; 

2) wed sie ein Produkt der Feststellung und eine Substanz ist; 

3) was nicht von jener Art ist [wie das sub 1 genannte], ist 
[aueh] nicht von dieser Art, [d. h. ist auch nicht Produkt der 
Feststellung]; wie die Seelen und [die Urmaterie]. 

Auch fiir diese [Folgerung spricht] eine Reflexion, nUmlich: 
Jedermann stellt zuerst ein Ding seinem Wesen nach fest imd 
setzt dann dasselhe zu der eignen Person in Beziehung {abhi- 
man^ate): ,Dies bin ich; das ist von mir zu verrichten* oder in 
ahnlicher Art, wie das ja allbekannt ist. Mit Bezug daranf ent- 
scheiden wir die Frage nach der [materiellen] Ursache der Snb- 
stanz des Innenorgans der Einfachheit halber dahin: daraus, dass 
die beiden Funktionen [der Feststellung, d. h. des Urtheils, und 
der Subjektivirung] in dem Verhaltniss von Ursache und Produkt 
stehen, ergiebt sich das gleiche Verhaltniss fiir die beiden Sub- 
strate derselben [d. h. fur das Urtheils- und das Subjektivirungs- 
organ]; denn nach einem allgemein gUtigen Princip erkennt man 
die Funktion des Produktes dadurch, dass man die Funktion der 
Ursache erkennt. Auch lemen wir aus den Worten der Schrift 
»Er fasste den Gedanken* [cf. Brh. 1. 4. 2], ,Es [das Brahman] 
dachte: [ich will mich vervielfaltigen“, Cband. 6. 2. 3] u. s. w., 
dass lediglich aus dem zu Anfang der Schopfung entstandenen 
Urtheil [resp. Besehluss, biiddkt] die ganze ubrige Schopfung ausser 
ihm hervorgegangen ist. 

Wenn auch das Innenorgan nur eines ist, wird es doch nach 
dem Unterschied der Funktionen der Bequemlichkeit halber als 


1) Dieses ,u, s. w.* muss offenbar bedeuteu: und, wenn etwas existirt, 
das sowohl stebt als sich bewegt, d. h. ein Mittelding zwischen Leblosem und 
Lebendem ist, auch dessen. R^mmi^ra wies auf die zu fruh geborenen Kinder 
bin, die nur wenige Stunden leben und in dieser ganzen Zeit regungslos (jad^ 
and, aber docb, da sie leben, nicht als sthavara bezeichnet werden kdnnen. 
Vijnanabhikshu wird jedoch schwerlich, als er jenes ddi scbiieb, diese Fruh- 
geburten im Sinne gehabt haben. 

2) nigcaya = eka-kotikam jndnamy yatkCt ,ayam ghatdh^^ pataJ/ 

{em dvi-hotUcam jndnam wurde sein; ,stkdnur isd purnsho vd*), 

Abhandl. d. DMG. IX. 3. 6 
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ein dreifaches [behandelt], Denn [erstens] heisst es im Linga- 
purana : 

„Als die Erschiitterung [des Gleichgewichts] der Constitaenten ein- 
trat, erstand der ,6rosse‘ [das Urtheilsorgan] ; and dieser Gn^e ist, wisse 
man, das innere Organ. Wiewohl nur eines, ist dieses nach der Ver- 
schiedenheit der Fnnktionen [mit verschiedenen Kamen belegt]“. 

Und femer ergiebt sich, dass die Mebrheit des inneren Organs 
lediglich auf der Verscbiedenheit der Fnnktionen beruht, aus der 
Art nnd Weise, wie dasselbe in dem Vedantasutra [2. 4. 12] als 
Beispiel far den Odem verwendet ist; ,Als fiinf Fnnktionen be- 
sitzend, wie das innere Organ, wird er bezeichnet“; sonst [d. h. 
wenn das Innenorgan nicbt bloss seinen Fnnktionen nach, sondem 
realiter in verschiedene Theile zerfiele] wvirden wir ja, wie wegen 
der Fnnktionen ,Feststellung‘ u. s. w. [d. h. Snbjektivimng nnd 
Wahmehmnng] , auch wegen der Fnnktionen ,Irrthnm, Zweifel, 
Schlaf, Zorn' u. s. w. eine ebenso grosse Zahl innerer Organe, wie 
solche [Fnnktionen, sva], d. h. eine nnendliehe Menge derselben 
erhalten. Und [drittens] wiirde der schwankende Gebrauch von 
manas n. s. w. bald im Sinne von buddtii, bald in anderer Be- 
dentnng, der sich in alien Lehrbiichem, z. B. in dem [Yoga-]Lehr- 
bnch des Patanjali [wie anch bei nns] findet, ohne Berechtignng 
sein ^). Trotzdem ist [in diesen Sutras] von den drei Innenorganen 
ein successives Entstehen {krama) nnd ein Zusammenbang der Art 
ausgesagt, dass^ [je das folgende] Produkt, [je das vorangehende] 
Ursache ist (Jcarya-harana-bJidva) , wobei an eine Untereintheilnng 
gedacht ist, wie sie [etwa] in den Abshtzen des [nichtsdestoweniger 
ein einheitliches Ganzes bildenden] Rohres vorliegt; [und zwar ist 
dies ausgesagt] im Anschluss an die stehenden Aeusserungen der 
Schrift und Traditionsstellen, welche die Toga-Praxis anempfehlen. 
So beurtheile man [den anscheinenden Widerspruch], Dies ist im 
lToga-]Vasishtha gelehrt: 

,.Die Entetehung des Ich-Objekts {aham-artha) , dessen Wesen 
Denken und Fuhlen ist, erkenne, o einsichtsvoller, als den Samen dieses 
Denkbaames. 

Aus ihm , als er zn spriessen begann, ging ein Trieb neuer Art 
bervor, der seinem We*en nach Feststellung ist, keine bestimmte Form 
hat und Urtheilskraft (buddhi) genannt wird. 

Das Heranwachsen dieses ,Urtheilskrafl‘ geheissenen Triebes zu der 
Form des Verlangens fuhrt die Namen Intellekt Einsicht, Gefuhl.“ 

,Ich-Objekt’ bedeutet .Gesammt-Innenorgan'. In diesem Spruche 
smd unter dem Bilde von Samen und Trieb die verschiedenen, 
Intellekt u. s. w. genannten, nur als Funktionen zu verstehenden, Zu- 


A- . ^ Ganzen, und namentlich da, wo es sich um 

der Gebrauch der Worte antahkaraua, 

zwar das letzt r “““entlich aber beide. manas wie buddhi, und 

s=nnmt.lnnenorgan 'fe^fnd'* antahkaraua-sdmdnya ,Ge- 
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stande des einheitlichen Baumes des Innenorgans als drei ver- 
sehiedene auf einander folgende Entwickelnngen bezeichnet. Im 
Samkhya-System ist mm der Intellekt, dessen -Funktion das Denken 
ist, in dem TJrtheilsorgan einbegriffen, und in jenem Sprache das 
Subjektivirungsorgan ebendaselbst. 


65. Daraus die der TJrmaterie. 

Die Erkenntniss der Urmaterie ergiebt sich dadurch, dass man 
dieselbe als die Ursache , daraus', d. h. aus dem grossen Princip 
als dem Prodokt, erscbliesst. Das ist der Sinn. Dass aucb das 
Gesammt-Innenorgan ein Prodnkt ist, folgt schon ans der Thatsaehe, 
dass dasselbe von mittlerer Ansdehnung ist , wie z. B. Korper ; 
und diese Thatsacbe erkennt man daran, dass die Wabmehmungen 
der funf Sinne nicht gleichzeitig entstehen *). Ansserdem folgt das 
aus der Autoritat der Schrift und Tradition. [Der Schlussfolgerung], 
dass dieses [Innenorgan] ein Prodnkt der TJrmaterie ist, haben wir 
folgende syUogistische Eorm zu geben: 

1) Das Innenorgan, dem Freude, Schmerz und Besinnungs- 
losigkeit als charakteristiscbe Eigentbumlicbkeiten angehbren, muss 
aus einer Substanz hervorgegangen sein, welche ebenso die cha- 
rakteristiscben Eigenthiimlichkeiten der Freude, des Schmerzes und 
der Besiimungslosigkeit hesitzt; 

2) well ibm in seiner Eigenschaft als Prodnkt Freude, Schmerz 
und Besinnungslosigkeit wesentlich sind, [es also aus einer mit 
denselben QualitSten behafteten Ursache entstanden sein muss]; 

3) wie es mit schonen Frauen*) u. s. w. der Fall ist. 

Fur diese [Folgerung] spricht die Erwagung, dass die Quali- 
taten des Produktes sicb durchaus in Uebereinstimmung mit den 
Qnalitaten der Ursache befinden mussen; femer [sprechen dafur] 
Schrift- und TraditionssteUen. Das ist zu beachten. — Wenn 
[nun demand einwendet] ; ,Es giebt aber doch keinen Beweis dafur, 
dass die Objekte mit Freude u. s. w. behaftet sind, da nur solche 


1) L. madhyama-jxirimdnatayd ! Auch das MS. theilt den in die Aus- 
gabe iibergegangenen Schreibfehler ‘^parindmatayd. ,Von mittlerer Ausdeh- 
niing* bedeutet: weder nnendlich klein {paramdnu, ein Atom) noch unendlicb 
gross {parama-rndhat'). 

2) antaJikaranam cdkshushdtU-jndnarn prati, caJeshur-ddi-mmbaddham 
sat, janakam bhavati / yadi tad vibhu (= jparama-mahat) sydt, tarhi 
pancabhir apt 'ndriyaih sarvadd sambaddhani sydd iti yugapad eva 
paucendriya-janya-jiidndni syuh j na ca tathd bhavati / naitdvatd 'ntah- 
karanasya paramdnu - parimdnakatvam paryavasyati, dtntrendriya-janya- 
jndndndm dirgka-cashkuli-sthale yaugapadyend 'nubhuyamdnatvdt ! na cd 
’sau bhramah , balavad badhakarn vinau 'tsargd-asya pramdtvasyd 
'napavdddt, P. 

3) Dieses Gleichniss ist in Aniruddha's Commentar zu I. 69 ausgefiihrt. 
Setze einen Interpunktionsstrich hinter kdntddivad iti. 


6 ^ 
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Gefiihle wie *) ,Icli bin freudvoll‘ beobachtet werden; wie konnt 
ihr deshalb ein Beispiel anfobren, dessen Gegenstand schSne Frauen 
u. dgl. sind?“, [so erwidem wir: Dieser Einwand ist] nicht [be- 
rechtigt] ; denn dass auch den Objekten Preude u. s. w. angehort, 
ergiebt sich daraus, dass dieselben Produkte des Innenorgans sind, 
dem Freude u. s. w. wesentlich ist, und ans solchen Empfindungen 
wie ,die in dem Blumenkranz liegende Freude, die in dem Sandel- 
holz liegende Freude'; aucb haben wir das Zeugniss von Schrift- 
und Traditionsstellen dafiir. Und femer gilt uns als ausgemacht, 
dass dasjenige die materielle Ursache fiir Freude u. s. w. ist, an 
dem eine feste Verbindung mit Freude u. s. w. bei positiver xmd 
negativer Betraehtungsweise {anvaya-vyatirekau) beobachtet wird, 
[d. h. an dem man die Giltigkeit der beiden Sstze erkennt: ,Wo 
immer das betreffende Objekt ist, da ist anch Freude u. s. w.‘, Wo 
iromer das betreffende Objekt fehlt, da fehlt auch Freude u. s.w.‘]. 
Denn wenn wir ein solches Ding als causa efficiens [der Preude 
u. s. w.] ansehn und ein anderes als causa materialis erklSren 
wollten, lage die unniitze Complikation der Annahme zweier [ver- 
schiedener] Ursachen vor. Weiterhin folgt auch aus den That- 
sachen , dass [mehrere Personen] mit einander iibereinstimmen 
[darin, dass ein und dasselbe Ding Preude in ihnen erweckt] und 
dass man [ein Objekt, welches friiher Freude erregt hat, als sol- 
ches] wiedererkennt, das Ergebniss : in [bestimmten] Objekten haftet 
eine auf alle Menschen in gleicher Weise wirkende Freude als 
etwas bestandiges. Dass aber in unsrer Theorie eine gewisse 
Complicirtheit *) liegt, insofem wir for die Erfassung der in sol- 
cben Dinpn ruhenden Freude eine [qualitative] BeschrBnkt- 
heit der [inneren] Funktionen *) u. a..*) constatiren mussen, bedeutet 
deshalb keinen Fehler, weil [diese Theorie] ein [sachgemasses] 
Resultat darbietet; denn sonst, [d. h, wenn unsere Theorie hin- 
fallig ware], stande die Sache so, dass durcb emeute Wahmehmung 
ein Objekt [als constant] nicht festgestellt werden konnte % und 
damit warden wir die [grossere] Schwierigkeit [zu iiberwinden 


1) Die Einfugong von eca in das Compositnm ^ddy-evanubhavat ist ein 
grammatisches Monstrum, dem das cid ataTitim in dem ersten Cloka zn V. 116 
wnidig znr Seite steht. 

2) Das Mghavam wUrde in dem Falle sein: yada sukham vishaya- 
gatam aiigfkriyate, tada gukha/n prati vishayasyo 'padanatvam , na tv. 
i~ishaydtirikta.iya ’tmanah, ity ekam era kdranatvam kalpaniyani P 

3) vrtti-sdrupya-niyama, P. Denn nm die den Objekten inharirende 
Freude zu erfassen, muss die Funktion des Innenorgans bei verschiedenen 
Lenten, rrap. in derselben Person bei emeuter Wahmehmung, gleichartig sein. 

4) ddi bedeutet: und die Beschrankung , dass derartige Objekte obwohl 
sie Sattvs, Bajas und Tamas enthalten, entweder verschiedenen Personen 
(cf. somradena) oder zu verschiedenen Malen einer Person (e£ pratya- 
bhijnaya) pgeniiber nur das Freude erweckende Sattva manifestiren. 

Grnndsatz; hirya-dravyagya pratya- 
bU)Mya sthairyadi-gumir bhaiati, wobei ddi bedeutet: avayavebhyo 
'UrUctatcam avayavinah. n y 
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haben], u. a. [neue] Grunde fur diese [Feststellung der Coustanz 
eines Objektes] angeben zu miissen. Dann ist aucb im Markan- 
deya-[Purana 37. 38b] Freude u. s. w. dem Objekte zugescbrieben : 

„So mogen im Gemuth oder aach im Korper Freuden und Schmerzen 
sein; was werde ich [d. h. mein Selbst] davon betroffen?*^ 

Die Vorstellung aber ,I cb bin freudvoll' u. s. w. Mlt ’) ebenso 
wie die Vorstellungen ,Ich bin begutert‘ und abnlicbe in den Be- 
reicb der Verbindung, welcbe wir den ,Zusammenbang zwiscben 
Besitz und Besitzer* (sva-svdmi-bhdva) nennen ^). Um aber den 
Irrtbuni auszuscbliessen, dass solebe Empfindungen [wie ,Icb bin 
freudvoll'] in den Bereicb der Coinbarenz- Verbindung (samavdya- 
sambandha) gebbren [d. b. der Verbindung, die nacb der Meinung 
der Naiylyikas u. a. zwiscben einer Eigenscbaft und ibrem Sub- 
jekt obwaltet], wird in den Lehrbuchem die Seele [d. b. das 
Selbst, das Icb] fiir verscbieden von den Dingen erklart, welcbe 
mit Freude, Scbmerz und Besinnungslosigkeit bebaftet sind. 

Wenn davon gesprocben wird, dass aucb TSnen und [Farben, 
Gescbmacken, Gerucben und Bertibrungen] Freude u. s. w. wesent- 
Ilch angebort, so gescbieht das wegen der Inharenz in ein und 
demselben Gegenstande, [d. b. weil den Objekten, denen Freude 
u. s. w. inbarirt, aucb Tone u. s. w. inhariren]. Oder man konnte 
aucb den TSnen u. s. w. die Freude unmittelbar zuscbreiben auf 
Grand der angefiibrten Beweismittel. 

Nun wird die in den Objekten liegende Freude u. s. w. 
lediglich von dem Innenorgan erfasst, wegen des Besultats, [wel- 
ches man aus der Beobacbtung der Tbatsacbe gewinnt, dass die 
Freude u. s. w. von den Objekten den unter der Leitung des 
Innenorgans stebenden Sinnen mitgetheilt wird]. Die Freude der 
Buhe aber, in der das [reinste] Sattva wirkt, und welcbe sich zu 
der Zeit aussert, da [die Sinne] in keiner Verbindung mit den 
Objekten stehen, im Tiefscblaf und abnlicben Zustanden [wie in 
der Concentration bei der Uebung der Yoga-Praxis], diese ist [ebenso] 
dem Innenorgan eigen, [obscbon] sie ,Freude des Selbstes' {dtma- 
sukhd) genannt wird. Trotzdem die Vai 9 esbikas und andere 
Dialektiker, [die] docb [sonst mit ricbtigen Griinden operiren], mit 
Bezug auf die Erscbeinungswelt eine andere Theorie fiber den 
Causalzusammenbang deduciren, [als bier vorgelegt ist, indem jene 
namlicb die groben Elemente, Erde u. s. w., aus Atomen bervor- 
geben lassen, nicbt, wie die Saipkbyas, aus dem Subjektivirungs- 
organ entsprossenen Grundstoffen], so ist dock die von uns er- 
schlossene und durcb viele Scbrift- wie Traditionsstellen bestatigte 
Tbeorie von denen zu acceptiren, die nacb der ErlSsung tracbten ; 
denn die Folgemngen jener leiden an dem Febler einer unsicberen 


1) TUge die Interpunktioii binter pratyayas tu tmd seize sie hinter 
vishayahas in der folgenden Zeile. 

2) purushah svdmy upahhoktrtvdt , dhanam gvkham ca gvam upa- 
bhogyatvdt, P. 
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Grondlage imd sind somit hinfallig. Deshalb wird durch das 
Vedantasutra [2. 1. 11] ,Wegen der TJnbegriindetheit der Reflexion . . .* 
eine blosse Reflexion tun des Feblers der Unbegriindetbeit willen 
fiir tmgeniigend erklart. Desgleicben wird ancb von Manu [12. 106] : 

„Wer die Worte der heiligen Seher and die Unterweisung des 6e- 
setzes mit einer Eeflexion erforscht, die den Lehren des Veda nieht 
widerspricht, der kennt das Gesetz, aber kein anderer.“ 

nnr die mit dem Veda nicbt im Widersprucb stebende Reflexion 
als eine Argumentation entscbeidend bezeicbnet. Darum ist auf 
Grund solcher Ausspriicbe wie: 

„[Das Selbst] muss aus den Worten der Schrift, [die der Lehrer 
bersagt], gehort und rait zutreffenden Griinden erwogen werden.” [vgl. S. 2] 

nur diejenige Erwagung, welebe inbaltlicb mit der Scbrift uber- 
einstimmt, beweiskrSftig ; die andersgeartete Erwagung jener [Vai 9 e- 
sbikas u. s. w.] aber binfallig. Ebenso ist die Deduktion jener, 
dass aucb der Seele Freude, Scbmerz u. s. w. anbafte *), binfallig, 
wed sie mit vielen Scbrift- und anderen [massgebenden] Stellen 
im Widersprucb stebt. Dieser Hinweis geniige. Die Besonder- 
beiten der Urmaterie werden wir spater behandeln. 


Wenn [nun demand fragt]: ,Die Unterscbeidung der Seele 
von alien unbeseelten [Objekten] ist docb [wie ibr constatirt babt] 
allein die tJrsache der Erlosung; zu welchem Zwecke ist deim 
bier die Unterscbeidung der unbeseelten [Objekte] von einander 
gelebrt?*, [so erwidem wir: Das gescbiebt], weil zum Zwecke der 
Klkrung des [in dem Innenorgan enthaltenen] Sattva, [die] durcb 
Verebmng der Urmaterie und der anderen Principien [erreicbt 
wird], aucb die Unterscbeidung [dieser Principien von einander] 
erforderlicb ist. Nachdem [der Verfasser also] dargelegt hat, wie 
sicb aus der durch Schlussfolgerang gewonnenen Unterscbeidung 
[die Principien der Erscheinungswelt] bis hinauf zur Urmaterie in 
der Form von Produkt und Ursache ergeben, lehrt er, in weleher 
Weise man die ausserhalb des genannten Causalzusammenhangs 
stebende Seele durch eine andersgeartete Schlussfolgerung feststellt. 

66. Die der Seele daraus, dass das zusammen- 
gesetzte zum Zwecke eines andem da ist. 

Zusammensetzung heisst die Verbindung, welche der Anlass 
zur Entstehung der Schopfung ist^); und diese ist, da sicb die 
Theile und das Ganze nicbt scheiden lassen, alien Produkten der 
Urmaterie gemeinsam. Demnach ergiebt sicb die Erkenntniss der 
Seele durch die Schlussfolgerung, dass die zusammengesetzten 
Dinge , die Urmaterie und deren Produkte , zum Zwecke eines 

1 ) Der Instrumental s^ha-dMhadi-mattveaa steht prahdrdrthikam, 
man aenke also: tena prakarena numdnara. 
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andem da sind. Das ist der Sinn. Diese [Schlussfolgernng] 
lautet : 

1) Der Gegenstand der Untersnchung, nSmlich die Urmaterie, 
das ,grosse‘ und die ubrigen [materiellen Principien], sind zum 
Zwecke eines anderen da, d. h. sie bewirken die Empfindung [von 
Preude nnd Leid] und die Erlosung eines von ihnen selbst ver- 
schiedenen ; 

2) well sie znsammengesetzt sind; 

3) wie Betten, Pfuhle ii. s. w., [welche als etwas zusammen- 
gesetztes zum Dienste eines anderen da sind]. 

Durch diese Schlussfolgerung ergiebt sich die Existenz der 
Seele als einer von der Materie verschiedenen, unzusammengesetzten 
[Wesenheit] ; denn, wenn aueh diese znsammengesetzt ware, war- 
den wir einen regressus in infinitum erhalten. Aueb in dem Yoga- 
Lehrbucb] des Patanjali [4. 23 : ,Das Denkorgan] ist zum Zwecke 
eines andem da, weil es in der Zusammensetzung wirkt“ ist die 
[namliche] Scblussfolgerung gemacht; doeb gilt dieselbe nach dem, 
was wir eben gelemt haben, [obsehon in dem citirten Yogasutra 
nnr von dem Innenorgan die Rede ist, auch] von dem letzten 
Gliede [d. h. von der Urmaterie]; denn der Ausdruck ,Wirken in 
der Znsammensetzung‘ bedeutet einfach ,Ausuben einer einem be- 
stimmten Zweck dienenden Thatigkeit (arthahnyd-kdritva) unter 
ilitwirkung eines andem' '). Die Seele aber bedarf, weil sie ibrem 
Wesen nacb statiges Licbt ist, keines anderen [Mitwirkers] fur 
ihre eigene , einem bestimmten Zweck dienende Thatigkeit, die 
sich darin Uussert, dass die Objekte erleuchtet [d. b. zum Be- 
wusstsein gebracht] werden; denn die Seele erfordert das Punktio- 
niren des Innenorgans nur bei der Verbindung mit den Objekten, 
diese Verbindung aber ist nicht eine [der Seele] eigenthiimliche 
Thatigkeit dieser Art *). Hierfiir [d. h. fur unsere Erschliessung 
der Seele, des Selbstes] sprecbende Beflexionen liefem Schrift- und 
Traditionsstellen , wie z. B.: ,Nicht furwahr allem [diesem] zu 
Liebe liebt man alles [dies], sondem dem Selbst zu Liebe bebt 
man alles [dies", Brh. 2. 4. 5] ^). Noch ein anderes [Argument 
fur die Existenz der Seele lasst sich anfubren] : Wenn die Grand- 
ursache [d. h. die Urmaterie] und [ihre Produkte], die mit Preude 


1) Oder, wie das Yogavarttika S. 142, Z. 22 erklart ,Ausuben einer 
Thatigkeit , for welche ein Mitwirker erforderlich ist‘ {saliakdri-sd'pehsha- 
vydpdrakatvam) , 

2) D. h. um mit den Objekten in Verbindung zu treten, kann die Seele 
allerdings nicht der Mitwirkung des Innenorgans entrathen; das ist aber nicht 
die charakteristUche Thatigkeit der Seele, uberhaupt keine ThStigkeit derselben 
Tielmehr haben wir der Seele lediglich das aus eigner Kraft, ohne Mithilfe 
irgend eines andem Princips vor sich gehende .Erleuehten‘ , d. h. Bewusst- 
machen, zuzuschreiben. 

3) na hi vishayd mshaydndia prayojanct-giddhaya dtmanah priyah 
santi, api tv dtmanah jyrayojona-siddhaye viskaydu priyatvend 'pekshate 
sarvo ^pi prehshavdn, P. 
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u. s. w. bebaftet sind, den Zweck batten ibre eigene Freude a. s. w. 
2U empfinden, dann mnssten dieselben unmittelbar von sicb selbst 
ztim Bewusstsein gebracht werden; und dem widerspricht, dass 
dann dasselbe Ding Objekt and Subjekt ware; denn die Idee der 
Freude kann nicht der Idee eines Subjektes entrathen, weil die 
Freude [nur] so empfunden wird : , I c h bin freudig'. Da es femer 
eine schwierige Annahme ware fiir die vielen zusammengesetzten 
[Einzelformen der drei] Constituenten und deren mannigfach um- 
gestaltete Produkte [d. h. fur alle Innenorgane u. s. w. ebenso 
viele] verschiedene Einzelarten des Geistes zu statuiren, ist es der 
Einfachheit halber geboten, eine einbeitliche [d. h. trotz der indi- 
viduellen Verschiedenheit iiberall gleiehartige], von allem zusammen- 
gesetzten verschiedengeartete Seele, deren Wesen geistiges Licht 
ist, anzunehmen. 

In diesem Sutra ist gelehrt, dass die Seele als die be- 
wirkende Ursache [der Sehopfong] zu erschliessen sei, weil da- 
selbst der Zweck der Seele [d. h. das Empfinden und die even- 
tuelle Erlfisimg] als Veranlassung fiir die Zusammengesetztheit 
aller Dinge bezeichnet ist. Deshalb wird mit Bezng auf die am 
Anfang der Schopfung entstandene [d. h. zuerst mit dem Innen- 
organ in Verbindung getretene] Seele [d. h. den Gott Brahman] z. B. 
im Vishpupur^a gesagt; 

„Kar reranlassend trirkte sie fiir die zu erschaffendeu Dinge beim 
Schopfungswerke ‘) , weil die Krafle des zu erscbaflenden [d. h. die zur 
Entstebung der Schopfung fUhrenden in der Urmaterie liegenden Krafte] 
die Hauptursache waren-). [1. 4, 51 j 

Dann entstand, o Weiser, o trefflichster der Brabmanen, aus diesem 
von dem Kenner seiner Statte [d. h. der Seele] regierten Gleichgewicht 
der Constituenten das die Constituenten manifestirende [Princip] zur Zeit 
der Schopfung* [1. 2. 33] u. s. w. *) 

Das jRegieren des Kenners seiner Statte' bedeutet nur die 
Verbindung der Seele 5), die ihren Zweck noch nicht erreicht hat, 
[mit der Urmaterie]. Das .die Constituenten manifestirende' ist 
das ,grosse Princip' [das Urtheilsorgan], weil es als die [materieUe] 
Ursache [des Subjektivirungsorgans und der tibrigen Produkte] 
die aus den drei Constituenten bestehende Urmaterie zur Erschel- 
nung bringt”). 


1) Die Ausgabe des V. P. bat die v. I. sarga-karmanam. 

2) So der Pandit; anders Wilson. Vishnu Purana translated I. 65: the 
things that are capable of being created arise from nature as a common 
material cause. 

3) Der erste Halbvers steht wortlich auch im Markandeya Pur. 45. 35. 

4) Setze mit dem MS. einen Interpunktionsstrich hinter ityadi, das in der 
Ausgabe irrthumlich mit dem folgenden zu einem Wort verbnnden ist; des- 
gleichen ist eine Interpunktion hinter saiiujoga-mdtram erforderlich. 

5) Ich mochte der Deutlicbkeit halber mit dem MS. noch jmrvshasya 
hinter ’^purushorthasya lesen. 

6) Hierher ist der Schluss des Commentars zu Sfitra 66 zu veriegen. 
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Hiermit ist daigelegt, in welcher Weise die sinnlich nicht 
wahmehmbaren Dinge durch Schlussfolgerung festzustellen sind. 
Jetzt wird die Ewigkeit der TJrmaterie begrundet nm zu recbt- 
fertigen, dass sie die Ursaebe aller [Produkte] ist, damit sich die 
Unveranderlicbkeit der Seele als sicber beransstelle : 

67, Da es keine Wurzel fur die Wurzel giebt, 
ist die Wurzel wurzellos. 

Die Wurzel — die materielle Ursaebe — der dreiundzwanzig 
Prineipien, d. b. die Urmaterie, hat keine Wurzel mehr; denn fur 
diese kann es, weil wir [sonst] einen regressus in infinitum er- 
halten wurden, keine weitere Wurzel geben. Das ist der Sinn. 


,Da wir aber dock durch den Ausspruch, der anhebt: 

„Aus dieser entstand das nnentfaltete, dorcli drei Constituenten ge- 
bildete, o trefflichster der Brahnianen“. [Mbh. 12, 12681] 

lemen, dass auch die Urmaterie aus der Seele entstanden ist, so 
lasst doch eben die Seele die Wurzel der Urmaterie sein*); 
wegen der Ewigkeit der Seele wiirde [dabei] weder ein regressus 
in infinitum vorliegen, noch die Seele ihre UnverSnderlichkeit ein- 
biissen, [weil sie] durch Vennittelung des Nichtwissens, [nicht un- 
mittelbar, hervorbringend zu denken ist]. In diesem Sinne heisst 
es ja auch in der Tradition: 

„Denn darum hat dieses Weltdasein der Seele zur Wurzel das 
Nichtwissen“*). 

Diesem Einwand gegeniiber erklSrt [der Verfasser]: 

68. Auch bei einer solchen Vermittlung muss an 
einer Stelle ein Haltepimkt sein; und so ist es nur 
ein Name. 

Auch wenn die Seele durch Vermittelung des Nichtwissens 
und anderer [Prineipien] indirekt die Wurzelursache der Welt 
ware, muss doch an einer Stelle, sei es nun das Nichtwissen oder 
ein anderes Princip, d. h. bei irgend einem ewigen Gliede, diese 
Vermittelungsreihe ihren Abschluss haben; [die Seele aber kann 
nicht das Sehlussglied dieser Kette sein, vielmehr steht sie ausser- 
halb derselben] ; denn die Seele ist unveitoderlich [und darum 
nicht fehig, ein anderes Princip aus sich hervorgehen zu lassen]. 
Deshalb [nennen wir] dasjenige [Glied], mit welchem [die Reihe] 
schliesst, die ewige Urmaterie, [und] .Urmaterie'®) ist dabei nur 
ein Name [ein blesses Wort] fur Wurzelursache. Das ist 
der Sinn. 


1) Setze eine Interpnnktioii hinter bhavatu. 

2) Dieser Halbrers wird mit einer Variante von Qaukara in der Ein- 
leitnng zum Comm, zur ^Veta^vatara Cpanishad als aus dem Lingapurana 
stammend angefdhrt. 

3) FurprajfcrtoV iha hat die v. 1. prakrtir hi, das MS. aherprakrtir iti hi. 
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,Es ist aber doch, alles dies zugegeben (evam), nicht begriindet, 
dass es [gerade] fnnfandzwanzig Priucipien sind, da sich noch 
hinsichtlich [d. h. zur Erklarang] der unentfalteten [Urmaterie], 
welche die Ursacbe des grossen Princips ist, ein weiteres ungeistiges 
Princip darbietet i). In Anbetracbt dieser Meinung trSgt [der 
Verfasser] die Hanpt-Eechtfertigung vor: 

69. [TJnser] beider [Theorie] hinsichtlich der Ur- 
materie ist die gleiche. 

In der That aber ist bei der Erwagung, ob es noch eine 
Wurzelursache fur die Urmaterie gebe *), unser beider, d. h. des 
[Sainkhya-]Lebrers und des opponirenden [Vedantisten] Theorie die 
gleiche. Damit soli gesagt sein; Wie in der Schrift von einem 
Entstehen der Urmaterie die Kede ist, ebenso auch von [einem 
Entstehen] des Nichtwissens, — in solchen Ausspriichen wie: 

„Dieses funftheilige Nichtwissen ging ans der grossen Seele hervor “ 
[V.P. 1 5. 5, b]. 

Deshalb ist mit Nothwendigkeit das Entstehen des einen [von 
beiden] als ein uneigentlich gemeintes zu bezeichnen, [weil wir 
sonst gar keine Grundursache erhalten warden]; und von diesen 
beiden darf man nur der Urmaterie ein uneigentliches Entstehen 
zuschreiben, d. h. eine Manifestation, hervorgerafen durch die Ver- 
bindung mit den Seelen und durch ahnliche [Griinde, z. B. dadurch, 
dass die Urmaterie von der unsichtbaren Kraft des Verdienstes 
und der Schuld der Wesen zum Schaffen angeregt wird]; denn 
[erstens] ist an einer Stelle des Kurmapurana von dem uneigentlichen 
Entstehen 3) der Urmaterie und der Seelen die Eede: 

u Entstehen das als Verbindung zu deliniren ist, wird von dem 
A\erk [= Urmaterie] und dem Denken [= Seele] aasgesagt.^; 

imd [zweitens] wird nirgends in der Schrift etwas von einem un- 
eigentlichen Entstehen des Nichtwissens berichtet ®). Die Aus- 
spruche aber iiber die Anfanglosigkeit desselben sind so zu ver- 
stehen, d^s sie nur die Continuitat meinen, geradeso wie die Aus- 
spruche uber die Dispositionen (vasanu) und andere [in diesem 
Sinne] anfanglose Dinge, [als da sind: Verdienst und Schuld 
Liebe z^ Leben u. dgl.]. Und dass das Nichtwissen, d. h. die 
falsche Yors tellung, eine Eigenschaft des Innenorgans ist, steht 


1) Der Opponent, ein Vedantbt, meint die avidyd, das Nichtwissen. 

,h. 

31 L. gnunotpiitti'^ mit der v. 1. 

gemerkJ 'Ilfs'hfef “e“r 85, 86) haben 

Lue^.' Vie lebLItaunTAnr^'^r" Halbvers 

o) Setze einen Interpnnktionsstrich hinter aeravamt. 
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im Yogasutra [cf. 1. 8] gelehrt; daram ist dasselbe kein [beson- 
deres, zu vinseren fiinfaiidzwanzig] hinzukommendes Princip ^). 

Oder der Sinn [nnseres Sutra] konnte anch sein: fiir beide, 
fiir die TJrmaterie wie fiir die Seele gilt dieselbe Begriindung. 
Damit ist gemeint: weil wir auch von dem Entstehen der Seele 
in solehen Ausspriichen horeu, wie: 

„Aus welchem die Unnaterie und die Seele, aus welchem das sich 
bewegende und das unbewegUche hier [hervorgegangen], er, Vishnu, die 
Ursache dieses Alls, sei uns gnadig.^ 

Demnach kommt wie der Seele, so anch der TJrmaterie nur 
ein uneigentliches Entstehen zu; denn in der Schrift wird ihre 
Ewigkeit gelehrt, — auch dies gilt [fiir beide] in gleicher Weise. 
Deshalb steht fest, dass lediglich die TJrmaterie die causa mate- 
rialis der Welt ist, das Nichtwissen [aber] als ein Attribut der 
TJrmaterie eine causa efficiens derselben; desgleichen ist auch die 
Seele [eine causa efficiens]. Wenn aber in dem Mokshadharma- 
[Abschnitt des Mbh. 12, 11419]: 

^Nichtwissen nennt man das unentfaltete, der Schopfong und Auf- 
Idsung unterliegende-), Wissen dagegen das von Scbopfung und Auf* 

, losung freie fbnfundzwanzigste [Princip, d. h. die Seele].“ 

die Bezeichnungen Nichtwissen und Wissen auf die Materie 
und die Seele angewendet werden, so sind dieselben nur in iiber- 
tragener Bedeutung, als jene beiden zum Objekt habend, gebraucht; 
denn die Materie ist, weil der Vertoderung ausgesetzt, mit der 
Seele verglichen, unreal, und deshalb wird sie als Objekt des Nicht- 
wissens bezeichnet. Ebenso wird auch unter diesem Gesichtspunkt 
die Reihe der Produkte [vom TJrtheilsorgan an] bis herunter zu 
den [groben] Elementen, mit ihren jedesmaligen Ursachen ver- 
glichen, ,Nichtwissen‘ genannt, [dagegen] die jedesmalige Ursache 
&eser [Produkte], mit diesen verglichen, ,Wissen‘. Dass aber 
die Seele die materielle Ursache der Welt sei, d. h. sich [zu 
dieser] verandere, das ward nur als eine durch die [Verbindung 
der Seele mit der] Materie bedingte Anschauung {praki ty-upadhikam) 
in Schrift und Tradition [der landlaufigen Meinung] lediglich zu 
Kultuszwecken nachgesprochen, ebenso wie die Satze, dass die 
[Seele] handelnd oder [sich freuend, wunschend u. dgl.] sei. Denn 
sonst wurde sich ein Widerspruch mit der Schriftstelle ergeben, 
die anhebt: ,Nicht grob, nicht fein, nicht kurz [ist sie] . . . .^) 


1) Der Text in Aph.-’ 86 Anm. bricht mit an&ditd mitten im Compo- 
sitnm ab , nnd der Best des Satzes ist einfach fortgelassen , nicht etwa im An- 
schluss an Nage<;a's oder Mabadexa's Commentar. sondem ans reiner Kach- 
lassigkeit; tasyd andditd soil bedeuten: it is not from eternity! 

2) Das nicht zn rechtfertigende masc. ^dhctmiiiiam ist mit dem Text des 
Mbh. in '^dharmi vai zu verbessem, andererseits das paticaviiugakah des Cal- 
cuttaer Mbh.-Textes in ^kam. 

3) In der Dpanishad-Stelle ist naturlich brahma zu erganzen. 



[Brh. 3. 8. 8]; dies ist zu bedenken. Auch mit dem Worte 
Maiya ist nichts anderes als die Materie bezeichnet; denn an der 
Schriftstelle J)ie Maya erkenne man als die TJrmaterie* [^vet. 
4. 10] wird der vorher mit den Worten: 

,,Aus ihm erschafft der Leiter der Maya [d. h. Gott] alles dieses, 
und in diesem wird der andere [d. h. die empirische Seele] durch die 
Maya gefesselt gehalten.“ [Qvet. 4. 9] 

besprocbenen ') Maya die Natnr der Materie zugeschrieben. [Das 
gleiche ergiebt sich] auch aus Traditionsstellen wie: 

„Sattva, Bajas nnd Tamas, das sind die drei Constitnenteu der 
Materie; aus diesen besteht die Materie, welche Vishnu’s Maya heisst, 
roth [als Bajas], weiss [als Sattva] nnd schwarz [als Tamas] : viele Kinder 
dieser Art besitzt sie.“ 

Nicht aber bezeichnet das Wort Maya dasjenige Nichtwissen, 
welches durcb die Erkenntniss anfgehoben werden kann, wed es 
dock nnsinnig wSre diesem Ewigkeit zuzuscbreiben. Femer, wenn 
das Nichtwissen [der Vedantisten] eine Snbstanz sein soli, so liegt 
nur ein Unterschied des Ausdrucks vor [zwischen dem Nicht- 
wissen, resp. der Maya, des Vedanta- nnd der Materie des Sam- 
kbya-Systems] ; und wenn es eine Qualitat sein soil, so ergiebt 
sich, da dasselbe dann ein Substrat haben muss, die Existenz 
der Materie, wed die Seele qualitStlos u. s. w. [d. h. nicht 
handelnd, der Vei^ndemng nicht unterworfen] ist, [also dieses 
Substrat nicht sein kann]. Wenn [darauf ein Vedantist bemerkt]; 
,So haben wir das Nichtwissen als etwas von Substanzen, Quali- 
taten und Handlungen wesensverschiedenes zu erklaren*, [er- 
widem wir]: Nein, wed, wie schon [I. 24] gesagt, ein solches 
Ding nicht vorstellbar ist. 


,Wenn es nun in dieser Weise einen Modus ^ebt die Be- 
grifiFe Urmaterie, Seele u. s. w. zu erschliessen , wie kommt es 
denn, dass diese zur Unterscheidung fuhrende Keflexion sich nicht 
bei alien einstellf?“ Darauf erwidert [der Verfasser]: 

70. Wegen der Dreierleiheit der befehigten existirt 
kein Gesetz. 

Wie die zum Horen u. s. w. [d. h. znm Belehrtwerden und 
Glauben berufenen], so sind auch die zum Reflektiren befthigten 
dreierlei Art: schwach, mittelmassig und vorziiglich. Deshalb 
existirt kein Gesetz, dass die Reflexion bei aden [die gleiche] sein 
musse, wed [die richtige Beweisfiihmng] von Seiten der schwachen 
nnd mittelmassigen auf Gmnd von Sophismen (ku-tarlca) u. s. w. 
abgelehnt oder so dargestellt wird, als ob fur das Gegentheil 
ebenso gute Grande sprachen (sat-pratipakshatd) 2). Denn von den 

purva-prahrdtUa = purvokta, P. 

2) Me folgenden SStze zeigen, dass budha mit manda, sot-pratipakshata 
mit Tiutdhyama zu combiniren ist. 
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schwachen werden die vorgetragenen Schlussfolgerungen [einfach] 
mit einer Reihe von Sophismen abgelehnt, welche die Baddhisten 
XL a. [d. h. die Jainas, die Qivaiten etc.] aufgestellt haben; und 
von den mittelmSssigen werden dieselben mit widersprechenden 
und falschen Argumenten , wie sie von Buddba und anderen 
[Lebrem] verkundet sind, so dargestellt, als ob das Gegentbeil 
ebenso gut begriindet ware. Desbalb findet sich eine solche Re- 
flexion [wie die oben erorterte] nur bei den besten unter den be- 
fahigten. Das ist der Gedanke *). 

Als das Wesen der TJnnaterie war oben [I. 61] das Gleich- 
gewicht der Constituenten genannt; ebenso baben die feinen Ele- 
mente und die [in der dortigen Aufeahlung] folgenden [materiellen 
Principien, d. h. die Sinne und die groben Elemente] ibre Er- 
klamng gefunden. Das Wesen der demnach noch iibrigen zwei 
[Principien], des ,grossen* und des Subjektivirungsorgans, beschreibt 
[der Verfasser nun] in den [folgenden] beiden Sfltras: 

71. Das erste Produkt heisst das grosse; es ist 
das Denkorgan. 

Das erste Produkt [der Urmaterie] heisst das grosse; es ist 
das Denkorgan \manas^), so genannt], weil seine Funktion das 
Denken (manana) ist. Denken bedeutet bier ,Urtheil, [Entschei- 
dung*, nigcaya], und dies ist die Funktion des Urtheilsorgans 
(hjMhi), [als welches bier das Denkorgan zu verstehen ist] ; denn 
dass das Urtheilsorgan das erste Produkt [der Urmaterie ist], 
lemen wir aus solchen Stellen, wie: 

„Dieser ansgestreute Same, welcher der Urmaterie and [scheinbar 
auch] der Seele angehort und das ,grosse Princip* heisst, wird als Ur- 
theilsprincip bezeichnet." 

72. Darauf folgt das Subjektivirungsorgan. 

Das auf dieses [Urtheilsorgan] unmittelbar folgende ist das 
Subjektivirungsorgan {ahamkara, wortlich jlchmacher*), so genannt, 
weil es den Begriff des [empirischen] Ich erzeugt; seine Funktion 
ist der Subjektivirungswahn {abhirndna). Das ist der Sinn. 

Weil dieses Ichorgan die Funktion des Subjektivirnngswahns 
besitzt ®), desbalb mussen die ubrigen [materiellen Principien] dessen 
Prodnkte sein; dies lebrt [der Verfasser im folgenden Sutra]: 


1) Hier schliesst der Commentar zu I. 70; die folgenden beiden Satze, 
welche in der Ausgabe irrthumlich als zu demselben gehorig behandelt sind, 
bilden den Anfang des Avatarana zu 71. 

2) Manas steht hier im Sinne von btuidhi, vgl. S. 82, Anm. 1. 

3) „which brings out the Ego , in every case of cognition , the matter of 
which cognition would, else, have lain dormant in the bosom of Nature, the 
formless Objective**, Aph.“ 89. 
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73. Die flbrigen sind dessen Produkte. 

Das ist verstandlich. — Dadurch, dass man diese drei Sutras 
[71 — 73] so [wie wir gethan] erklSrt, beseitigt man den Verdacht, 
dass in ihnen eine mtissige Wiederholung [von 62 — 64] vorliege. 


J)amit *) erhalten wir aber doch einen Widerspnich gegen 
die Schrift und Tradition, von denen gelehrt wird, dass die Ur - 
materie die Ursache von allem sei?“ Diesem Einwand gegen- 
fiber bemerbt [der Verfasser]: 

74. Die erste ist die Ursache, wenn auch [nur] 
indirekt durch Vermittlung jener; wie die Atome. 

Wenn auch [nur] indirekt, d. h. wenn auch nicht in der 
Eigenschaft einer unmittelbaren Ursache, ist die erste, d. h. die 
Urmaterie, die Ursache des Subjektivimngsorgans und der folgen- 
den [Principien] durch Vermittlung des ,grossen‘ [des Urtheils- 
organs] u. s. w.; wie nach der Meinung der Vai 9 eshikas die Atome 
die Ursache der TSpfe u. dgl. sind nur durch Vermittlung der 
Aggregate von zwei Atomen u. s. w. Das ist der Sinn. 


,Da doch beide, die Urmaterie und die Seele, ewig sind, 
welches Moment ist denn daffir entscheidend , dass nur die Ur- 
materie Ursache ist?* Darauf erwidert [der Verfasser]: 

75. Obschon beide frQher waren, kann es, da 
der einen [die Eigenschaft] fehlt, [nur] die andere sein. 

Obschon beide , die Seele wie die Urmaterie , fruher waren 
als sammtlicbe Produkte, kann, da der einen, d. h. der Seele, 
wegen ihrer Unveranderlichkeit die Eigenschaft der [materiellen] 
Ursache fehlt. [nur] die andere die Ursache sein. Das ist der 
Sinn. Ffir die Unveranderlichkeit der Seele ist der Hauptgrund 
(bya) folgender: Wenn die Seele in der Zusammensetzung [d. h. 
in Verbindung mit etwas anderem] *) wirkte, mfisste sie zum 
Zwecke eines anderen da sein, [dieser andere aber ebenso wieder 
zum Zwecke eines andem u. s. f.], und damit wfirde man einen 
regressus in infinitum erhalten Wenn sie [aber] isolirt [fur sich 
aUein, asatuhatya] wirkte, [d. h. die Produkte erschfife ohne da- 
bei der Mitwirkung eines andem zu bedfirfen], so ware man ge- 
nothigt, [da die Seele ewig ist], das ,grosse‘ und die folgenden 
Produkte fur ewig zu erklaren. Und wenn [von den Vedantisten] 
angenommen wird. dass sich [die Seele] vermittelst der Materie 
veriindere, so wollen wir doch der Einfachheit halber dieser 


2^ ^ den Comm, zu I. 66. 
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allein die Veranderting zuschreiben, von der Seele aber das 
Schopfersein auf Grand ihres Herrseins [nnr] in uneigentlichem 
Sinne aussagen, wie z. B. Sieg nnd Niederlage, welehe doch den 
Soldaten angehoren, uneigentlich von dem K6nig ausgesagt werden, 
weil dieser die Folgen des [Sieges oder der Niederlage], die 
Preude oder den Schmerz empfindet nnd Herr fiber jene 
[Soldaten] ist. 

Femer hat man, da sicb die tJrmaterie als Ursache [der 
Schopfnng] durch ein dieselbe in dieser Eigensebaft feststellendes 
Beweismittel *) ergab , nach keiner weiteren Ursache zu fragen ; 
ebensowenig wie man, da die Seele sicb als Erkenner durch ein 
ebensolches Beweismittel heransgestellt hat, nach keinem weiteren 
Erkenner sucht. Auch konnte die Seele, wenn sie der Verande- 
rang ausgesetzt ware , gelegentlich erblinden , wie der Gesichts- 
sinn, der innere Sinn nnd die anderen [Organe zuweilen die Kraft 
znr Ausfibung ihrer Punktionen verlieren], nnd demzufolge wfirden 
[moglicherweise] Frende , Schmerz n. s. w. , obwohl vorhanden, 
nicht empfnnden werden, mithin solche Zweifel eintreten k5nnen, 
wie ,Bin ieh erfrent oder nicht?* Darans folgt, dass die Seele 
die ihr eigenthfimliche Kraft zn erlenchten [d. h. die Processe des 
inneren Organs zum Bewnsstsein zn bringen] niemals einbussen 
kann, also unveranderlich ist. Dies ist im Yogasutra [4. 17, nach 
Vyasa’s ZShlnng 4, 18] mit den Worten gelehrt: ,Die Funktionen 
des inneren Organs kommen stets zum Bewnsstsein , weil der 
Gebieter desselben, die Seele, unveranderlich ist*, nnd in [Vyasa’s] 
Commentar zn der Stelle; ,die Thatsache aber, dass die Objekte 
[der Thatigkeit des inneren Organs] stets zum Bewnsstsein kommen, 
macht die Unveranderlichkeit des Geistes zweifellos *)“. Wie es 
[jedoch] zugeht, dass, trotzdem [der Seele] die Kraft des steten 
Bewnsstmachens eigen ist, nicht alles mit einem Mai zum Be- 
wnsstsein kommt, das werden wir nnten [im Comm, zn I. 87®)] 
anseinandersetzen. 


[Der Verfasser] lehrt [nun] anch die Allgegenwart der Ur- 
materie, um zn rechtfertigen, dass dieselbe gleichzeitig die Ursache 
[von allem] ist; 

76. Begrenzt ist mcht die materielle Ursache 
von allem. 

1) yena pramanena tad vastu ■paricchidyate '^pramiyafe , niqciyatd), 
tad eca dkarmi-grahaka-manam, P. 

2) L. dndhyatvam api mit der v. 1. and dem MS. 

3) L, citta-vj-ttayas mit dem MS. und dem Text des Yogasutra. 

4) Diese Stelle aus dem Commentar Vyasa’s ist Ton Vijuanabhikshu sehr 
nngenan citirt ; die Calcuttaer Ausgabe liest, ebenso wie ein mir gehoriges Tor- 
zugliches MS. des Werkes: sadd jndtatvam tu manasas tat-prabhoh puru- 
shasyd 'parindmitvam anumdpayati. 

5) S 65, Z. 20 der Ausgabe. 
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Die materielle Ursache von allem, d. h. die Urmaterie, ist 
nicht begrenzt; das bedeutet: sie ist alldurchdringend. Dass [die 
Urmaterie] die materielle Ursache von allem ist, bedeutet eine 
charakteristische Eigenschaft, welche den Grand dafur [d. h. fcLr 
die AUgegenwart] in sicb trSgt; denn diese [Eigenschaft] kann 
nicht etwas begrenztem angehbren. ,Es ist aber doch nicht richtig 
der Urmaterie Unbegrenztheit zuzuschreiben ; denn die Urmaterie 
ist ja nicht etwas von den drei Constituenten , Sattva u. s. w., 
verschiedenes , wie sich aus dem Sutra unten [VI. 39] ergiebt: 
,Sattva u. s. w. sind nicht Qualit^ten von ihr, weil sie dieselbe 
bilden“ , und wie mit deutlichen Worten im Yogastitra und im 
Commentar [zu demselben] festgesteUt ist *). Auch sind die 
Qualitaten, welche diesen [Constituenten], Sattva u. s. w., in der 
Folge beigelegt werden, Leicht-, Unstat- und Schwersein etc., nicht 
vereinbar mit der Behauptung, dass [die Constituenten] alldurch- 
dringend seien ; ebensowenig sind [outer dieser Voraussetzung die 
Vorgtoge] begreiflich, welche die Veranlassungen fur die Schopfung 
und [fiir die Weltauflosung] sind, namlich die Verbindung, Trennung 
u. s. w. [d. h. das Abnehmen und Zunehmen der Constituenten].* 
Darauf erwidem wir; Begrenztsein bedeutet hier Charakterisirtsein 
dutch dasjenige, was [ein Ding] in seiner Eigenschaft als positives 
im Gegensatz zu einem SrtlichenNichtsein charakteri- 
sirt, [wie z. B. ein Topf in dieser Weise dutch das Topfsein 
charakterisirt wird]; und die Negation dieses Begriffes ist All- 
gegenwart. Demnach ergiebt sich, da das ,Ursache der Welt 
Sein‘ nicht [die Urmaterie] als etwas positives im Gegensatz 
zu einem Ortlichen Nichtsein charakterisirt, als Resultat 
die ,Allgegenwart der Urmaterie' 2). Wie die AUgegenwart des 
Odems in sammtlichen Korpem der vegetabilischen und am'Tn a Hse>» «n 


Opponent meint dass die Urmaterie, wenn sie aus drei bestimmten 
Thejlen bestebe, deshalb etwas begrenztes sein musse. 

diese beiden scbwierigen Satze gab mir der Pandit folgende Er- 

ye ,iha ghato ndeti, iha 

pato nagti tgiidi-pratiti-giddha abhavds, tssham pratiyogino qhata-patd- 
dayas, tan-nig/itha pvatiyogitd ghatatva-patatvddy-avacchinrl bhckaiM 
Uidrca-praUyogitavacch^lcatn tad eva ghatatva-patatvddi, tddrca-dharmd- 
cacchint^vam eva ghatapatddinam = paricchinnatvam f etddrcasya 
panccktH^vwya bhava-bhutam yad vydpakatvam, tad eva cd 'var^ehin. 
natvam , hoc y ate (Hier beginnt die Erklanmg des zweiten SatzL^ purvo- 

padarctta-(d. h. iha ghato ndeti ■ - . ■ . 

yathd gkatatcddi , naicam pr ok- rtitvi • . . ■ , . . 

abhdvaprasuMieh ! yah kutracid deqe na variate, sa "pariccJunnah vm 
tu ^rvatrana vtdyate so paricchinno bhdvah, asti ^ZTtTuiS 
std^m t^ya a paricchinnatvam iti nishlarshah, purvasiidvdco imkteh II 

anupapaui-sambhavah 

S’lTST'- 
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Welt und anderwarts [wo es noch etwa organische Korper geben 
konnte] schon durch den allgemeinen Begrlfif des Odems ausgesagt 
wird, wegen der Verbindung der einzelnen Formen des Odems 
mit alien Korpem, ebenso steht es auch mit der Allgegenwart der 
Urmaterie. 

Die Bewegungslosigkeit, Einheit nnd sonstigen [Eigenschaften] 
der Urmaterie werden wir in dem Sutra [I. 128] erortem, in 
welchem die Gleich- und Verschiedenartigkeit [der Constituenten] 
gelehrt wird. 


Nicht allein deshalb [gehort die Urmaterie nicht zu den be- 
grenzten Dingen], weil sie die materielle Ursache von allem ist, 
sondem 

77. Auch wegen der Schriffc, welche sagt, dass 
jene entstanden sind. 

Aucb weil wir aus der Schrift erfahren, dass jene , d. h. die 
begrenzten Dinge, entstanden sind. Denn wir lemen aus solchen 
Schriftstellen wie ,Was aber beschrankt ist, das ist sterblich* 
[Chwd. 7. 24. 1], dass das begrenzte, da ihm das Sterben eigen 
ist, entstehen muss; und aus anderen Schriftstellen. Das ist 
der Sinn. 


Um jetzt zu rechtfertigen , 'dass die Urmaterie die [Grund]- 
ursache ist, widerlegt [der Verfasser die Annahmen], dass das 
Niehtsein oder etwas anderes [das Werk, vgl. Sutra 81] die 
[Grund]ursache sei; 

78. Aus dem unrealen kann sich das reale nicht 
ergehen. 

Aus dem unrealen, d. h. dem nichtseienden , kann sich das 
reale nicht ergehen, d. h. kann das seiende nicht entstehen, weil 
durch die Entstehnng der Welt aus einem Hasenhom [d. h. aus 
einem Unding] unter anderm *) die Erlosung [der fimher aus den 
Banden der Materie befreiten Seelen] hinfaUig werden wiirde, [da 
diese durch eine aus dem Nichts entstehende Welt aufs neue ge- 
bunden werden koimten]; und weil [zweitens] dieses [Entstehen 
von etwas aus mchts] der Erfahmng widerspricht. Das ist 
der Sinn. 


,So lasst auch die Welt nur etwas unreales sein, vrie 
Traume u. dgl.“ Auf diese Bemerkung [eines buddhistischen 
Vijnanavadin oder Yogacara] erwidert [der Verfasser]: 


1) ddi bedeutet z. B. die giittUche WSide Hiranyagarbha's (die durch 
die Verschuldung des ,Sohnes einer tJnfruchtbaren* , d. h. durch eine aus dem 
Nichts entstehende Verschuldung, hinfaUig werden konnte). 

Abhandl. d DM6. IX. 3. 


7 
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79. Weil sie nicht widerlegt werden kann und 
nicht einer fehlerhaften Ursache entstammt, ist sie 
nicM etwas anreales. 

Die empirische Welt kann nicht wie ein TraumbUd . dnreh 
die [Aiisspriiche der] Schiift und die anderen Erkenntnissmittel 
widerlegt werden; ebensowenig entstammt sie, wie das [auf einer 
Erkrankung des Gesichtssinnes beruhende] Gelberscheinen der 
[thatsachlich weissen] Muschel, fehlerhaften [d. h. kranken] Sinnen 
Oder ahnlichen [Ursacben, als da ware das Geblendetsein n. s. w.], 
well ns keinen Beweis fur die Annahme eines Fehlers [an der 
Ursache] giebt. Darum ist das Produkt nicht etwas nnreales; 
das ist der Sinn. — Wenn [nun demand einwenden sollte] : ,Durcb 
Schriftstellen wie ,[Alle] Umgestaltung ist [mir] eine Bezeich- 
nung, die auf [blossen] Worten beruht; in Wahrheit [sind alle 
Umgestaltungen in der Form von Topfen] nichts als Then u. s. w.‘ 
[Chand. 6. 1. 4] wird aber doch die Erscheinungswelt widerlegt, 
und dieser Widerlegung zufolge haftet doch auch an der Ursache 
der Welt (wa) der Fehler, den wir Nichtwissen nennen“, [so ant- 
worten wir]: Nein! denn, weil sonst die Giltigkeit des Gleich- 
nisses von dem Thon hinfallig wSre, meinen derartige [Schrift-] 
stellen [nicht die absolute Nichtexistenz, sondem nur] eine solche 
Niebtexistenz [der empirischen Welt] , welche als UnbestSndigkeit 
{astJiairya) im Vergleich mit [dhr Bestandigkeit] ihrer Ursache zu 
bezeichnen ist : und [zweitens] weil sonst die Ausspriiche fiber Er- 
schaffung u. s. w. [d. h. Dauer und Vergehen der Welt diesen 
Schriftstellen] widersprechen wiirden. Femer wtirde die Wider- 
legung [der Existenz] der Erscheinungswelt durch die Schrift axif 
die [Schrift] selbst Anwendung finden, und dadurch dass auch sie 
selbst, weil der Erscheinungswelt angehorig, somit widerlegt wSre, 
wiirde hinwiederum der von ihr gelehrte Inhalt [dem Verdacht] 
der Zweifelhaftigkeit ausgesetzt sein. Deshalb bestreiten zwei 
Vedantasutras mit allem Nachdruck die Annahme, dass die dem 
Wachenden erscheinende Welt auf eine Stufe mit Traumbildem 
und solchen [Undingen], wie einer Blume in der Luft, zu stellen 
sei; [erstens] wegen der Wesensverschiedenheit, die sich unter 
anderm *) darin Sussert, dass [jene Dinge] widerle^ werden konnen, 
[die Erecheinungswelt aber] nicht, und [zweitens], weil [die letztere] 
appercipirt wird. [Diese beiden Vedantasutras sind 2. 2. 29, 30]*): 
,Auch wegen der Wesensverschiedenheit ist sie nicht gleich Traum- 


1 ) Ml bedeutet: darin. dass die Erscheinungswelt alien Menschen die- 
selben BUder darbietet, die Traumwelt dagegen verschiedene (ddi = vOa- 

■ '■* ■ ■ -.1 . ; ■ ■■ . p .) ^ 

,, ' ■ ■ ' ■ ' '+ ■ 1 ■■■:» Old dem MS.: vai- 

dharmyac ca na svapnadivad iti, bhava upcUabdhec ce Hi ca; doch ist 
^brn nur der Wortlaut des ersten Su^ richtig wiedergegeben , das zweite 
heisst in der That: na bhavo nupalabdkeh^ 
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bildem u. s. w.*, und ,Sie ist real wegen der Apperception*. 
Ebenso zielen derartige Ansspruche wie ,Nieht so , nicht so* 
[Brh. 2. 3. 6] nur auf die Unterscheidung , wollen aber nicht die 
Erscheinungswelt als solche (svarupatah) negiren, wie ans dem 
Ved^tasutra [3. 2. 22] hervorgeht: ,Denn [die Schrift] verneint 
das vorerwShnte So-und-so-sein*. In dieser Weise sind ancb 
andere Stellen [der Schrift] von uns im Commentar zur Brahma- 
niimS.msa erklSrt worden. 

[Der Verfasser] begriindet nnn den obigen Satz [Sutra 78]: 
,Aus dem unrealen kann sich das reale nicht ergehen*: 

80. Wenn sie Realitat besitzt, so ist [auch] 
wegen der Verbindnng damit dessen Wirklichkeit 
gegeben; wenn sie keine Realitat besitzt, woher 
kann, da dieses [dann auch] keine besitzt, dessen 
Wirklichkeit kommen? 

Wenn sie — die Ursache — Realitat, d. h. Existenz besitzt, 
so ist wegen der Verbindnng damit, d. h. wegen der Verbindnng 
mit dem Sein, die Bedingung fnr die Wirklichkeit des Prodnkts 
gegeben; wenn die Ursache aber keine Realitat, d. h. keine Existenz 
besitzt, wie kann, da dieses [dann anch] keine besitzt, d. h. da [dann] 
auch dem Produkt kein Sein gehdrt, das Produkt als ein wirk- 
liches Ding zu Stands kommen? Denn das Produkt muss ja durch- 
ans den Charakter seiner Ursache tragen. Das ist der Sinn. 


,Trotzdem kann doch das Werk, weil dieses [zur Erklarung 
des Schopfungsaktes] unumganglich ist, einfach die Ursache der 
Welt sein; wozu also die Theorie von der Urmaterie?* Auch da- 
gegen wendet sich [der Verfasser]: 

81. Nicht das Werk, weil es nicht materielle 
Ursache sein kann. 

Auch das Werk ist hekanntlich nicht ein reales Ohjekt, d. h. 
das Werk, die causa efficiens, ist nicht Gmndursache [causa 
materialis], weil QnalitSten nicht materielle Ursache fiir Substanzen 
sein konnen. Denn die Theorie muss sich durchaus im Einklang 
mit der Empirie halten; und dass die von den Vai 9 eshikas auf- 
gefuhrten Qualitaten [zu welchen, wenn auch nicht das Werk als 
solches, so doch die ans ihm sich ergebende unsichtbare Kraft ge- 
hSrt] materielle Ursachen seien, ist nirgends dnrch die Erfahmng 
gelehrt. In unserem Sutra {atra) bezeichnet das Wort Werk auch 
das Nichtwissen u. s. w. [d. h. noch Zeit und Baum] mit, weil 
auch diese in gleicher Weise Qualitaten sind und deshalb nicht 
.materielle Ursache sein konnen. Wenn [man] aber [mit den An- 
hangem Qankara’s annimmt, dass] das Nichtwissen eine an dem 
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Geiste haftende [md die demselben eigne Kraft des Erkennens 
hindemde] Substanz sei, vergleichbar z. B. der Staarhaut am Auge, 

ist ,6rundursache‘ [wie wir sagen] nur eine andre Bezeich- 
nung [fiir Nichtwissen], 

Hiermit ist gezeigt, wie Materie und Seele sich in der Weise 
miterscheiden , dass '[die erste] sich verandert, [die zweite] sich 
nicht verandert, und darin, dass [die erste] znm Zweeke der 
anderen, [die zweite aber] nicht zum Zweeke eines andern da ist. 
Jetzt erortert [der Verfasser] in fiinf Sutras den oben in dem 
Sfttra [6] »Kein Unterschied besteht zwischen den beiden^ ausge- 
sprochenen [Lehrsatz], dass nur die unterscheidende Erkenntniss 
vermittelst der Aufhebung der Nichtunterscheidung das hSchste Ziel 
der Seele herbeifiihre , dass aber vedische Ceremonien nicht un- 
mittelbar zu demselben fiihren: 

82. Auch aus dem in der heiligen Ueberliefemng 
vorgeschriebenen resultirt dasselbe nicht; weil man 
wegen der Erwirkbarkeit [erne? Erfolges] an die 
Wiederkehr gebunden ist, ist [dieser] niebt das Ziel 
der Seele. 

Mit dem Worte ,auch' wird der Anschluss an die oben [1. 2] 
,Ans einem sinnlichen Binge resultirt es nicht* besprochenen 
sinnlichen [Mittel hergestellt]. Was von dem Lehrer iiberliefert 
wird, heisst die heilige Ueberlieferung, und das ist der Veda ; das 
von diesem angeordnete Opfer u. s. w. ist ,das in der heiligen 
Ueberlieferung vorgeschriebene* Werk »). Auch aus diesem resul- 
tirt das vorher beschriebene Ziel der Seele nicht, weil man wegen 
der Erwirkbarkeit des durch [Ceremonien-]Werk zu erreichenden 
[Erfolges] einer neuen Wiederkehr [d. h. Geburt] verfallen ist, 
mithin [ein solcher Erfolg] das absolute Ziel der Seele nicht sein 
kann. Das ist der Sinn. Und fur die Verganglichkeit eines durch 
Werke erreichten Erfolges haben wir das Zeugniss der Schrift: 
,Wie hier auf Erden der durch Werke erworbene Besitz (Ma) 
zu Grunde geht, geradeso geht in jener Welt der durch Cere- 
monien erworbene Besitz zu Grunde* [Ch^d. 8. 1. 6] 2). 

Mit dem Siitra [I. 16] .Nicht durch das Werk, weil dieses einem 
andern angebort* war oben [die Ansicht] beseitigt, [dass] das 
Gebundensein durch das Werk [hervorgerufen werde], und 
jetzt wird [die Aimahme] beseitigt, [dass] die Erl 6 sung [durch 
das Werk zu erreichen sei]: deshalb liegt keine mussige W^ieder- 


_ 1 ) Bis »af das Schlusswort ianna stand diese Erklarung wortUch sehon 

in dem Commentar zu I. 6 (S. 13, Z. 18 1 . 

2) B. A arwa-j, to und punya-jito rtAt dem MS. imd dem Text del 
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holung vor. Wenn (jedoch demand einwenden soUte] : „Wie dutch 
den oben angefiihrten Grand, dass [n’amlich das Werk] einem 
andem angehort, [der Gedanke widerlegt ist, dass] das Werk [die 
Veranlassung] for das Gebundensein [sei], so ist doch auch [dutch 
eben diesen Grand der Gedanke] so gut wie widerlegt, dass das- 
selbe die Veranlassung fur die Erlosung sei, and deshalb taucht 
doch eine [solche] Vermuthung nicht noch einmal anf“, [so er- 
widem wir : Dieser Einwand ist] nicht [richtig] ; denn da die Nicht- 
unterscheidung sich als die Ursache des Gebundenseins heraus- 
gestellt hat, wird mit Eecht constatirt, dass die Werke, weil aus 
der eine bestimmte Seele betreflfenden Nichtunterscheidung herror- 
gehend, zu eben dieser Seele in Beziehung stehen, [indem sie 
nSmlich das Empfinden [den bhoga] der betrefifenden Seele veran- 
lassen. Datum ist die Vermuthung nicht unberechtigt, dass wohl 
die Werke gelegentlich auch die Erlosung der Seele, fiir welche 
sie wirken, hervorrufen kSnnten] ^). 


jWenn das so ist [evam,A. h. wenn dem vorigen Sutra zu- 
folge die Beobachtung der rituellen Vorschriften des Veda nicht 
zur Erlosung aus dem qualvollen Kreislauf des Lebens fiihrt], wie 
sind dann die Schriftstellen zu erklaren, welche besagen, dass der- 
jenige nicht wiederkebrt [d. h. nicht wiedergeboren wird], welcher 
dutch das Verehrung genannte Werk, dutch das Sterben an einem 
heiligen Badeplatz und ahnliehes [frommes] Werk in der Weise, 
wie die Fiinf-Feuer-Lehre *) es beschreibt, zu Brahman’s Welt ge- 
langt ist?* Darauf antwortet [der Verfasser]: 

83. Die darauf bezuglichen Schriftstellen uher 
die Mchtwiederkehr gelten von demjenigen, welcher 
die imterscheidende Erkenntniss erreicht hat. 

Die , darauf', d. h. auf das in der heiligen Ueberlieferung vor- 
geschriebene Werk, bezuglichen Schriftstellen iiber die Nichtwieder- 
kehr der zu Brahman’s Welt gelangten gelten nur von demjenigen, 
der in Betreff dieses [Werkes] die unterscheidende Erkenntniss 
erreicht hat. Denn sonst warden [diese SteUen] im Widerspruch 
mit anderen Ausspriichen [der Schrift] stehen, welche lehren, dass 
auch noch aus Brahman’s Welt eine Wiederkehr stattfindet. Das 
ist der Sinn. Dementsprechend *) ist auch die [in jenen Schrift- 


1 ) avivdco bandhasya hetuli giddho ’sti Hi yasya purushasya 'vive- 
IcetM ydni karmarii jatani santi, tdni tasycdva purushasya bhog&pavargau 
janayishyanti Hi tadiyatvam (= tatpurusfichsaytbaddhatvani) vyacasthitam 
tasmdt tatpuT-aaMya-karmandm yatha tatpurushiya-bhoga-janakati'am, tat- 
haiva kaddcit tatpumshiya-moksha-Janakatvam api sydd ity evo ’jxipa- 
dyate cankd, P. 

2) S. Brh. 6. 2. 9 — 15 , Chand. 5. 4 — 10 und Deossens Darstellung 
dieser Lebre, System des Vedanta, S. 390 ff, 

3) L. tathd ca mit der v. 1. 
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stellen verheissene] Nichtwiederkehr nur eine Fracht der iinter- 
seheidenden Erkenntniss, nicht aber des Werkes unmittelbar. Dies 
wird [der Verfasser der Sutras] ausfohrlich im sechsten Buche erortem, 
und im Gommentar zur Brahmamimamsa baben wir die Schrift- 
stellen fur die beiden [Falle, d. h. fur die Nichtwiederkehr und 
fur die Wiederkehr aus Brahmans Welt] angefuhrt und erklSrt. 


Die Frucht des Werkes aber nennt [der Verfasser] im 
folgenden : 

84. Schmerz uber Schmerz, wie aus dem Ueber- 
giessen mit Wasser nicht Befreiung von der Er- 
starrung erfolgt. 

Aus dem in der heiligen Ueberliefemng vorgesehriebenen 
[Werke] aber entsteht, da ihm unter andem Verschuldungen die 
der Todtung anhaftet imd da [demnach] durch dasselbe leidvolle 
Empfindungen hervorgerufen werden, Schmerz fiber Scbmerz, d. h. 
lediglich eine Kette von Schmerzen, nicht aber Befreiimg von der 
[inneren] Erstarmng, d. h. Aufhoren der Nichtunterscheidung, — 
die Befreiung vom Schmerze aber steht gar noch in weiter 
Feme — , gleichwie aus dem XJebergiessen eines an Erstarmng 
leidenden mit Wasser nur ein Fortwirken des Schmerzes erfolgt, 
nicht aber Befreiung von der Erstarrung. Das ist der Sinn. So 
heisst es: 

„W5e man schlammige Nasse nicht dnrch Schlamm , noch einen 
Branntweinrausch dnrch Branntwein, so kann man anch nicht eine 
Todtnng eines iebenden Wesens [dnrch a n d e r e Todtnngen, d. h.l dnrch 
Opfer gut machen". [Bh^g. P. l, 8. 52] 

Ebenso erfahren wir [vgl. Bhag. P. 3. 16. 2], dass auch 
Jaya, Vijaya und andere Diener Vishnu’s, die sich schon in Brah- 
man’s Welt befunden, in der Wiedergeburt als Damonen eine Kette 
von Schmerzen zu erleiden batten. Und in Karika [2] ist folgen- 
des gesagt; 

„Den sinnlichen [Mitteln] steht anch das in der heiUgen Ueber- 
Uefemng vorgeschriebene gleich; denn [auch] dieses ist behaftet mit Cnrein- 
heit, Vergiuglichkeit [des erzielten Erfolges] nnd [dem Mangel], dass 
es unmer noch ein hoheres Ziel als das durch dieses Mittel erreich- 
bare giebt. 


^Es ^ber doch in der Schrift gelehrt, dass sich aus einem 
Werke, mit dem man keinen Wunsch verbindet, namlich aus einem 
im Innem geubten Opfer, aus Gebet und [Meditation], nicht 
Sehm^ sondem Erlosung als Frucht ergebe.“ Darauf erwidert 


.i) ziebe das dulikha-vrttir der v 1 dem 
khamvrtUr vor: das MS. best Mtkha-nwmir. 


von Hall gewahlten dull- 



SdmJchya-pravaeana-bhdshya I. 85. 86. 


103 


85. Ob mit oder ohne Wunsch, weil die Erwdrk- 
barkeit nicht verschieden ist. 

Ob das Werk mit oder ohne Wunsch gethan wird, es ent- 
steht Schmerz iiber Schmerz. Waram? Wed die Erwirkbarkeit 
[des erreichten Erfolges] nicht verschieden ist *) , [da dieser eben 
in beiden Fallen auf Werken bemht]. Das bedeutet: weil auch 
die durch [Ceremonien-]Werk erreichte , durch die Klarung des 
Sattva [im Innenorgan] vermittelte Erkenntniss von der Art der 
drei Constituenten ist, mithin das Wesen des Schmerzes an sich 
trSgt. Auch aus solchen Schriftstellen wie: 

„Nicht durch Opferwerk, nicht durch Kachkommenschaft noch 
durch Keichthnm, [nur] durch Entsagung erlangten einige die Unsterb- 
Uchkeit." [Taitt. Ar. 10. 10. 3] 

folgt, dass sich aus dem Werk nicht unmittelbar die Erlosung als 
Frucht ergiebt. Das ist der Gedanke. ,Durch Entsagung' heisst: 
indem sie dem Subjektivirungswahn entsagten. Einige, nur diese 
und jene, erlangten, d. h. gewannen die Unsterblichkeit, nicht aUe ; 
weil das Aufgeben des Subjektivirungswahns aus der Erkenntniss 
der Wahrheit entspringt und damm selten zu linden ist. Das ist 
der Sinn. 


,Warum ist denn nicht auch nach eurer Meinung das durch 
die Erkenntniss erwirkte [d. h. die Erldsung] schmerzvoU, da [doch 
auch in diesem Fall] die Erwirkbarkeit nicht verschieden ist?" 
Darauf erwidert [der Verfasser]; 

86. Dem far immer erlosten wird als hochste 
[Frucht] nur die Vemichtung des Gebundenseins zu 
Theil; [deshalb] ist sie nicht gleichartig. 

Dem fur immer erlosten, d. h. dem seinem Wesen nach er- 
losten, wird nur das durch die Aufhebung der Ursache, d. h. des 
Nichtwissens , herheigefiihrte oben beschriebene Aufhoren des Ge- 
bundenseins als hochste, absolute Frucht der unterscheidenden Er- 
kenntniss zu Theil — und zwar gilt diese Vemichtung [des Ge- 
bundenseins] fur alle Zeit — , nicht aber ein positives Erzeugniss 
gleieh dem eines Werkes, wie Freude u. dgl., da dieses vergSng- 
lich sein und demnach Schmerz erregen wiirde. Und das Werk 
kann nicht ohne die anerkannte Ursache [d. h. ohne die unmittel- 
bare Unterscheidung] an sich das Nichtwissen auiheben. Somit 
ist, da die Erkenntniss eine imvergangliche Fracht hervorbringt *), 
die Erkenntniss und das Werk nicht gleichartig. Das ist der Sinn. 
Nach der Erkenntniss ist keine weitere Wiederkehr mehr moglich, 
was deshalb feststeht, weil [durch sie] die Ursache [der Wieder- 


1 ) D. h. weil die Thatsache des Erwirktseins dieselbe bleibt. 

2 1 L. jndnasyd 'kshaya-phalakatvdn na mit der t. 1. und dem MS. 
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geburt], d. h. die Nichtunterscheidung, anigehoben ist. Demznfolge 
haben wir schon erklart, dass lediglicb die unterscheidende Er- 
kenntniss das direkte Mittel zar Befreiang >) ist. 


Jetzt werden die Mittel {pramdna) gepriift, welehe ihrerseits 
direkt za dieser anterseheidenden Erkenntniss fuhren. Denn aas 
solchen Schriftstellen wie ,Das Selbst farwahr muss erschaut, ge- 
hort and logisch erwogen werden” [Brh. 2. 4. 5 ; 4. 5. 6] lemen wir, 
dass das Selbst dareh drei Erkenntnissmittel erfasst wird. Was aber 
[von diesen drei Mitteln] verschieden ist, das Werk a. dgl. [d. h. 
Frommigkeit, Glaube], das dient nar zar Klarang and za sonstiger 
[Vorbereitang] des Denkorgans {manas) and der iibrigen Erkennt- 
nissmittel. 

87. Die genaue Bestimmung eines [frQher] weder 
mit beiden noch auch mit einem von beiden in Be- 
riihmng gekommenen Objektes ist richtige Erkennt’ 
niss : und was mit Sicherheit dazu fuhrt, ist das drei- 
fache Erkenntnissmittel. 

,[Fruher] nicht in Berahrang gekommen‘ heisst ,[fruher] nicht 
zu dem Erkenner {pramdtar) gelangt‘, karz ,nocb anbekannt". Die 
genaae Bestimmang, die Feststellang eines so beschaffenen Ob- 
jektes , d. h. realen Dinges , ist richtige Erkenntniss {pramd) *) ; 
and sei nun diese alien beiden, dem Innenorgan und der Seele, 
angeborig oder nur [wie andere meinen] einem von ihnen, in 
beiden Fallen ist dasjenige, was mit Sicherheit za dieser richtigen 
Erkenntniss fubrt, d. b. bei dem die Nichterreichung des Resal- 
tats unmoglich ist, [also} die Ursache [desselben], das Erkenntniss- 
mittel ; und dieses ist dreifach 3) in unten zu beschreibender Art. 
Das ist der Sinn. 

,Noch unbekannt‘ [haben wir vorher erklart] am die Er- 
innemng auszuschliessen . , eines realen Dinges' am den Irrthnm, 
jFeststellang' aber um den Zweifel aaszuschliessen. 

Wenn nun hier der Sitz des Resultats, d. h. der richtigen 
Erkenntniss, nur in die Seele verlegt wird, so ist eben die Affektlon 
des Innenorgans Erkenntnissmittel; und wenn er nur in das Innen- 
organ verlegt wird, so ist [im Falle der Sinneswahmehmang] die 
Beriihmng der Sinneb [mit dem Objekt] a. s. w.5) Erkenntniss- 

1 ) L. »iMuKi-clhdnopd)ja mit dem MS. 

2) Setz- eine Interpunktion binter pramd und tilge die binter bhavotu 
in der folgertden Zeiie. 

3) h. hh-auata tat pramdnam tac ca trividham mit der v. 1 und 
dem MS. 

- ^ anstatt tada tuhtendriycfi, mit der v. 1. und dem MS. 

oi atU bedeutet: im Falle der Schlussfolgerung die logiscbe Reflexion 
{para^rra und im Falle des zuverlassigen Aussprucbs (der antoritativen 
Cjeoerlieferang. raouat die Krinnerung an den Wurtsinn. 
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mittel. [Bei der zweiten Anschauung] aber ist die Seele nur Zeuge 
der richtigen Erkenntniss, nicht erkennendes Subjekt {pramdtar). 
Erklart man jedoch beides, das Erfassen von Seiten der Seele tind 
die Affektion des Innenorgans fur Erkenntniss, so sind die beiden 
Arten der genannten VorgSnge [d. h. erstens die Affektion des, 
Innenorgans und zweitens die Beriihrang der Sinne mit dem Ob- 
jekt u. s. w.] Erkenntnissmittel , dieser Zweiheit der Erkenntniss 
entsprechend. Wenn aber der Ausdmck Erkenntnissmittel auf das 
Gesicht und die iibrigen [Sinne] angewendet wird, so wisse man, 
dass dies durcbaus nur mittelbar zu verstehen ist. In dem Com- 
mentar zu dem [Yogasutra] des Patanjali aber ist [mit Recht] von 
dem gbttlichen Vy^sa nur das der Seele obliegende Erfassen *) als 
Erkenntniss bezeichnet; denn da die Grgane ausschliesslich im 
Dienste der Seele wirken, darf man [ancb] das Resultat nur in 
die Seele verlegen. Darum ist auch bier [im Samkhya-System von 
den drei angefiihrten Anschauungen] diese die beste Lehre. Und 
man darf nicht sagen: ,Wie kann das Erfassen von Seiten der 
Seele, welches das Wesen derselben ausmacht *), ein Resultat sein, 
da es doch ewig ist!“, well zwar die reine [objektlose Erkenntniss] 
ewig, die von den Objekten beeinfiusste hingegen ein Prodnkt ist, 
oder [sagen wir] : weil nur die Beeinflnssung der Seele durch die 
Objekte das Resultat ist. In folgender Art ist der Hergang zu 
denken; Durch die auf der Vermittlung der Sinne®) beruhende 
Beruhmng mit den Objekten [im Falle der Sinneswahmehmung] 
oder durch die Beobachtung eines charakteristischen Merkmals 
[im Falle der Schlussfolgerung] u. s. w. [d. h. : oder durch die 
Erinnerung an den Wortsinn im Falle des zuverlassigen Ausspruchs] 
entsteht zuerst eine xkffektion des Innenorgans, die der Form der 
Objekte entspricht Dabei unterscheidet sich [die durch Sinnes- 
wahrnehmung entstandene Erkenntniss von der durch Schlussfol- 
gerung oder das Wort einer AutoritSt hervorgerufenen] in der 
Weise, dass [bei ihr] die aus der Beruhmng der Sinne [mit den 
Objekten] hervorgehende Wahmehmungsaffektion {prcUyakshd vrttir) 
in dem durch die Sinne charakterisirten <) Innenorgan haftet; denn 
durch die das Auge angreifende Krankheit der Galle entsteht eine 
gallenartige [d. h. die Aussendinge in gelber Farbe erscheinen 
lassende] Affektion [des Innenorgans] , durch andere Storangen 
anderer [Sinne] andere [Affektionen des Innenorgans mit anderen 
Wirkongen] ®). Diese durch den Einfluss der Objekte hervorgerufene 


1) li. purusha-nishtha eva bodhah mit der v. 1. und dem MS. 

2) Das Compositam purusha-bodha-svarupam ist aufzulosen : purtishasya 
bodhah purmhasya gvarupam. 

3) Ist im Anschluss an Vyfea’s Commentar zu Togasutra 1. 7 gesagt. 

4) indriya-vi^htcfi = indriya-sahakrtaf, P. 

5) Damit soil gesagt sein, dass bei der Sinneswahmehmung die Be- 
schaffenheit der Affektion des Innenorgans von der Beschaffenheit der Sinne 
abhan^ ist. 
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Affektion [des Innenorgans] wird nun in der Art eines Eeflexes 
auf die Seele ubertragen nnd kommt so zum Bewusstsein {bhdsate ) ; 
denn da die Seele unveranderlich ist, kann sie nicht selbst 
wie das Innenorgan die Form der Objekte annehmen; und ,die 
Form der Objekte annehmen' bedeutet ja nichts anderes als ,die 
Objekte erfassen' *), weil eine andere [Erklarung des letzteren Be- 
griffes] schwerlich zu geben ist. Diesen Gedanken wird [der Ver- 
fasser VI. 28] mit den Worten ausdriicken: ^Wie im Falle der 
Hibiscus-Blume und des Krystalls liegt keine Farbung [keine Be- 
einfiussung] vor, sondem ein Wabn", und ein Yogasutra [1. 4] 
sagt: ,Zu anderer Zeit [als der der Concentration] bat [die 
Seele] die gleiche Form mit den Affektionen“. Auch lehrt die 
Tradition : 

, Jn diesen grossen Spiegel [die Seele] fallen alJe Bilder der Dinge ; 
sie reflektiren in ihm, wie die Uferbaume in einem Teich.“ [vgl. S. 16]. 

Und der Commentar [des Vyasa] zum Yoga-[Sutra 1. 7] sagt : 
,Die Seele ist die bewusstmachende Nachempfinderin (pratisam- 
vedin) [der Vorgange] des Innenorgans"-). Die bewusstoachende 
Nachempfindung ist der Reflex der [unbewussten] Empfindung [des 
Innenorgans] wie der Widerhall [der Reflex des Schalles ist] ; und 
der Sitz dieser [Nachempfindung ist die Nachempfinderin]; das ist 
der Sinn. Darum findet, obwohl die Seelen unverSnderiicb , aH- 
gegenwartig und geistigen Wesens sind, nicht ein Bewusstmachen 
sammtlicher Dinge in jedem Augenblick statt, weil [die Seelen] 
wegen ihrer Unberuhrtheit nicht von selbst [ohne die Affektion 
der Innenorgane] die Form der Objekte annehmen, nnd weil be- 
kanntlich in dem Innenorgan — im Falle iibersinnlicher und ahn- 
licher [d. h. wegen zu grosser Entfemung nicht mehr wahmehm^ 
barer Dinge] das Erfassen der Objekte ohne das Annehmen 
ihrer Form dutch die blosse Verbindung nicht vor sich geht. 
Und das Gesetz , dass auf die Seele nur die Affektionen des be- 
treffenden zu ihr gehorigen Innenorgans ihren Reflex zu werfen im 
Stande sind, wird auf Grund des Thatbestandes {phala-ialdt) auf- 
gestellt ; geradeso wde man sagt , dass nur farbige Gegenstande, 
aber keine anderen, im Wasser und sonstigen [Spiegelflachen] 
reflektiren konnen. Doch ist [beilaufig] nicht die Thatsache des 
mit Farbe Behaftetseins die Bedingung fur das Auftreten des Re- 
flexes uberhaupt, weil, wie bekannt, auch der SchaU seinen Reflex 
in der Gestalt des Widerhalls hat<); nnd man darf nicht sagen, 
dass der Widerhall nur ein zweiter [realer] von dem [urspriinglichen] 


1 ) Vgl. S 10, Z. 22 der Aosgabe: grahcmam ca tad-dkaratd. 

2) Seize eine Interpunktion binter iti. 


J) tattat-^rushiya-lnuidhi-vrttaga eva tattat^purushe smya-pratibim- 

“ Spiegelflachen reflektirt, muss farbig sein, aber 
die Fahigkeit zu reflektiren ist als seiche nicht auf farbige Objekte beschrankt. 



SdtnJehya-pravacana-bhashya /. 87. 


107 


Schall hervorgebrachter Schall sei; denn sonst ware man zu der 
Annahme genothigt, dass auch z. B. die Kothe in dem Krystall 
[als etwas reales] durcb die Annaherung der Hibiscus-Bluthe 
hervorgebracbt werde, und damit wurde die Lebre ¥on der Un- 
wirklichkeit der Eeflexe binfdllig sein. Der [eben erwabnte auf 
die Seele fallende] Eeflex des Innenorgans ist nun nur als eine be- 
sondere Art von Veranderung [des Innenorgans] zn der Form des 
reflektirenden Objektes zu beurtbeilen, wie eine solebe im Wasser imd 
anderen [Spiegelflacben] erscbeint. Einige *) lebren jedoch : ,Der 
Geist, der sieb in dem affieirten Innenorgan (vrtii) abspiegelt, er- 
leucbtet dasselbe [d. b. bringt die Affektion zum Bewusstsein] ; 
und demnacb *) bedeutet dieser in dem affieirten Innenorgan befind- 
liche Eeflex, dass der Geist Objekt fiir jenes afficirte Innenorgan 
ist; aber [umgekehrt] einen Eeflex des affieirten Innenorgans in 
dem Geiste giebt es nicht“. Das ist unricbtig ; denn [erstens] hat 
eine blosse [unbegrundete] ErwS.gr'ing? die im Widersprucb mit der 
auseinandergesetzten Lebre stebt, keine Beweiskraft ; und [zweitens] 
folgt aus dem Nicbtvorhandensein eines fur die eine oder andere 
Seite Ausschlag gebenden Grundes, dass das afficirte Innenorgan 
und der Geist gegenseitig, eines in dem andem, reflektirt, d. h. 
dass [zwischen beiden] eine Art von Verbindung existirt, die wir 
als gegenseitiges Objektsein bezeichnen konnen; und [drittens] muss 
man, da bekanntlich im Falle ausserer [Objekte] nur das die Form 
eines Gegenstandes Haben Objektsein bedeutet, auch in Betreff des 
inneren [zwischen Geist und Innenorgan obwaltenden VerhSltnisses] 
erklaren, dass nur das die Form des einen oder anderen Gegen- 
standes Haben [resp. Annehmen] Objektsein sei®). Wenn aber 
gewisse Dialektiker behaupten, dass das Objektsein [eines Dinges] 
mit der Wahmehmung gar nichfs zu thun babe, so kann es nach 
deren Meinung keine Eigenthtimlicbkeit geben, auf Grund deren 
sich die einzelnen Wabmehmnngen unter einem einbeitlichen Be- 
griff zusammenfassen lassen*), und damit ware es fur sie nnmog- 
licb einen solchen einbeitlichen Ausdruck zu gebrauchen , wie : 


1) An deren Spitze Vaeaspatimi^ra stebt; vgl. dessen Commentar zn 
Karika 5. 

2) L. tathd ca mit der v. 1. und dera MS. 

3) D. h. die Thatsache, dass der Geist die Form des durcb diese oder 
jene Wabmehmung affieirten Innenorgans annimmt, bedeutet das Objektsein 
des Innenorgans, und die Thatsache, dass das Innenorgan die Form der Licht- 
haftigkeit des Geistes annimmt, bedeutet das Objektsein des Geistes. Vastu- 
sthale 'rthakarataiva visliayatd niddhd ’sti / tathd dntare (~ antarvard- 
budMrpurusha-sthale) 'pi ghata-patddy-dkdra-baddhivrtty-dkdratd yd pit- 
rushasya, sd jmrushor-nirilpitd buddhwrtti-nishthd vighayatd j yd ca bud- 
dhdi prakdgdkdratd, sd buddhivrtti-nirupitdpurtisha-nishtkdvishayatd 'sti, P. 

4) Ye tu tdrkikaikeidefino jhdna-nirupitdm vishaya-nishthdm visha- 
yatdm pratishedhanti , teshdrn mate jhdndndm ekarupena vyavahdra- 
prayojako na kageid apt dharmo 'sti, P. 
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die Wahrnehmung, welche den Topf, das Kleid n. s. w. znm Objekte 
hat^). Einige Dialektiker aber erklSren gerade wegen dieser Un- 
moglichkeit das Objektsein far ein besonderes [seibstSndiges] Ding. 
Auch das ist nicht riehtig, weil es eine nnnutze Complikation wSre 
ausser dem ,B®sitzen der wahrgenommenen Form‘ noch ein wei- 
teres ,Objektsein‘ zu constatiren. 

Wenn [non Jemand' einwendet] : ,Trotzdem wird das gegen- 
seitige Objektsein von afficirtem Innenorgan und Geist nnr als 
Affektion des jedesmaligen Upadhi [d. i. des betreffenden Innen- 
organs] zu verstehen sein, weil man mit dieser einfacben Deutung 
[jenes Verbaltnisses] als der Affektion des [dem Geiste] zngebdrigen 
Upadhi einen einheitliehen Begiiff (anugama) *) gewinnt ; [also] 
fort mit dem Doppel-Reflex , den ihr als Form erklart!‘‘, [so er- 
widem wir]; Nein! Denn ohne [die Annahme] des Reflexes iSsst 
sich [weder eine Vorstellung des Objektseins gewinnen noch] auch 
schwerlich erklaren, wie [das Innenorgan] Besitz [der Seele] sein 
soli. Der Ausdmck ,[das Innenorgan] ist Besitz [der Seele]‘ be- 
deutet nhmlich : es ist behaftet mit den Eindriicken , welche die 
von jener [der Seele] empfnndenen Affektionen hinterlassen baben ®). 
Und ein Empfinden [von Seiten der Seele] ist [auch] die Wahr- 
nehmuug, [von welcher wir reden]. Die [von dem Einwendenden 
eben aufgestellte] Definition des Begriffes , Objektsein* [die darauf 
hinausliiuft, dass das Objekt als das wahrznnehmende , das zu 
empfindende erkliirt wird] ist demnach durch dasjenige’ gemacht, 
was den Begrifi' des Objektes bildet, sie leidet also [an dem logi- 
schen Fehler], dass der Begrifif durch sich selbst erklart ist 
(dtmdgraya). Darum steht fest, dass das ungeistige [afficirte 
Innenorgan] und der Geist gegenseitig, eines in dem andem, 
reflektirt, d. h. dass jedes von beiden Objekt des andem ist. 
W^eres aber [uber diesen Gegenstand] ist in [unserm] Yoga- 
TOrttika zu finden, weshalb [hier] ein Hinweis [geniigen mSge]. 
Hier folgt erne Emzelerklarung der Begriffe .Erkenner* u. s. w.«): 

"P®' “ns ist der Erkenner der reiue [sich ewig gleichel Geist das 
Erkenatnissmittel lediglieh die Affektion [des Innenorgan!] d!e Erkennt- 
niss das Reflektiren der Affektionen, welche die Form der Dim-e ange- 
nommen, in dem Geiste; ange 

Objekt der reflektirenden Affektionen 

fz vrr^trrr::L^iL !ri'r\-ehten''- 


fortnimif' Lnr"ln“‘‘d- B^g^ff Wahmehmnng den des Objektes 
Sref’ genereller Weise 

mn), (= ekcrijitd) hhai-mhyatl P Vyavahdrasyd ’nuya- 

3) Dieser Satz stand schon S. 19, Z. 6 nnd S 22 Z a do, a n 

4) In selbstgemachten Versen. ’ ' ® Ausgabe. 

o) A’iclit auch die Sinne, wie die Naiyayikas meinen. 
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Deshalb ist der Geist nur Erscbauer der Affekdon, weil er die 
Ursacbe [d. b. der Sitz] *) derselben nicbt seiii kann. Wenn Visbnu Oder 
ein anderer [gottlicher Geist] ,der Erscbauer von allem' beisst, so ist 
dieser Ausdruck uneigentlich gemeint*), da [eiue andere Auffassung] 
weder durcb Scblnssfolgemng (lingo) nocb durch sonsdge [Beweismittelj 
dargethan werden kann“. 


,An solchen Stellen wie : 

„Gleicbwie die eine Sonne diese ganze Welt erleuchtet, so er- 
leuchtet die Seele den ganzen Korper, o Bharata, [d. h. verleiht dem 
ganzen Korper bewnsstes Leben,“ Bbag. 13. 33] 

ist doch auch die Analogie u. s. w. *) als Erkenntnissmittel fur 
den TJnterschied von Materie und Seele hingestellt. Warum sprecht 
ihr denn [nur] von einem dreifachen [Erkenntnissmittel, d. h. von 
Sinneswahmehmung , Sehlussfolgerung und glaubwiirdigem Aus- 
spruch]?' Darauf erwidert [der Verfasser]: 

88. Weil, wenn dieses aufgestellt ist, sich alles 
begreifen lasst, sind weitere nicht aufzustellen. 

Weil, wenn das dreifache Erkenntnissmittel aufgestellt ist, 
sich. damit alles wirkliche (arthd) begreifen lasst, sind weitere Er- 
kenntnissmittel nicht aufzustellen wegen der iiberflussigen Compli- 
kation [der man sich damit schuldig machen wurde]; das ist der 
Sinn. Darum sind auch von Manu nur drei Erkenntnissmittel con- 
statirt [12. 105]: 

„Dl6 SlnneswahmebmuDg, die Sehlussfolgerung und die Lehre, 
welche in den verschiedeneu heiligen Buchern entbalten ist, diese drei 
muss sich ganz klar machen , wer nach einer richtigen Erkenntniss des 
Gesetzes verlangt.“ 

Die Analogie, die Legenden sowie [das in etwas Enthalten- 
sein und theilweise die Selbstversthndlichkeit] sind in der Schluss- 
folgerung und dem glanbwiirdigen Aus&pmch miteinbegriffen , die 
Nichtwahmehmbarkeit sowie [ein Theil der Analogie und der Selbst- 
verstandlichkeit] in der Sinneswahmehmung^). Auch in der [von 
dem Opponenten in der Einleitung zu diesem Sutra] angefiihrten 
Stelle [der Bhagavadgita] ist die nachstehende Sehlussfolgerung 
gemeint: 

1) Der ganze [Korper] vom Wirbel bis zur Sohle wird durch 


1) Mrana — dgraya, Kainmi9ra. 

2) D. b. in der zu Sutra I. 161 (S. 108, Z. 1 v. u. in der Ausgabe) an- 
gegebenen Weise. 

3) D. b. an anderen Stellen werden (von den Mimamsskas) als Erkennt- 
nissmittel nocb angefuhrt: Die Selbstverstandlicbkeit (arthdpatti) , das Niebt- 
vorbandensein (abhdva), das in etwas Bbithaltensein (aambhava) und die 
Begenden (oitihyo). 

i) TJeber die Zuriickfubrung dieser weiteren, von den Mimamsakas ange- 
nommenen Erkenntnissmittel auf die drei Pramanas der Samkhyas s. Sittnkhya- 
tattvakanraudi zu Karika 5 (S. 27 £f der neueren Calcuttaer Ausgabe). Anu- 
palabdhi ist synonym mit abhdva. 
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die von ihm (sva) verschiedene , einheitliclie [d. h. sich iiberall 
gleiche Seele] erlenehtet [d. i. mit bewusstem Leben erfallt], 

2) weil er sich selbst nieht eiieuchten kann, 

3) ebensowenig wie die drei Welten. 

Die dem Feuer und dem Geiste gemeinsame Lichthaftigkeit 
ist eine mit Worten nicht zu erklarende Eigenscbaft {akhando- 
pddhi) ^), deren Existenz [jedocb] dadurch bewiesen wird, dass sie 
der bestimmende Faktor fiir den allgemeinen Sprachgebrauch [der 
Leute, die] vom Lichte [reden, ist; d. h. das Ding muss sein, 
weil jedermann davon sprieht , wenn es aueh nicht definirt 
werden kann]. 

Im Anschluss an die beste [der drei oben angefiihrten] Lehren ^). 
welche den Sitz der Erkenntniss [nur] in die Seele verlegt, wendet 
[der Verfasser] sich jetzt znr Aufstellung der specie lien Defi- 
nitionen der Erkenntnissmittel : 

89. Diejenige Denkfunktion, welche [mit einem 
Dinge] in Verbindung stehend, die Form desselben 
wiedergiebt, heisst Sinneswahmehmung, 

Diejenige Denkfunktion (vijndna), d. h. diejenige Affektion 
des Innenorgans, welche, [mit einem Dinge] in Verbindung stehend, 
die Form dieses in Verbindung gebrachten Dinges an sich tiSgt, 
ist das Erkenntnissmittel, [welches] Sinneswahmehmung [heisst] ; das 
ist der Sinn. Die [Bestimmung] in unserem SAtra (afra), welche 
mit dem Worte ,stehend‘ schliesst, ist eine Apposition, die den 
Grund [fiir das folgende] enthalt *). Demnach ist kurzgefasst der 
Gedanke (niskkarsha) : Das Erkenntnissmittel der Sinneswahr- 
nehmung ist eine Funktion [des Innenorgans], welche das Substrat 
fiir die Form ist, die dadurch entsteht, dass das afficirte Innenorgan 
(sva) mit den Dingen in Beriihrung tritt. , Substrat fur die Form' 
sagen wir, weil aus dem unten stehenden Sutra [V. 107] ,Die 
Funktion eUt dahin zum Zwecke der Verbindung* hervorgeht, dass 
die Funktion nicht durch die Beruhrung [mit den Objekten] er- 
zengt wird. Die durch das Gesicht und die iibrigen [Sinne] ver- 
mittelte Funktion des Innenorgans, die [an Unbestlindigkeit] der 
[ziingelnden] Flammenspitze eines Lichtes vergleichbar ist, giebt 
also unmittelbar nach der Beriihrung mit den Aussendiimen die 
Form derselben wieder; an dieser Erklarang ist niehts auszusetzen. 


, Upadhi ist entweder }dti (GenushegnS), aJchan- 

(als welcher jedes Abstractum selnem Concretum gegenuber giit, 
kalatva akhandopadki zu kdla, diktva zu die u. s. w.) oder das Ge^u- 

lT Tf ~ Der an unserer SteV ausgesproebene 

Gedanke^ist mit fast denselben W orten wiederholt am Scbloss des Commentars 

2) Mya-Mdhanta s. oben S. 65. Z. 5 des Textes. 

3) tietu-garhha-iieeslwna stand schon S. 59, Z. 16 des Textes. 
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jDiese [Definition] schliesst aber docb nicht die Wahmehmung 
der Yogins mit ein, die [auch] vergangene, znkiinftige und solche 
Dinge erfasst, welche durcb dazwiscbenliegendes [der Wahmeb- 
ninng gewShnlicher Menschen] entruekt sind ; denn [in diesem 
Fall] kann doch [das Innenorgan] nicbt ,die Form eines in Ver- 
bindung gebraehten Dinges' haben.* Diesem Bedenken gegeniiber 
rechtfertigt [der Yerfasser] sich damit, dass er diese [Art der 
Wahmehmimg] nicht definiren will: 

90. Weil die Wahmehmung der Yogins [Objekte] 
erfasst, welche nicht Aussendinge sind, liegt kein 
Fehler vor. 

Nnr die sinnliche Wabmehmimg soli bier definirt werden; 
die Yogins dagegen nehmen [Objekte] wahr, welche nicht Aussen- 
dinge sind, [thm dies also nicht mit den Sinnen]; deshalb liegt 
kein Fehler vor, d. h. [deshalb darf man es unserer Definition in 
Sutra 89 nicht zum Vorwurf machen, dass] sie diese [Art der] 
Wahmehmung nicht mit einschliesst. Das ist der Sinn. 


[Dies ist jedoeh nur eine vorlaufige Widerlegung des Ein- 
wandes; jetzt] bringt [der Verfasser] die thatsachliche Recht- 
fertigung vor: 

91. Oder [vielmehr] deshalb hegt kein Fehler 
vor, well das in den Besitz der fthemathrlichen 
Kraft gelangte mit den unentfalteten Dingen in Yer- 
hindung tritt. 

Oder [vielmehr] auch diese [Wahmehmung der Yogins] ist 
Gegenstand der Definition; trotzdem liegt kein Fehler vor, d. h. 
[trotzdem darf man] nicht [sagen, dass unsere Definition diese Art 
der Wahmehmung] nicht mit einschliesse, well das Innenorgan des 
Yogin, das in den Besitz der ubematiirlichen Kraft gelangt ist, 
welche aus dem dureh die Uebung des Yoga erworbenen Verdienst 
hervorgeht, mit den unentfalteten Dingen in Yerbindung treten 
kann. Das ist der Sinn. Das im Sutra {atra) [gebrauchte] Wort 
,unentfaltet‘ bezeichnet die von dem Gegner gemeinten [mit dem 
Innenorgan eines gewohnlichen Menschen] nicht in Beriihrung 
tretenden [Dinge] 0- Denn fiir uns, die wir die [allzeitige] Realitat 
der ProduWe behaupten, existirt auch das vergangene und [das 
znkiinftige] essentiell [d. h. im Zustande der Ursache]; deshalb 
ist eine Yerbindung desselben [mit dem Innenorgan des Yogin] 
moghch. Die Apposition ,in den Besitz der ubematiirlichen Kraft 
gelangt‘ ist als Grund fiir die Yerbindung [des Innenorgans] mit 

1) Setze eine Interpunktion hinter H-dci und hinter sambhaved iti in 
der nachsten Zeile. 
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solehen Dingen zu verstehen, welche dureh Dazwischenliegendes 
Oder wegen zu weiter Feme [der Wahmehmung gewohnlicher 
Menschen] entriictt sind. Und [der Ausdruck] ,iibematurliche 
Kraft* bedeutet, dass [das betreffende Innenorgan] iiberall hindringt 
und dass das Tamas, welches den Affektionen entgegenwirkt, auf- 
hort [in ihm thatig zu sein] u. s w. [d. h. dass das Eajas in ihm 
vom Sattva iiberwaltigt ist]. Anch folgendes ist hier zn beachten : 
Weil wir aus dem obigen Sutra [89] „Diejenige [Denkfunktion], 
welche [mit einem Dinge] in Verbindung stehend . . . gelemt 
haben, dass nur die Beriihrung des Innenorgans mit den Objekten 
die Wahmehmung veranlasst, ist eben diese Beriihrung des Innen- 
organs und der Objekte die Ursache fiir die Wahmehmung als 
solche, soweit sie fiir alle Aussendinge dieselbe ist, [d. h. fiir die 
logische Abstraktion der Wahmehmungen dureh Sehen, Fiihlen, 
Horen u. s. w.]; die Beruhrungen der Sinne [mit den Objekten] 
aber sind im specieUen die Ursachen fiir die [einzelnen] Wahr- 
nehmungen des Gesichts u. s. w. „Demnach kann doch auch ohne 
die Ber^rung der Sinne [nyt den Objekten] oder [im FaUe des 
Yogin] ohne das dureh die Uebung des Yoga erworbene Verdienst 
und [ohne die dureh dieses Verdienst gewonnene ubematiirliche 
Kraft] eine Wahmehmung der Aussendinge [bloss] dureh das 
Innenorgan eintreten?“ Mit nichten! Derm dann ist das Sattva 
des Innenorgans dureh das Tamas iiberwaltigt, also eine Affektion 
unmSglich. Dieses Tamas wird bald dureh die Beriihrang der 
Objekte und der Sinne, bald [beim Yogin] dureh das aus der 
Uebung des Yoga gewonnene Verdienst beseitigt, wie die Unrein- 
heit am Auge dutch die Verbindung mit dem CoUyrium [d. h. 
dutch das Auftragen desselben]. Und man darf nieht sagen: 
„Demnach miisste dem Grundsatz zufolge, dass die Ursache der 
Ursache ebenso als die Ursache der Wirkung zu gelten hat *), 
die Beruhrung der Sinne [mit den Objekten] u. s. w. [siehe oben] 
die Veranlassung fiir die Wahmehmung der Aussendinge als 
solche sein denn [erstens] ist bekannt, dass das Tamas im Tief- 
schlaf und [in der Ohnmacht] das Eintreten einer Affektion des 
Innenorgans verhindert, [woraus hervorgeht, dass die Verbindung 
der Sinne mit den Objekten allein, ohne das Tamas des Innen- 
organs unterdriickt zu haben, keine Wahmehmung erzeugen kann]; 
und [zweitens] folgt aus solehen TraditionssteUen wie: 

„Aas dem Sattva, wisse man, stammt das Wachen, dnreh das fiajas 
entsteht, so lehre man, der Traumscblaf, dureh das Tamas aber der tiefe 
Schlaf (prasvdpana); der vierte [d. h. der Geist, lebt] immerdar in 
[alien] drei [Zustanden]**, 

dass es kein anderes Hindemiss fiir das Eintreten einer Affektion 


1 ) I^nke: tad-dhetor era tat Jedrya-Mritvam astu, d. h. yat kdrya- 
janakam bnamti, tasya yo hetur manyate, sa eva kdrya-Janako ’stu, P. 
WortBch: dieses (die Wirknng Hervorrufen) muss (geradeso) fur die Ursache 
desselben (des die Wirkung Herrorrufens; gelten. 
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im Tiefschlaf und ahnlichem [Zustande] giebt; und [drittens] sieht 
man ja aueh [im taglicben Leben], dass das Tamas [d. h. bier: 
die wirkliche Finstemiss] das Hindemiss fur das Funktioniren des 
Gesichtssinnes ist. Wenn aber diejenigen, welche eine leere [un- 
begriindete] Dialektik iiben {Qushka-tdrTdkdh) >) — um festzustellen, 
warum im Tiefschlaf keine Affektion eintritt — fur die Ursache der 
Wahmehmung als solcher die Verbindung des inneren Sinnes mit 
der Haut erklaren, [welche Verbindung ihrer Meinung nach im 
Tiefschlaf aufgehohen ist], so ist das nicht richtig; denn [erstens] 
lemen wir aus der Schrift, dass auch schon vor der Entstehung 
der Haut und der Sinne das hochste Wesen alle Dinge mit dem 
blossen Innenorgan wahrgenommen hat; [zweitens] musste man 
auch [auf dem Standpunkte jener] lediglich das Tamas als die 
Veranlassung dafur bezeichnen, dass [im Tiefechlafe] die Verbin- 
dung des inneren Sinnes mit der Haut nicht eintritt; und drittens 
leidet eine leere Dialektik an dem Fehler der Unbegrundetheit. 
Doch dies nur beilaufig {iti dik). 


„Trotzdem schliesst [eure Definition in Sfitra 89] die Wahr- 
nehmung von Seiten Gottes nicht mit ein, weil diese ewig ist, 
also nicht dutch eine Beriihrung hervorgemfen wird.“ Daranf er- 
widert [der Verfasser, seine Erklarung rechtfertigend] : 

92. Weil die Existenz Gottes nicht bewiesen ist. 

Weil es keinen Beweis fiir die Existenz Gottes giebt, liegt 
[in unserer Definition] kein Fehler vor. — Dass diese Gottes- 
leugnung sich nur auf die kiihne Behauptung einzelner stiitzt, 
haben wir schon oben [in der Einleitung zu diesem Buche] aus- 
einandergesetzt ; denn sonst wtirde einfach gesagt sein: „Weil 
Gott nicht existirt.“ Da wir aber die Existenz Gottes annehmen, 
so wollen wir [mit Bezug auf ihn] die Definition der Wahmeh- 
mung so verstanden wissen , dass [die Wahmehmung Gottes] zu 
derselben Klasse gehort als [unsere] dutch die Beriihrung [des 
Inneaorgans mit den Objekten] hervorgerufene ; und die Gleich- 
artigkeit [unserer Wahmehmung und deqenigen Gottes] bemht 
[dann] daranf, dass der allgemeine Begriff [der Wahmehmung] ist : 
was unmittelbar [d. h. nicht durch Vermittlung einer Schlussfol- 
gerung] mit dem Erkenntniss - Werden verbunden ist. Das ist 
[unsere] Meinung. 

1) D. h. die Naiyayikas; rgl. Bhashapariccheda 56: dravyadhyakshe 
tvaco yogo manasd jndna-kdranam , und die Erklarung der Siddhantamukta- 
vali zu der Stelle. 

2) 1‘cvardhhyupagame tu buddhy-artha-saninikarsha-janyain yad 
asmacCddi-pratyaksham tat-sajdtiyatvam i^ara-pratyakshe ’py asti ’ti 
pratyaksha-sdmdnya-lakahanain vivakshitam, P. — Der Commentator will 
im folgenden die Definition so weit wie moglich fassen, um sowohl die Per- 
ception Gottes wie unsere eigene unterbringen zu konnen: vgl. ubrigens Nyaya- 
ko9a S. 146, Anm. 6. 

Abhandl. d. DMG. IX. 3. 


8 
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„Wie ? Wird die Existenz Gottes nicht dutch die Schrift und 
Tradition hewiesen?' Diesem Einwand gegeniiber bringt [derVer- 
fasser] einen alltaglichen Widerlegungsgrand vor, namlieh dass die 
logische Erwagung dem widerspreche : 

93. Weil er keins von beiden, weder erlost noch 
gebnnden, sein kann, ist seine Existenz nicht bewiesen. 

1st der Gott, an den ihr glaubt, von den Leiden und den 
andem [Fesseln der Existenz] erlost oder ist er mit ihnen gebun- 
den? Weil er keins von beiden sein kann, [alles existirende aber 
entweder erlost oder gebnnden sein muss], ist Gottes Existenz 
nicht bewiesen. Das ist der Sinn. 

94. In beiden Fallen wiirde er nicht im Stande 
sein etwas ins Leben zu rufen. 

Wenn er erlost ware, so wiirde er weder SchSpfer noch [Er- 
halter oder Zerstorer] sein konnen, weil ihm die zu diesen [Thatig- 
keiten] erforderlichen Beweggriinde, Subjektivirungswahn , Liebe 
und [Zom oder Hass] abgehen wiirden; ebenso kSnnte er nicht, 
wenn er gebnnden ware, schaffen u. s. w., weil er bethSrt sein 
wiirde. Das ist der Sinn. 


„Was ist aber, wenn die Sache so liegt (evani), das Los der 
Schriftstellen, welche die Existenz Gottes lehren ?“ Darauf erwidert 
[der VerfosserJ: 

95. Sie sind Lobpreisungen des erlosten Selbstes 
Oder eine Huldigung vor dem in den Besitz flber- 
nattlrlicher Krafte gelangten. 

Je naeh dem haben einige von diesen Schriftstellen, in der 
Absicht das erloste Selbst, d. h. die Gesammtheit der isoUrten 
Seelen, als das zu erkennende hinzustellen , i) den Zweck [zur Be- 
mnhung um die Erlosung] anzuspomen, indem sie [das erloste 
Selbst] wegen seiner gbttUchen Wiirde verherrlichen , welche [je- 
doch] nur [als] ein [der TJrmaterie] Nahesein [zu verstehen] ist; 
andere [derartige] Schriftstellen, welche z. B. lehren, dass [Gott] 
anf Grand eines vorangegangenen Entschlusses schopferisch thStig 
gewesen, beabsichtigen der [sogenannten] Ewigkeit und den iibrigen 
[Eigenschaften] eines in den Besitz iibematiirlicher Krafte gelangten, 
d. h. Brahman's, Yish^us, ^'iva’s oder eines anderen endlichen 
Gottes zu buldigen, da [ein s ole h e r Gott]. obwohl ihm der Sub- 
jektivimngswahn und die anderen [Gefuhle der gebundenen Seelen] 
eigen sind, doch in uneigentlichem Sinne Ewigkeit und Schopfer- 
krafl, gottliche Wurde u. s. w. besitzt. Das ist der Sinn. 


Das Ms. and Aph.® il6 lesen jneyata-i'idhandya. 
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,Trotzdem ist doch damit nicht erklart, was in der Schrift 
gelehrt wird, dass [das Selbst] Regierer der Urmaterie und alles 
iibrigen sei, weil wir im taglichen Leben das Wort Regieren nur 
von dem Umgestalten >) dureh den Willen u. s. w. [d. h. durch 
den Wiinsch oder Entschluss] gebranchen.* Dem gegeniiber be- 
merkt [der Verfasser]; 

96. Wegen seiner Nahe ist es Regierer, wie der 
Magnet. 

Wenn man das Regieren [des Selbstes] als ,Sehaffen durch 
den Willen' deutet, so wSre [aUerdings] diese Ausstellung berech- 
tigt. Von uns aber wird angenommen, dass die Seele nur wegen 
der Nahe [in welcher sie sich zu der Urmaterie befindet] Regierer, 
d. b. Schbpfer u. s. w., ist. ,Wie der Magnet'; das bedeutet: 
gleichwie der das Risen anziehende Magnet dnrcb die Nshe allein 
Nagel herausreisst , nicht durch den Willen u. dgl., so gestaltet 
sich die Urmaterie allein durch die Verbindung der Urseele *) [mit 
ihr] zu der Form des grossen Princips ®) [d. h. des Urthedsorgans] 
um, und in dieser Weise allein ist [die Seele] die Schopferin 
ihrer UpMhis [d. h. ihres Innenorgans, ihrer Sinne, ihres Leibes]. 
So ist auch [im Yogavasishtha 16. 3, 4, ed. Calcutta 1851, p. 390^)] 
gesagt: _ ^ 

(jWie das Eisen in Bewegung koramt, wenn ihm der Magnet, in 
dem kein Wille wohnt, nahe gebracht wird, in derselben Weise bangt 
auch diese Entstehung der Welt®) von Gott ah, der nichts ist als Sein. 

Beshalb ruht in dem Selbst Thatersein und Micht-TbStersein ; 
Nicht-Thater ist es, weil ohne Willen, Thater nur wegen der Sahe.“ 

SchriftsteUen aber wie : »Das dachte : moge ich mich verviel- 
Mtigen* [Chand. 6. 2. 3] sind, vergleichbar [dem Gebrauche des 
Desiderativums] ,der Abhang will heruntemitschen'', in uneigent- 
lichem Sinne zu fassen, ®) wegen der bevorstehenden Ver- 
bindung der Urmaterie mit mannigfachen Qualitaten. Oder man 
kann auch denken {iti bhavdh) , dass die Reihe der derartigen 
SteRen die auf einem vorangehenden Beschluss beruhende Schopfung 
[eines bestimmten Gottes] zum Gegenstand hat , nicht aber die 


1) parinamanam = parinamayitrtvam, P. 

2) Des Adipurusha, d. h. deijenigen Seele, welcher in dieser Weltperiode 

wegen fruherer Verdienste zuerst, vor alien anderen gleich ewigen Einzelseelen, 
ein universelles Innenorgan zu Theil wurde. Adipurnsko vyavahriyate : yasya 
bhutapdrva-halpopdr^"' ■ . ■ - ’’ C.- "■ ■ ' ’ . '* > f ■ '=sd- 

dhdratimitabkarana-'; ■ .'-i' . ■ . ih’An- 

tarebhyah prathamam. bhavati, sa. P. Hiranyagarbha, sagt Hall, Rat. Kef. 
215 Anm. 

3) L. mahat-taUvaf> mit dem MS. und Aph.® 118. 

4) Nach Hall, Rat. Eef. 214, 215 Anm. und Aph. ® 463. Mir ist von 
einer Ausgabe des Yogavasishtha trotz aller Sachfragen nichts bekannt geworden. 

5) h. jagaj-janih mit der v. 1.; Hall, Bat. Kef. 214 Anm. hat jagad-ganah. 

6) Vgl. im Comm, zu V. 12, S. 173, Z. 7 des Textes und yankara zu 
den Brahmasutras S. 99, Z. 9 (Ausgahe in der Bibl. Ind.). 


8 ' 
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Urschopfang meint; denn von dieser letzteren berichtet die Tra- 
dition, dass ihr kein Bescbluss vorangegangen sei, wie es z. B. 
im Kurmapurana [im Scblussvers des vierten Baches] heisst: 

j^iermit ist die von der Urmaterie ausgegangene Schdpfung in 
Kiirze von mir beschrieben; derselben ist kein Bescbluss vorangegangen^). 
[Jetzt] lemt die Schdpfung des [GottesJ Brahman kennen.“ 

Und wenn man [den Sinn] dieser Stelle dahin beschranken 
woUte, dass [die von der Urmaterie ausgegangene Schopfang nor] 
nicht durch den Bescbluss der Urseele hervorgerufen sei, [wohl 
aber durcb einen anderen Bescbluss], so ware das eine unnutze 
Complikation. 

Nicbt allein bei der Schopfang u. s. w. [d. h. beim Erhalten 
und bei der Zerstorung der ganzen Welt] ist die Seele lediglich 
durch die Verbindung [mit der Materie] Scbopfer u. s. w., sondem 
auch alle Seelen sind es ebenso [nur in dieser Weise] mit Bezug 
auf die anderen Binge, deren Entstehen ein Wille oder ahnliehes 
[ein Wunsch, ein Entschluss] vorangeht, d. h. mit Bezug auf 
sammtliche Einzelprodukte von den gi-oben Elementen an. Diesen 
Gedanken spricht [der Verfasser] aus mit den Worten: 

97. Ebenso sind die empirischen Seelen den 
Einzelprodukten gegenOber — 

,Regierer wegen der Nahe‘ ist [aus dem vorigen Sutra] zu 
erganzen. Dass das Wort ,empiriscbe Seele* (jtva) die durch das 
Innenorgan bestimmte [Seele] bezeichnet, wird [der Verfasser] in 
[Sutra 63 des] sechsten Buches lebren. *) Demnacb ist der Sinn 
[unseres Siitra] : Ebenso sind bei dem Einzelprodukt, d. h. bei der 
,sekundare Schopfang* {visarga) genannten Sonderschopfung, die 
empirischen Seelen , d. h. die in den Innenorganen reflektirenden 
Seelen, nur wegen ihrer Nahe Regierer, nicht aber um irgend 
welcber Tbatigkeit willen, weil sie ihrem Wesen nacb unverander- 
bch und reiner Geist sind. 


,Wenn es kemen ewigen, allwissenden Gott giebt, so unter- 
liegt doch die Belehrung iiber die richtige Deutung des Inhalts 
des grossen \ edanta- W ortes b der Unbeweisbarkeit wegen des Z weifels, 
dass [diese traditionelle Belehrung] einer Reihe von [sich gegen- 
seitig fiihrenden] Blinden [vergleichbar] sei.** Diesem Bedenken 
gegenuber bemerkt [der Verfasser]; 


^*'1 K^mapurana (Bibl. Ind) liest abuddhi-purvakam 
, A- Urmatene ausgegangenen Schopfang oder der Ur- 

ach^feb^fwarde'" Entfaltnng gemeint, wie sie oben in Sutra 61 be- 

21 Setze einen Interpnnktionsstrich hinter vakshyati 

vahyartha-viveka (= nmhd- 

iaKya-vivef>o]j \ erz. d. Oxf. H 222, b, li. ^ 
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98. Weil sie die Wahrheit kennen, ist die Be- 
lehrung tlber den Inhalt [solcher] Worte [richtig]. 

Weil das hdchste Wesen und die ubrigen [Goiter] die Wahr- 
heit, d. h. den wirklichen Sinn kennen — eine Thatsache, die 
wegen der EicMigkeit des von iknen verkiindigten [medizinischen] 
Ayurveda und Sknlicher [Lehren, d. h. des auf gottliche Urheber- 
schaft zuriickgefiibrten Wissens von der wunderbaren Kraft der 
Spriiche und Edelsteine] feststeht *) — ist die Belehrung der- 
selben fiber den Inhalt [solcher] Worte ein [sicheres] Erkenntniss- 
mittel. So ist zu erganzen. 


„Wenn nun das Begieren der Seele ein uneigentliches , nur 
auf der Nahe [in welcher sich dieselbe zur Materie befindet] be- 
ruhendes ist, wer ist dann der wirkliehe Regierer?“ Auf diese 
Ekage erwidert [der Verfasser]: 

99. Das Innenorgan ist, weil es von jener durch- 
gluht wird wie das Eisen, der Regierer. 

Das nicht-fibertragene [wirkliehe], durch den WiUen u. s. w. 
vermittelte Begieren ist als Sache des Innenorgans zu erkennen. 
,Man darf aber doch das Begieren nicht einem Dinge zuschreiben, 
welches ungeistig ist wie Topfe und ahnliehes*. Diesem [Einwand] 
gegenfiber sagt [der Verfasser]: ,Weil es wie das Eisen von jener 
dnrchgltiht wird.“ Das Innenorgan wird namlich, wie erhitztes 
Eisen [vom Feuer], von der geistigen [Seele] durchgluht; deshalb 
kommt demselben, da es gleichsam das Wesen des Geistes an- 
nimmt, das Begieren zu, welches bei Tfipfen und ahnlichen 
[Dingen] ausgeschlossen ist. Das ist der Sinn. Wenn [nun de- 
mand einwendet] : ,Demnach mfiste doch , wenn das Innenorgan 
von dem Geiste durchglfiht wird, der Geist in eine innere Be- 
ziehung [zu demselben] treten, wie das Feuer [zu dem Eisen, und 
das widerspricht doch dem Wesen des Geistes", so erwidem wir:] 
Nein! denn nur eine besondere Verbindung mit dem ewig leuch- 
tenden Geist oder [vielmehr] der durch eine solche besondere Ver- 
bindung erzeugte Beflex des Geistes *) macht das Durchglfihtwerden 
des Innenorgans aus ; nicht aber tritt der Geist in das Innenorgan 
ein, so dass eine iimere Beziehung [des ersteren zum letzteren] 
vorl’age. Denn auch das Leuchten des Feuers und seine anderen 
[Eigenschaften, die Hitze und die Kraft des Brennens] treten nicht 
in das Eisen ein, sondem das Durchglfihtwerden des Eisens ist 
[gleichfalls] nichts anderes als eine besondere Verbindung mit dem 
Feuer®). Wenn [uns daraufhin eingewendet wird:] ,Auch so 

1) L. avadhrtdt teshdiu mit dem MS.; das ca in Hall's Ansgabe ist 
grammatisch nieht zu erklaren, da avadhrtdt Apposition zu hoddhrtvdt ist. 

2) L, mit dem MS. ^pratibirabagyaiva vdntaJjfi. 

3) L. agni-samyoga-ncesha eva mit der v. 1. und dem MS. 
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unterliegt aber [der Geist] doch wegen [dieser] Verbindting der 
Veranderang“, [so erwidem wir aufs neue]: Nein! weil die Ver- 
anderung, wie man allgemem den Begriff vorstellt und das Wort 
gebraucht {vyavahard), lediglich anf der Entstebung von Eigen- 
scbaften bemht, die versehieden sind von den aUgemeinen Quaii- 
taten ^). Und die in Eede stehende besondere Verbindung ergiebt 
sich nur aus einer Veranderung des Innenorgans, d. h. aus einem 
Vorwalten des [in demselben befindlicben] Sattva. Diese Theorie 
stellen wir anf Grand des Thatbestandes^) aufj denn da die Seele 
unveranderlich ist, kann keine von derselben bewirkte besondere 
Leistung bei der Verbindung [mit dem Innenorgan] vorliegen. *) 
Eben diese besondere Verbindung ist nun die Ursache dafur, dass 
Innenorgan und Seele wechselseitig in einander reflektiren. ,Da 
man, [wird weiter eingewendet], die besondere Verbindung noth- 
wendig als Ursache des Reflexes ansehen muss, [und wir durch 
diese Verbindung sehon alles erkliiren kSnnen, was wir erklaren 
woUen, d. h. die Wahmehmungen u. s. w.], so ist doch die An- 
nahme des Reflexes zwecklos; denn die Wahmehmung der Objekte 
und die anderen [Dinge, wie Empfindungen, Wiinsche u. s. wj, 
welche [nach eurer Theorie] von dem Reflex ins Leben gerufen 
warden, konnen ja einfach aus jener besonderen Verbindung her- 
vorgehen.* [Darauf erwidern wir:] So ist es mit nichten! Das 
Reflektiren des Geistes in dem Innenorgan nebmen wir an, indem 
wir es mit dem Erscheinen des Gesichtsabbildes im Spiegel ver- 
gleichen, um das Erkanntwerden des Geistes [zu erklaren]; denn 
sonst [d. h. ohne diese Voraussetzung] ware die nach dem 6e- 
setze, dass ein und dasselbe Dbg nicht Objekt imd Subjekt sem 
kann {karma-hartr-virodha) unstatthafte Annahme gegeben, dass 
er [der Geist] sich unmittelbar selbst erkenne. Dieses Reflektiren 
des Geistes nun wird auch mit folgenden Ausdrucken bezeiehnet: 
,AuffaUen des Geistesabbilds auf das Innenorgan', ,Uebertragung 
des Geistes [a. d. J.]‘ und ,Emtreten des Geistes [in dasselbe]'. 
Andererseits nebmen wdr das Reflektiren des Innenorgans b dem 
Geiste an, um [die Tfaatsache zu erklaren], dass das Innenorgan 
sammt den [in dasselbe] eingegangenen Objekten zur Erkenntniss 
kommt. Denn da wir im Falle des Innenorgans gesehen haben, 
dass das Erfassen der Objekte nur durch das Annehmen ihrer 
Form [von Seiten des Innenorgans] vor sich geht, darf man auch 
mcht voraussetzen , dass b dem Geiste das Objekt [d. h. das al- 
terirte Innenorgan, resp. dessen Alteration] ohne jenes [Annehmen 


yatjid miAuptdv antahhara- 
'yam ■’ J’'‘^^^^^^'^^‘'rM-sidclha-vastv.anusdre,ia kalpani- 

(=:’ p'’"- f^^cano ^paharo 
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der Form] einfach durch die besondere Verbindung zur Erkennt- 
niss kommt; auch bedeutet das Wort ,Erfassen des Objekts‘ nichts 
anderes als ,die Form des Objekts [Annehmen]‘. TJnd da dieses 
,die Form des Objekts [Aniiehmen]‘, wenn es sick um die Seele 
handelt, keine VerSnderung bedeutea kaun, bleibt also nur iibrig, 
dass es als ein Reflex anzusehen ist. Damit ware [dieser Gegen- 
stand] andeutnngsweise behandelt. Dieses gegenseitige Reflektiren 
ist aneh im Yoga-Commentar [4. 22] *) von dem gottlichen Vyasa 
gelehrt an der SteUe, welehe anhebt; ,Die geistige Kraft, welche 
keiner Verandening nnterliegt nnd in nichts anderes iibergeht % 
[aber] in das sich verandemde Objekt [d. h. in das Innenorgan] 
uberzngehen scheint, eilt auf die Alteration desselben los; nnd 
von dem alterirten Innenorgan {buddhi-vrtti) unnnterscheidbar wer- 
dend, jedoch nnr in der Weise, dass sie sich diesem alterirten 
Innenorgan angleicht®), welches [seinerseits] die Form annimmt, 
die dnrch die Anfnahme des Geistes bedingt ist, wird sie ,Erkennt- 
nissfonktion* {jndna-vrtti) genannt.* Dies ist von uns ausfnhrlich 
im Togavarttika auseinandergesetzt. Ein Gewisser*) aber sagt: 
,Nnr das Innenorgan ist kraft des in dasselbe eingegangenen Geistes- 
abbUds der Erkenner aller Objekte, weil man empfindet, dass das 
Erkennen den gleichen Sitz hat wie die [unzweifelbaft dem Innen- 
organ angehorigen] WtLnsche nnd ahnlichen [Gefohle, Hass, Liebe, 
Zom u. s. w.], rind weil die Annahme nnzulassig ist, dass das 
eine [das Innenorgan] thatig sei nm des Erkennens des anderen [des 
Geistes] willen.* Diese Ansicht ist abzuweisen, weil sie anf einer 
Unkenntniss des Selbstes bemht. Denn wenn, Avie sie will {evam), 
nur das Innenorgan Erkenner ware, wurde ein Widersprnch mit 
den zwei Shtras weiter unten bestehen : ,Die bewnsste Empfindung 
bemht auf dem Geiste* [I. 104 nnd mit dem folgenden Sfltra]; 
auch liesse sich dann die Existenz der Seele nicht beweisen, weil 
das Characteristicum der Seele, die [bewnsste] Empfindung, von 
jener Theorie schon in das Innenorgan verlegt wird. Und man 
darf nicht sagen : ,Die Existenz der Seele wird daraus folgen, dass 
es einen reflektirenden Gegenstand geben muss, weil sonst nicht 
von einem Reflex die Rede sein kann* ; denn das ist ein circulus 
vitiosus {anyo'nydcraya) : aus der selbstandigen Existenz des re- 
flektirenden Gegenstandes wird das Vorhandensein des Reflexes des 
Geistes in dem Innenorgan erschlossen, nnd aus dem Vorhanden- 
sein dieses Reflexes die Existenz des reflektirenden als des dazu 
gehorigen Gegenstiiekes {pratiyoyiri)\ Unserer Ansicht hingegen 
[kann man] keinen circulus vitiosus [zum Vorwurf machen], da 


1) Nach Bboja Baja's Z^hlong 4. 21. 

2) Ber Anfang ist von Vijn&na ungenaa citirt; denn Vyasa hat nach der 
Calc. Ed. und meinem MS. ; aparindmini hi hhoktr-Qaktir apratisam^ 
hramd u. s. w. 

3) ^anukdr^ — 'Vii’dro-dAdn®, P. 

4) D. h. Vacaspatimi^ra, vgL seinen Comm, zu KarlkH 5. 
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wir [zuerst] die Existenz der Seele daraus erschliessen , dass es 
[eine Erkeimtniss giebt, also auch] einen Erkenner geben muss, 
und darauf die des Reflexes deshalb, weil soust [d. h. ohne die 
Annahme eines solcben] jene [die Seele] nicht [selbst] Gegenstand 
der Erkenntniss sein konnte. Wenn [der namlicbe Opponent 
weiter einwendet:] ,Darm iSsst sicb die Existenz der Seele als des 
reflektirenden Gegenstandes daraus ableiten, dass ein Zeuge der 
Affektionen [des Innenorgans] da sein muss,“ [so erwidem wir]: 
In dem Falle ist eben diesem Zeugen auch die Eigenscbaft des 
Erkenners zuzuscbreiben , weil es eine iiberflussige Complikation 
ware alien beiden [dem Innenorgan und der Seele] das Amt des 
Erkenners beizulegen, und weil man fiihlt, dass die Erkenntniss 
der Affektion [des Innenorgans] und die Erkenntniss [z. B.] eines 
Topfes ein und denselben Sitz hat. Femer wurde, wenn das so 
ware, [d. h. wenn mit dem Opponenten das Innenorgan als Erkenner 
zu erklaren ware], dasselbe Empfinder sein und mithin der in dem 
spSteren Sutra [I. 143] „Weil sie der Empfinder ist“ der aus dem 
Empfindersein fiir die Existenz der Seele abgeleitete Beweis fort- 
fallen. Wenn schliesslieh der Sinn jenes [oben angefiibrten Ein- 
wands des Vacaspatimi 9 ra] nur dabin gedeutet wird, dass auf 
Grund der Verbindung, welche sicb in der Form des in das Innen- 
organ eingegangenen Geistesabbilds darstellt, nur dem reflektiren- 
den Gegenstand [d. b. dem Geiste] das Erkennen [zugescbrieben 
sei], nicbt aber ein Reflex des Innenorgans in dem Geiste ange- 
nommen werde, — so ist auch das nicht richtig, weil man [zwar] 
an der Sonne oder einer ahnlieben [Lichtmasse] nicht die Be- 
obachtung machen kann, dass sie durch die Verbindung, welche 
sicb als ihr Reflex darstellt, eine Wasser- oder sonstige [Spiegel- 
flache] sowie die auf ihr befindlichen Binge erleuchtet, — denn nur 
durch die Strahlen erleuchtet sie dieses beides — , weil man aber 
z. B. bei der Wustenspiegelung [welche unwirkUches Wasser er- 
scheinen lasst] beobachtet, dass dieselbe das [von uns] in sie uber- 
tragene Wasser erleuchtet [d. h. zur Vorstellung bringt] ^). In 
Uebereinstimmung mit dieser Beobachtung wird von uns eine 
Verbindung angenommen, welche die Ursache der bewussten Vor- 


1 ) D. h. ahnliches ist bei der Illusion, dass Perlmntter Silber (pikti- 
rajata) oder ein Strick eine Schlange sei {rajju-sarpa), zu beobachten. 

2) Nach indischer Anschauung gehen bei der Wustenspiegelung Strahlen 
vom Erdboden aus und erleuchten dasjenige, was wir subjektiv in diese 
,Strahlung‘ (viaricihV' hineinlegen. Beim Cukti-rajat<i .setzen wir‘ (adhy-as) 
die Idee Silber auf das Perlmutter, beim Rajju-sarpa die Idee Schlange auf 
den Strick, nnd das ,erleuchtende‘ Element ist dabei eben das Perlmutterstuck, 
resp. der Strick. 

3) Der Vergleich ist dieser: yalha maru-marieikd svddhyasta-Jalani 
bhdsayati, tatha purushah svadhyastCi- rtlidhdra-'ntahkarana-vrttim bhdsa- 

yati, P. „Wie die Wustenstrahlung das in sie iibertragene Wasser erleuchtet, 
so erleuchtet die Seele die in sie nbertragene Afifektion des Innenorgans, das 
die Form der Objekte angenommen hat**. 
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stellung sammtlicher Objekte ist, namlieh das Eeflektiren des 
Innenorgans in dem Geiste. Auch die [obige] Bemerkung [des 
Opponenten], die Annahme sei unznlSssig, dass ,das eine [das Innen- 
organ] tbatig sei um des Erkennens des anderen [des Geistes] 
willen, ist nieht riehtig ; denn in dem Sutra weiter unten [I. 105]: 
„Obschon Nichtthater, geniesst sie die Fmcht, wie im Ealle der 
Speise u. s. w.“ wird durch ein Beispiel gelehrt werden, dass 
Erkennen nnd Thatigkeit einen verschiedenen Sitz haben, da, wie 
bei der auf dem Willen des Innenorgans beruhenden Thatigkeit 
des Korpers [eine besondere Verbindung zwischen Innenorgan nnd 
Kbrper massgebend ist], anch in unserem Falle nnr eine besondere 
Verbindung [zwischen Geist nnd Innenorgan] oder ahnliches [d. h. 
das Verhaltniss von Besitzer nnd Besitz] der bestimmende Pak- 
tor ist. 


Nachdem [der Verfasser] das Erkenntnissmittel Sinneswahr- 
nehmnng definirt, giebt er eine Definition der Schlussfolgerung ; 

100. Die aus der Beobachtung der Zusammen- 
gehbiigkeit sich ergebende Constatirung des Zuge- 
hbrigen ist SchlussfolgeruDg. 

Zusammengehorigkeit (pratibandha) ist sfindiges Begleitetsein 
(vydpfi). Die aus der Beobachtung des stSndigen Begleitetseins 
sich ergebende, in eiuer Affektion [des Innenorgans] bestehende *) 
Constatirung des Begleiters ist das Erkenntnissmittel, [welches] 
Schlussfolgerung (anurndna) [heisst]. Das ist der Sinn. Das Re- 
sultat der Schlussfolgerung (anumiii) aber ist das Erkennen von 
Seiten der Seele. 

[Der Verfasser] definirt nun das Erkenntnissmittel Zeugniss : 

101. Znverlassige Belehrimg ist Zeugniss. 

Zuverlassigkeit (dpti) bedentet hier [einfach] Zustandigkeit 
{yogyatd) [ohne den Begriff einer Person einzuschliessen], da in 
[Sfitra 41 des] funften Buches gelehrt werden wird, dass der 
Veda kein Menschenwerk ist. Demnach ist die aus einem zu- 
standigen Zeugniss sich ergebende Auffassung das Erkenntniss- 
mittel, welches Zeugniss (cabda) genannt wird. Das ist der Sinn. 
Und das Eesultat ist das Erkennen des Bezeugten von Seiten 
der Seele. 

Welchen Vortheil die Darlegong der Erkenntnissmittel gewahrt, 
sagt [der Verfasser jetzt] selbst: 


1) Vor anumanam ist vHti-r&pam mit der v. 1. und dem MS. ein- 
zufugeu. 
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102. Beide stellen sich durch die Erkenntniss- 
mittel heraus; [daher] die Belehnmg uber dieselben. 

Beide, das Selbst und das Nicht-Selbst, stellen sich als ver- 
schieden nur durch die Erkenntnissmittel heraus; darum ist die 
Belehrong fiber diese Erkenntnissmittel vorgenommen. Das ist 
der Sinn. 


[Der Verfasser] giebt [jetzt] dasjenige unter diesen Erkennt- 
nissmitteln an — namlich eine besondere Art von Schlussfolgerung 
— wodurch vorzugsweise hier [d. h. in diesem System] die [Be- 
griffe] Urmaterie und Seele in ihrer Verschiedenheit festzustellen sind : 

103. Durch die induktive Schlussfolgerung stellen 
sich jjene] beiden heraus. 

Die Schlussfolgerung ist zunachst dreierlei Art; auf etwas 
fruher beobachtetem beruhend {purvavat), auf etwas ausgeschlos- 
senem beruhend {qeshavat) und induktiv {sdmdnyato drshta). Von 
diesen ist die auf etwas fruher beobachtetem beruhende ^ejenige, 
deren Gegenstand zu derselben Klasse gehbrt, wie ein [friiher] sinn- 
lich wahrgenommener ; wie man z. B. aus dem Rauch das Vor- 
handensein von Feuer erschliesst, denn ein zu der Klasse Feuer 
gehbriges [Einzelfeuer] ist auf dem Kochherde oder sonstwo fruher 
sinnlich wahrgenommen Die auf etwas ausgeschlossenem beruhende 
ist eine negative Schlussfolgerung, die ihren Namen daher hat, 
dass ein ausgeschlossenes, d. h. fruher nicht beobachtetes Objekt, 
ihr Gegenstand ist, kurz, sie liefert ein [bis dahin] nicht bekanntes 
Ergebniss; wie z. B. aus dem Begriff Erde geschlossen wird, dass die- 
selbe von den andern [Elementen] verschieden sei, denn die Verschie- 
denheit der Erde und der andem [Elemente] ist bis dahin unbekannt. 
Die induktive Schlussfolgerung ist nun von diesen beiden verschie- 
den. [Sie wird da angewendet], wo man sich auf etwas beziehen 
kann (dddya), das seinem allgemeinen Begriffe nach zu der Klasse 
des sinnlich wahmehmbaren oder [erschliessbaren] gehort, und wo 
sich aus der Beobachtung einer standigen Begleitung auf Grund 
der Thatsache, dass [das stiindig begleitete] dem Subjekte der 
Schlussfolgerung angehort ( paksha-dkarmatd), ein nicht zu dieser 
Klasse gehbriges, weder sinnlich wahmehmbares noch [durch die 
beiden andern Arten der Schlussfolgerung zu erkennendes] Ob- 
jekt erschliessen lasst; wie z. B. bei der Wahrnehmung der Farbe 
aus der Thatsache, dass [diese Wahrnehmung] eine Handluncr ist, 
das Vorhandensein eines Werkzeuges erschlossen wird. Dem in 
diesem Falle kann man sich z. B. auf eine Axt oder auf andere 
[sinnUch wahrnehmbare] Werkzeuge beziehen, die zu der durch 
den Begriff Erde 0 oder einen ahnlichen Begriff gebildeten Klasse 


Sach indischer Anscbauung faUt unter den aUgemeinen Begriff Erde 
ailes, was nicht asser, Feuer. Luft and Aether ist. ° 
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gehoren, [dabei] die sfdndige Begleitung beobachten [,Wo eine 
Handlung vorliegt, ist aueh ein Wertzeng vorhandeE‘] und dem- 
nach den zn. einer andern Klasse gehorigen, unsichtbaren Sinn 
als das Werkzeug der Wahmehmung erschliessen. *) Durch diese 
induktive Scblussfolgerung stellen sich also die beiden Begriffe 
TJrmaterie nnd Seele heraus. Das ist der Sinn. 

Von den beiden (tatra) ist [die erste], die Urmaterie, induktiv 
auf folgende oder ahnliche Weise zu erschliessen; 

1) Das jgrosse' Princip [d. h. das Urtheilsorgan] muss einen 
Stoff zur materiellen Ursache haben, dessen charakteristische Eigen- 
schaften Freude, Sehmerz und Besinnungslosigkeit sind [ — und 
diesen Grundstofif nennen wir Urmaterie — ]; 

2) denn es ist ein Produkt und besitzt die cbarakteristischen 
Eigenschaften Freude, Sehmerz und Besinnungslosigkeit, [welche 
denmacb auch der Ursache zuzuschreiben sind]; 

3) wie z. B. ein aus Gold oder einem andem [Metall] ver- 
fertigter Eing [die Eigenschaften des betreffenden Metalls auf- 
weist]. 

Hinsichtlieh der Seele aber ist zwar keine Schlussfolgerung 
erforderlich, da alle [orthodoxen Lehrer] einstimmig [ihre Existenz] 
anerkennen; doch bedarf man einer solchen Induktion fur [den 
Beweis] der Verschiedenheit [der Seele] von der Urmaterie und 
[deren Produkten]. Also: 

1) Die Urmaterie ist zum Zweeke eines andem da; 

2) weil sie in der Zusammensetzung wirkt ; 

3) wie Hauser und dgl. 

Denn in diesem Falle beobachtet man an Hausern und dgl. 
die durch Sinneswahmehmung festgestellte Thatsache, dass die- 
selben zum Zweeke [animalischer] Korper u. s. w. da sind, und 
erschliesst so die nicht zur Klasse dieser [materiellen] Produkte 
gehorige Seele als etwas, das anders geartet sein muss, als die 
Urmaterie und [deren Produkte, d. h. als etwas nicht zusammen- 
gesetztes]. Man hegt ja auf dem Standpunkt der Nichtunterschei- 
dung vor [dem Erreichen der unterscheidenden Erkenntniss] die 
Auffassung, dass die animalischeu Korper u. s. w. [d. h. die Sinne 
und die Innenorgane] Nutzniesser seien, [wahrend in der That dies 
doch nur die Seelen sind]. — In dieser Weise stellen sich die 
beiden Begriffe [Urmaterie und Seele] heraus. 


„Durch das angefnhrte Ergebniss, d. h. durch die [bewusste] 
Erkenntniss, welche das Resultat [der Anwendung] des Erkennt- 


1) Denn das ,standig begleitete* [vydpyd), d. h. der Begiiff Handlung, ge- 
hort dem Subjekt der Schlussfolgerung, d. h. der Wahmehmung der Farbe, an, 
es liegt also eine paksha-dharmatd vor. Der ,standige Begleiter* {I'yapalM) 
ist das Werkzeug, und die Schlussfolgerung lautet: rCpddi-jndnam indriyo- 
rdpa-haranavat ,die Wahmehmung z, B. der Farbe benothi^ ein Werkzeug, 
d. h. den Gesiehtssinn*. 
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nissmittels ist, muss doch eine Veranderung an der Seele ein- 
treten.® Mit Eiicksicht auf diesen Einwand beschreibt [der Ver- 
fasser] das Wesen jener [Erkenntniss] : 

104. Die bewusste Empfuadung beruht auf dem 
Geiste. 

Eine seiche bewusste Empfindung, wie sie in dem Geiste, 
der das Wesen der Seele ausmacht, zu Stande kommt, ist als jenes 
Ergebniss gemeint. , Beruht auf dem Geiste‘ ist gesagt, um den 
Gedanken auszuschliessen, dass die bewusste Empfindung dem Innen- 
organ angehort, [and] das Wort , beruht auf* dient zur Beseitigung 
der Vermuthung, dass [dabei] der Geist einer Veranderung unter- 
liege, dass er Qualitaten besitze u. s. w., [d. h. dass er in etwas 
anderes eingehe und dass ein Zunehmen oder Abnehmen von ihm 
ausgesagt werden konne] *)• Da das Zustandekommen der ,be- 
wussten Empfindung in dem Geiste* auf dem Wesen desselben be- 
ruht, wird [dadureh] die Unveranderlichkeit und [die Qualitat- 
losigkeit des Geistes] nieht in Prage gestellt. Das ist [unsere] 
Memung. Denn also verbalt es sich; das zu erkennende Objekt 
(pravieya), Urmaterie, Seele u. s. w., kommt zum Bewusstsein 
[des Erkennenden, bhdsatel wenn es in die Affektion [des Innen- 
organs], welche wir Erkenntnissmittel nennen, eingegangen ist 
und sammt dieser Aflektion in der Seele reflektirt. Deshalb ist 
nor der das Wesen [der Seele] ausmachende Geist, bestimmt durch 
den Reflex der unter dem Einfluss der Objekte entstandenen 
Affektion [des Innenorgans], die bewusste Erkenntniss (bhdna), die 
Empfindung der Seele, das Resultat [der Anwendung] der Erkennt- 
nissmittel. Und darum sind die Affektionen die Werkzeuge [der 
Erkenntniss], weil sie die Verbindung [des Geistes] mit (fen Ob- 
jekten, die sich als ein Reflex darstellt, vermitteln. Das ist im 
Vishnupurajja [1. 14. 35] gemeint: 

„Verehrung diesem Allwesen, welches in der Form des Innenorg.ius 
die von den Sinnen erfassten Objekte dem Selbste darbietet!- 

Man beobachtet ja [im taglichen Leben], dass die Gesammt- 
heit der Werkzeuge [d. h. der Diener] eines Konigs ihrem Herm 
alle Gegenstande des Genusses darbietet; [in gleicher Weise bieten 
die Affektionen des Innenorgans der Seele die Objekte der Em- 
pfindung, resp. der Wahrnehmung, des Erkennens dar]. Das Wort 
, Empfindung* bedeutet namlich nichts anderes als ,in sich 

Au&elmen, sich Aneignen*. Und diese , Empfindung* gehort [alien 
’Wesenheiten] vom Korper bis zum Geist [d. h. ausser diesen beiden 
noch den Sinnen und dem Innenorgan] gemeinschaftlich an: es 
besteht [dabei] aber folgender Unterschied: Die Anfnahme der 
Objekte von Seiten des Geistes ist wegen seiner Unveranderlieh- 
keit nur das Empfangen eines Reflexes; bei den andem dagegen 


1) ddi — snugiti-am, upacaydpacayamttvam, P. 
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liegt in Folge ihrer Veranderlichkeit ausserdem eine Steigerung, 
resp. [ein Abnehmen], des Wohlbehagens vor. Und nur diese Em- 
pfindnng im eigentlichsten Sinne des Worts, die sieh als eine Ver- 
anderung darstellt, wird der Seele abgesprocben an solchen Stellen 
wie jGleichwie die Empfindung des Innenorgans auf das Selbst 
[ubertragen wird*, 9i9upalavadha 2. 59 i)]. So hat man [die Sach- 
lage] zu benrtheilen. 

In diesem Sutra ist femer festgestellt, dass das Eesultat [das 
bewusste Erkennen] der Seele zn alien Zeiten angehort ; denn nur 
das ,auf dem Geiste Berahen‘ [der Erkenntniss] ist [in Sutra 103] 
gemeint, wenn [dort] gesagt ist, dass ,die beiden [Materie und 
Seele] sich herausstellen‘. 


,Man beobachtet aber doch im taglichen Leben, dass nur der 
Thater die Frucht seines Thuns geniesst, wie z. B. dass nur der 
Wanderer die aus dem Wandem sich ergehende Miihsal an sich 
erfahrt. Wie kann denn der Genuss der Frucht der guten und 
anderen Werke, die von dem Innenorgan gethan sind, — d. h. der 
als Freude u. s. w. sich ^ussemden, auf dem Eintluss der Objekte 
heruhenden Affektion des Innenorgans — der Seele angehoren?* 
Auf diesen Einwand hemerkt [der Verfasser]: 

105. Obschon Mchtthater, geniesst sie die Frucht, 
wie im Falle der Speise u. s. w. 

Wenn auch jene Affektion die Frucht der Werke des Innen- 
organs ist, so kommt der Genuss derselben doch der Seele zu, 
obschon sie nicht Thaterin dieser [W''erke] ist. ,Wie im FaUe der 
Speise u. s. w.‘ Das bedeutet: ebenso wie dem Gebieter der Ge- 
nuss der von einem andem bereiteten Speise u. s. w. angehort. 
Eine zu weit gehende Uebertragung aber [darf man unserer An- 
sieht, dass die Seele geniesse, was das Innenorgan einbrocke], nicht 
[zum Vorwurf machen], well die Nichtunterscheidung oder das Ver- 
haltniss von Besitz und Besitzer die richtige Vertheilung des Ge- 
nusses bestimmt ’O- [Der Verfasser] nimmt [also] an, dass Freude, 
Sehmerz u. s. w. die Friichte von Werken seien, und lehrt, dass die 
Seele die in dem Innenorgan befindlichen Fruchte der Werke geniesse. 


1) Der Vers lautet ToUstandig: 

vijayas tvayi sendydh sakshUmatre 'padi^yatam j 
phala-bhdji samtlshyoJcte, buddher bhoga iva Hmani jj 
Mallinatha erklart zu der Stelle samikthyokte durch sdmkhyokte auf die 
Autoritat des Trikanda^esha bin. 

2 ) D. h. man darf nicht sagen, dass auf Grand unserer Anschauung Ton 
der Versehiedenheit des Thaters und des Geniessers die Seele Maitra's geniessen 
konne, was das Innenorgan Caitra’s zubereite; denn die Affektion von Caitra's 
Innenorgan geht nur aus Caitra's Nichtunterscheldung hervor (avivekasya . . . 
niydmakatvdt) , und ein jedes Innenorgan steht nur unter der Botmassigkeit 
derjenigen Seele, welcher es angehort .sva-avdmi-bhdvasya . . . niydmakatvdt]. 
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Jetzt verkiindet [der Verfasser], indem er nur den in der 
Seele haftenden Genuss fiir die Frucht der Werke erklart, die 
Hauptlehre, dass nSmlich dutch das Werk des Innenorgans die 
Frucht [das Besultat] ausschliesslich in der Seele entstehe ; [d. h. 
er giebt in dem folgenden Sutra eine bessere Darlegung des Sach- 
verhalts als in dem eben besprochenen] : 

106. Oder: die Ansicht, dass die Frucht dem 
Thater angehore, folgt aus dem Mangel der richtigen 
Erkenntniss des jenem [dem Nichtthater] eignenden 
Resultats. 

Oder vielmehr: In dem Thater [d. h. in dem Innenorgan] 
haftet die Frucht nicht, weil man dutch seiche [allgemein verbrei- 
teten] Whnsche wie ,Moge ich Freude geniessen* lemt, dass nur 
der Genuss [der Freude u. s. w., nicht aber diese selbst] die Frucht 
ist; demnach ruht die Frucht allein in dem Geniesser [d. h. in 
der Seele] 0- Ansicht aber, dass die Frucht dem Thater ge- 
h6re, die sich in den Lehrbuchern [der Purvamimainsa] findet „Die 
im System verheissene Frucht gehdrt dem Vollstrecker [des sie 
zeitigenden Werkes] an*, folgt daraus, dass man das jenem eignende 
Kesultat', d. h. das in dem NiehtthSter [in der Seele] mhende 
Resultat, — mit anderem Worte: den Genuss — wegen des 
Mangels der unterscheidenden Erkenntm'ss in den Thater, d. h. in 
das Innenorgan, verlegt. Das ist der Sinn. Denn der Gedanke 
,Ich, der ich handle, bin derselbe, der geniesst* ist [nur] eine 
volksthumliche Empfindung ; und ein solcher Wunsch wie „M6ge mir 
Freude zu Theil werden* hat geradeso wie der Wunsch ,Moge 
mir ein Sohn zu Theil werden* nur dadurch Sinn, dass [das ge- 
wiinschte] ein Mittel zur Erreichung der Frucht [namlich des 
Freude- Genusses] ist. Der Genuss aber ist nicht mebr Mittel 
zur Erreichung von etwas anderem; deshalb ist die Hauptlehre, 
dass nur dieser die Frucht ist. Wenn nun auch [der Genuss, 
d. h.] das Empfinden [wie in Sutra 104 gelehrt ist] das Wesen 
der Seele ausmacht, so ist dasselbe doch als ein Produkt [der 
Affektion des Innenorgans] anznsehen, — ebenso wie nach der 
Meinung der Vai 9 eshikas das Gehor ein Produkt [des Aethers] 
ist *) — , da nur das durch die Freude u. s. w. bestimmte Denken 
Empfinden ist. Und dieser [unsrer] Ansicht zufolge, dass das 
Empfinden [von Freude und Schmerz] die Frucht [der Werke] 
ist, hat man nur die Aufhebung des Schmerz empfinde ns als 
die Erlosung zu betrachten. Oder man kann [mit demselben Rechte] 
sagen, dass die Aufhebung der Freude und des Schmerzes [selbst] 
die Frucht [der unterscheidenden Erkenntniss, d. h. die Erlosung] 


1 ) Setze einen Interpnnktionsstrich hinter bhavati nnd tilge denselben 
hinter anuxhtlidtnriti in der folgenden Zeile. 

2 1 Vgl. den Schlass dea Commentars zn II. 12. 
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sei, wegen der Verbindung [mit der Seele namlich], d. h. well 
[Preude nnd Schmerz] Besitz der Seele sind, was eben bedeutet, 
dass sie [von ihr] empfunden werden; denn wegen dieser Ver- 
bindung steht die Preude u. s. w. zu der Seele in derselben Be- 
ziehung wie Geld u. s. w. , [d. h. die Preude ist ebenso nur ein 
Gegenstand des Genusses wie weltlicber Besitz], 


Nachdem [der Verfasser] hiermit die Erkenntnissmittel nnd 
die Feststellung des zu erkennenden, welche die Frucht [der An- 
wendung] der Erkenntnissmittel ist, gelehrt hat, nennt er [nun] 
auch die Frucht der Feststellung des zu erkennenden; 

107. Und beide existiren nicht, wenn die Wahr- 
heit erkannt ist*). 

Wenn durch das Erkenntnissmittel [der Induktion] die Wahr- 
heit hinsichtlich der Materie und der Seele erkannt, d. h. die un- 
mittelbare Erschauung der Wahrheit eingetreten ist, dann existiren 
aUe beide nicht, weder Preude noch Schmerz, weil es in der Schrift 
heisst: ,Der Wissende ISsst Preude nnd Rummer hinter sich“ 
[cf. Rath. 2. 12]*), und weil die logische ErwSgung [diese Ge- 
wissheit bietet]. Das ist der Sinn. 


Wie Urmaterie und Seele in ihrer Verschiedenheit zu er- 
schliessen sind, ist [bis hierher] in Riirze gelehrt. Von nun an 
sind bis ztim Ende des Buches die untergeordneteren Einzelheiten, 
welche bei der Erschliessung dieser beiden [Wesenheiten] , der 
Urmaterie und Seele, in Betracht kommen, zu erwSgen; dabei 
weist [der Verfasser] zunachst [die Behauptung] zuriick, dass die 
Nichtwahmehmbarkeit ein Grund gegen die Schlussfolgemngen sei, 
aus denen sich die Begriffe Urmaterie u. s. w. ergeben. 

108. [Ein Ding kann] Objekt [der Wahmehniung 
sein] Oder auch nicht sein, wegen zu grosser Ent- 
femung u. s. w., und je nachdem der Si n n versagt 
Oder funktionirt. 

In der Weise wie man das Nichtvorhandensein von Topfen 
u. dgl. einfach dann [feststeUt] , wenn man sie mit den Sinnen 
nicht gewahr wird, darf man auf Grund der Sinneswahmehmung 
nicht mit den Carvakas [den Materialisten] die Nichtexistenz der 
Urmaterie und ahnlicher Dinge beweisen woUen; weil ein Ding, 
obwohl vorhanden, fiir die Sinne zu verschiedenen Zeiten Objekt 
ist und nicht ist, wegen zu grosser Entfemung oder anderer Hin- 

1) So etwa hier tattvdkhydne nach der Erklarang des Commentators nnd 
des Pandits, der bemerkte, dass dJchydna an unsrer Stelle J»dn«, na tu kathane 
stehe. Auch Aniruddha erklSrt das Wort dnrch tattva-jndna. 

2) S. oben S. 15 Anm. 1 dieser Cebersetznng. 
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derangsgrunde , nnd je nachdem die Sinne leistangsunfehig oder 
-fahig sind. Das ist der Sinn. Nur dann, wenn alle Faktoren 
zusammentreffen [welche die Wahmehmung bedingen] bereehtigt 
das Nichtgewabnverden [eines Objektes] zur Constatirung der Meht- 
existenz [desselben] auf Grand der Sinneswahmehmnng. Was aber 
das Nichtgewabrwerden der TJrmaterie und ahnlicher Dinge an- 
langt , so liegt wegen des [im folgenden Sutra] zu nennenden 
Hindernisses ein solehes Zusammentreffen aller erforderlichen Fak- 
toren nicht vor; das ist die Meinung. 

Die Hinderungsgriinde, zu grosse Entfemung u. s. w. , sind 
im einzelnen in Karika [7] aufgezahlt: 

„ Wegen zu grosser Entfemung, [zu grosser] Nahe, Schwache der 
Sinnesorgane, Unaufmerksamkeit, [zu grosser] Feinheit, Dazwischenliegens 
[von Etwas], Unterdriicktwerdens und Vermischnng mit gleichem.“ 

.Vermischung mit gleichem‘ bedeutet Vereinigung mit gleich- 
artigem, wie man z. B. an der Buffelmilch, wenn sie mit Kuhmilch 
gemischt ist, nicht ihre Natur als Biififelmilch wabmimmt. 


jWelcbe unter diesen [Ursachen], die mit ,zu grosser Ent- 
feraung‘ anheben, verhindert nun die Wahmehmung der Urmat^rie 
und der andem [in Betracht kommenden Dinge] ?“ Auf diese 
Frage envidert [der Verfasser]: 

109. Wegen [zu grosser] Femheit sind sie nicht 
wahmehmbar. 

Die beiden rorher genannten [Dinge] aber, TJrmaterie und 
Seele, sind nicht wahmehmbar wegen [zu grosser] Feinheit. Das 
ist der Sinn. ,[Zu grosse] Feinh'eit* bedeutet jedoch nicht ato- 
mistische Kleinheit , weil [Urmaterie und Seele] alldurchdringend 
sind, auch nicht Dnbegreiflichkeit oder [Unbeschreibbarkeit] , weil 
man das kaum sagen kann , sondem eine Eigenschaft allgemeiner 
Natur {jati) , welche die Erkenntniss durch Sinneswahmehmung 
verhindert. [Beim Togin] hingegen findet eine Erkenntniss der 
Urmaterie, der Seele und [der fur uns gewohnliche Menschen un- 
sichtbaren materiellen Produkte] durch Sinneswahmehmung statt, 
da das durch die Concentration erworbene Verdienst [die°Krhfte 
der Organe in iibernaturlicher Weise] belebt. Die Vermengung 
der Kategorien {jafi-samkarya) [die wir vomehmen, wenn wir 
solche heterogenen Dinge wie Urmaterie und Seele unter einem 
BegrifF, dem des iiberaus feinen, zusammenfassen] bedeutet keinen 
Fehler. 

Oder [man konnte] auch den Begnff des feinen hier einfach 
fur den der theillosen Substanz erklaren: [auch dann bliebe] das 
belebende 1 erdienst . das durch die Concentration enrorben wird, 
[die Ursache fiir die sinnliche Erkenntniss des Yogin]. 
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,Da nun aber doch die Nichtwahmehmbarkeit eine Polge der 
Nichtexistenz sein kann, weshalb nehmt ibr [in dem vorliegenden 
Fall] eine [zu grosse] Peinheit an? KSnnte sonst [d. h. wenn 
man ohne weiteres diesen Grand uberall annehmen diirfte] nicht 
auch die Nichtwahmehmbarkeit des Hasenhorns oder ahnlicher 
[Undinge] aus ihrer Peinheit erklart werden !“ Darauf erwidert 
[der Verfasser]: 

110. Weil man sie aus dem Anschaun ihrer Pro- 
dukte erkennt. 

Da die Existenz der Urmaterie und [ihrer ersten sinnlich nicht 
wahrnehmbaren Entfaltungen] deshalb feststeht , weil sonst ihre 
[sichtbaren] Produkte nicht erklarbar waren, nehmen wir die [iiber- 
grosse] Peinheit der ersteren an. Und schon v o r [dieser] Schlnss- 
folgerang bietet sich eine [andere] Erschliessung [der Urmaterie] 
dar, nSmlich aus dem Umstande, dass man [an und fiir sich gar] 
nicht von der Nichtexistenz [derselben] uberzeugt ist, wie sich 
aus dem Zweifel ergiebt, ob [der Urmaterie eine grosse] Peinheit 
oder andere [Eigenschaften] zukommen. Das ist der Sinn. 


Hier erwhgt [der Verfasser] einen Einwand: 

111. Wenn [man einwirft] : „Wegen der ab- 
weichenden Ansicht [anderer] Lehrer steht sie nicht 
fest“, — 

,Wenn [wie ihr Samkhyas annehmt] die Existenz des Pro- 
duktes vor seiner Entstehimg bewiesen ware , dann wiirde [aller- 
dings damit auch] die Existenz einer ewigen Urmaterie als der 
[nothwendigen] Grundlage dieser [Produkte] feststehn, da [in Sutra 
135] gelehrt werden wird, dass die Ursache aus dem Vereint- 
sein mit dem Produkt zu erschliessen ist. Wegen der abweichen- 
den Ansicht [anderer] Lehrer aber steht die [allzeitige] EealitSt 
des Produktes eben nicht fest.“ Wenn [dies eingeworfen wird] — ; 
das ist der Sinn. 


[Diesen Einwand] widerlegt [der Verfasser, zunachst] vom 
Standpunkte des Opponenten (abhyupetya) : 

112. So ist trotzdem, da durch die Beobachtung 
des einen die andere feststeht, [die letztere] nicht 
abzuleugnen. 

Zugegeben, dass die [stete] Realitat des Produktes nicht an- 
zunehmen sei, so ist trotzdem, da durch die Beobachtung des 
einen, d. h. des Produkts, die andere, d. h. die Ursache, feststeht, 
[die letztere] nicht abzuleugnen, und damit ist die Existenz einer 
Abhandl. d. DMG. IX. 3. 9 
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ewigen Ursache erwiesen*). Durch die TJnterscheidting der Seele 
in ihrer Unveranderlichkeit von dieser sich [bestandig] verandern- 
den [ewigen TJrsache der materiellen Welt] ergiebt sich nun die 
Erlosung. Das ist der Sinn. 

Mit dieser [bier provisorisch] zugegebenen Theorie, [dass das 
Produkt vor der Entstebnng nnd nach der Zerstorung keine Rea- 
litat besitze], treten einige orihodoxe Systeme, darunter das Vai^e- 
shika, auf. Deshalb darf man [jedoch] nicht meinen, wenn sich 
dieselben aucb im Widerspruch mit den Schrift- nnd Traditions- 
stellen befinden, welehe die [stete] Realitat der Prodnkte lebren, 
dass sie [aucb] in anderen TbeUen nnglaubwurdig seien. 


[Jetzt] bringt [der Verfasser] die wirklicbe [sacbgemasse] 
Widerlegung vor; 

113. Undweil sich eine Unvereinbarkeit mit dem 
von dreierlei Art ergeben wtirde. 

*)Jedes Produkt ist von dreierlei Art, wie bei alien Lebrem 
feststebt, vergangen, zukiinftig, gegenwartig. Wenn nun das Pro- 
dukt nicbt fur allzeit real gebalten wird, so bat man kein Recht 
diese Dreierleibeit auszusagen. Denn wenn ein Objekt wie ein 
Topf in der Vergangenbeit und • [in der Zukunft] nicbt existirte, 
so diirfte man demselben nicbt die Eigenscbaften des Vergangen- 
seins und [Zukiinftigseins] zuscbreiben, weil man keine Verbindung 
zwiscben dem seienden und dem nicbtseienden annebmen darf, 
[d. b. in dem vorliegenden Pall: zwiscben dem in der Gegenwart 
realen Topfe und den von unsem Gegnern der Nicbtrealitat gleicb- 
gesetzten Eigenscbaften des Vergangen- und Zukunftigseins], Des- 
gleicben wurde [bei jener Annabme] , wenn der Begriff des posi- 
tiven Gegenstiicks {‘pratiyogin) das Wesen des positiven Gegen- 
stucks *) bezeicbnen soil, dieser Widerlegungsgrund ebenso [fur 
das Verbaltniss] gelten, [das zwiscben dem Zustande der Ver- 
gangenbeit und Zukunft eines Objektes einerseits und dem posi- 
tiven Gegenstuck, d. b. dem Objekte im Zustande der Gegen- 
wart, andererseits obwaltet] <) ; wenn [dagegen der Begriff °des 
positiven Gegenstucks] das Wesen nur der [betreflfenden prioren 
und posterioren] Mcbtexistenz bezeicbnen soli, so wtirde ja z. B. 
die Nichterfstenz des Kleides Nicbtexistenz des Topfes und anderer 
Objekte sein. weil die Nicbtexistenz obne Unterscbiede ist. Und 
wenn man annabme, dass aucb den Nicbtexistenzen bestimmte 


11 Setzo eine Interpunktion hinter slddkam era. 

2) Tilge (rt^a mit der v. 1. and dem MS. 

3) Ich lese wegen abhdva-mdtrasvarapatve in der folgenden ZeUe anch 
aier praayogi-gvarilpatre mit dem MS, 

4) Denn auch in diesem Fall wurde man sich des logischen Fehlers 
schrfdig machen eine Verbindung zwiscben seiendem und nichtseiendem zn con- 
st&tiren. 
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UnterscHede wesentlich innewohnen, so wrirde der Begriff der 
Nichtexistenz sich als ein blosses [bedeutungsloses] Wort heraus- 
steDen, [well ein mit TJnterschieden behaftetes nichtseiendes ja 
real sein miisste!]. Wenn [darauf eingewendet wird:] ,Dann mag 
eben das positive Gegenstiick die [betreffende] Nichtexistenz 
charakterisiren, [d. h. von anderen Nichtexistenzen unterscheiden*, 
so erwidem wir:] Nein! denn ein positives Gegenstiick kann in 
der Zeit, da es [nach eurer, der Naiyayikas nnd Vai^eshikas, Mei- 
nung] nicht existirt >), die priore nnd andere Nichtexistenzen nicht 
charakterisiren. Darum darf man von dem Produkt, das ewig ist, 
nnr verschiedene Zusttode aussagen: Vergangenheit, Zukimft nnd 
Gegenwart; denn die Vorstellnngen ,der vergangene Topf‘, der 
gegenwartige Topf‘, ,der zukunftige Topf‘ sind fiir [vollstandig] 
gleiehartig zu erklaren; nicht aber ist der einen [d. h. der Vor- 
steUung des gegenwSrtigen Topfes] ein reales Objekt, den beiden 
andem ein onreales Objekt znztischreiben. Diese Zustfinde nan, 
Vergangenheit nnd Znkunft, erzeugen die landlanfige Vorstellung 
der posterioren nnd prioren Nichtexistenz; [doch ist diese Vor- 
stellnng nicht richtig], da es keinen Beweis fiir zwei Arten von 
Nichtexistenz giebt, die etwas anderes waren als diese [Znsthnde 
der Vergangenheit nnd Znknnft]. 

Damit ware [dieser GegenstandJ andentnngsweise behandelt; 
mehr ist [iiber denselben] in dem [Yoga-]Lehrbnch des Patafijali 
nachznsehen. 

[Unseren bisherigen Ansfiihrungen] entsprechend ist auch die 
absolute Nichtexistenz {atyantdbhdva) nnd die ‘ reciproke Nicht- 
existenz (anyo’nyabhdva) *) nichts anderes als ihr Snbstrat ®) als 
solches. Und man darf nicht sagen : ,Demnach miisste ja anch 
zu der Zeit, in welcher das positive Gegenstuck thatsachlich vor- 
handen ist, die Vorstellung seiner absolnten Nichtexistenz herrschen, 
da das Snbstrat [der Nichtexistenz] als solches doch [nnverandert] 
bestehen bleibt“ ; denn selbst von nnsem Gegnem wird nicht *) 
an dem Orte, wo sich das positive Gegenstiick hefindet, die abso- 
lute Nichtexistenz desselben angenommen, und fiir die Verbindung 
[eines Ortes] mit dem positiven Gegenstiick kann im Zustande 
der Vergangenheit eine zeitweilige, im Zustande der Zukunft eine 
absolute Nichtexistenz gelten. Deshalb giebt es unserer Lehre 
zufolge keine [selbsthndige , von dem Snbstrat der Nichtexistenz] 


1) Der Pandit erganzte vor asatah: utpatteh priig dhvatnsdc cd 'gre. 

2) Als Beispiel fiir die reciproke Nichtexistenz wird die Thatsache ange- 
fUhrt, dass ein Topf kein Kleid ist und umgekehrt. 

3) D. h. der Ort, wo ein Ding nicht ist, resp. der Gegenstand, welcher 
es nicht ist, gilt uns als die Nichtexistenz d^selben. A.dhik<irana ist gleich> 
bedentend mit dem technischen anuyogin, 

4) L. ^bhdvdnangikdrdt mit dem MS. Der arge Fehler ^hdvdngikdrdt 
ist anch in den Kaehdruck ube^egangen. 


9 ^ 
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verschiedene NicMexistenz *). Femer hat man noch folgendes zu 
beachten : wenn man naeh irgend einem Dinge forscht, welches der 
bestimmende Paktor fiir solehe VorsteUungen sein konnte, wie 
,der Topf ist zu Grande gegangen, der Topf wird sein, dies ist 
kein Topf*), hier ist kein Topf* u. s. w., so constatiren wir als 
solehes der Einfachheit halber etwas reales, weil es eine unniitze 
Complikation ware etwas unbekanntes unreales, [eine Nichtexistenz, 
dafiir] auszugeben. 


Aueh aus folgendem Grande ist die [ewige] Eealitat der 
Produkte gesichert; [der Verfasser] sagt [namlich]: 

114. Etwas nicht-existirendes , wie ein Mannes- 
hom, entsteht nicht. 

Selbst das Entstehen von etwas nicht - existirendem , einem 
Manneshom ahnlichem ist unmoglich. Das ist der S inn 


Dafiir giebt [der Verfasser] den Grund an: 

115. Wegen der Beschranktheit der materiellen 
Ursachen. 

Aus dem Thon-’) allein entsteht der Topf, aus den Faden 
allein das Zeug: in dieser Weise liegt eine Beschranktheit hin- 
siehtlich der materiellen Ursache der Produkte vor. Und diese 
[gesetzmassige Beschranktheit] kann nicht [fiir unsre Gegner] 
existiren, [welche die ewige Realitat der Produkte leugnen] ; denn 
wenn [demand annimmt, dass] das Produkt vor dem Entstehen 
nicht m der Ursache existirt, so giebt es [fiir ihn] keinerlei charak- 
teristisches Merkmal, um dessentwillen [die Ursache] nur den be- 
stimmten nieht-existirenden Gegenstand und keinen anderen er- 
zeugen sollte, [d. h. um dessentwillen der Thon nur den Topf, 
nicht aber das Zeug oder etwas anderes entstehen lassen sollte *). 
Und da sich bei der Einraumung eines solchen charakteristischen 
Merkmals der Begriff der ReaUtat [des noch nicht entstandenen 


1) Das Stack Erdboden z. B, , auf dem sich kein Topf befindet ist ffir 
die Nichtexistenz des Topfes , wahrend die Naiyaj ikas und Vai?eslkas die 

Nich^tenz des Topfes als etwas auf dem Erdboden befindliches darsteUen. 
Bhutalasya g^ta-rahitam yat svaruj^m, sa eva ghatdtyantdbhdvah / pare 
iAufafe vartamano bhutala-svarupdd bhinno ghatdtyantdbMvo 

2) Fuge hier nd 'yam ghato ein mit der v. L und dem MS. 

V Locadv mrrfi anstatt des zu erwartenden Ablativs erklarte der 

a! ' 9 hatah, cakrdd ghata iti vyava- 

totfT f F updddna-hlana- 

sxnaie. aer lopt hat seme Entstehong m dem Thon. 

• Weise hat Mahadeva unsem Text geandert- no Ico 'pi 

ime-sho sti. yena mrd ghatam era 'mntam janayen, na patddi. ^ 



Sdmhhya-pravaeana-bhdshya I. lid — 117. 


133 


Produktes nothwendig] einstellt, ist die [priore] Nichtexistenz [des 
Produktes] abgethan. Nur dieses charakteristische Merkmal [dem 
zufolge eine Ursache nur immer ein bestimmtes Produkt hervor- 
bringen kann] wird von uns mit dem Worte ,zukunftiger Zustand 
des Produktes' bezeichnet. — Durch diese Darlegung ist auch die 
Theorie der Vai9eshikas, dass die priore Nichtexistenz der fiir die 
Entstehung des Produktes bestimmende Faktor sei , widerlegt, 
weil es, verglichen mit der Annabme eines unrealen [einer Nicht- 
existenz], einfacher [und natiii-licher] ist etwas reales anzunehmen 
und weil man, wenn reale Dinge vor Augen liegen, nichts anderes 
mehr benothigt *). Wenn femer den Nichtexistenzen an sich ein 
charakteristisches Merkmal innewohnen soil , ergiebt sich damit 
der BegrifE der Existenz; und das Merkmal, welches , positives 
Gegenstiick' heisst, existirt nicht zu der Zeit, in welcher das posi- 
tive Gegenstiick nicht vorhanden ist, [kann also eine priore und 
posteriore Nichtexistenz nicht charakterisiren] ®). Darum darf man 
Nichtexistenzen wegen ihrer TJnunterschiedenheit nicht als die fiir 
die Entstehung der Produkte bestimmenden Faktoren betrachten. 


[Der Verfasser] giebt den Beweis fur die BeschrSnktheit der 
materiellen Ursachen: 

116. Weil nicht alles iiberall und immer mog- 
lich ist. 

[Das ist] verstandlich. Der Gedanke ist : wenn keine Be- 
schranktheit der materiellen Ursachen existirte , so wiirde alles 
iiberall und immer moglich sein. 


Auch aus folgendem Grunde kann nichts entstehen, das nicht 
schon vorhanden war: 

117. Weil [nur] dasjenige, welches dazu befahigt 
ist, hervorbringt, was moghch ist. 

Der Begriff der materiellen Ureache bedeutet nur den Besitz 
der Kraft Produkt zu werden, da sich eine andere Erklarnng kaum 
geben lasst und dies die einfachste [und natiirlichste] Auffassung 
ist. Jene Kraft ist nun nichts anderes als der zukiinftige Zustand 
des Produktes, und weil darum [nur] dasjenige, welches dazu be- 
fahigt ist, hervorbringt, was moglich ist, kann nichts entstehen, 
das nicht schon vorhanden war. Das ist der Sinn. 


1) Cm im Beispiel zn bleiben: weil man, wenn der Thonklampen sich 
den Blicken als der for die Entstehung des Topfes bestimmende Faktor dar- 
bietet, nicht die priore Sichtexistenz des Topfes zar Erklarnng nothig hat. 

2) Vgl. im Commentar zu I. 113, Z. 7 — 9 der Ansgabe. 
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Auch aus folgendem Grande: 

118. XJnd well [das Produld;] mit der Ursache 
eins ist. 

Es ist femer in der Sehrift gelehrt, dass vor seiner Ent- 
stehung das Prodnkt mit der Ursache identisch ist; aueh daraus 
folgt die [ewige] Eealitat der Produkte, mithin die Thatsache, 
dass nichts entstehen kann, das nicht schon vorhanden war. Das 
ist der Sinn. Denn wenn das Prodnkt [vor der Entstehung] nicht 
existirte , wiirde sich die unstatthafte Ansicht von der IdentitSt 
des realen and unrealen ergeben. 

An Schriftstellen dafnr, dass die Produkte vor ihrer Ent- 
stehimg mit den Ursachen identisch sind, waren u. a. die folgenden 
zu nennen: ,[Alles] dieses war damals nnunterschieden* [Brh. 1. 4. 7], 
,Seiend nur, o Lieber, war dieses im Anfang* [Chand. 6. 2 . 1], ,Niir 
Finstemiss war dieses im Anfang“*) [cf. Maitr. 5. 2], ,Nur Wasser 
war dieses im Anfang“ [Brh. 5. 5. 1]. 


[Der Verfasser] erwagt einen Einwand: 

119. Wenn man einwirft: „Dem seienden wird 
kein Sein zu Theil“, — 

.Wenn demnach das Prodnkt ewig ist, so kann doch dem 
als seiend anzusehenden Prodnkt kein Sein, d. h. kein Entstehen 
zu Theil werden, da man den Ausdmck , Entstehen' doch nur dann 
gebraucht, wenn etwas [bis dahin] nicht existirendes in die Existenz 
tritf. Wenn [dies eingeworfen wird] — ; das ist der Sinn. 


[Diesen Einwand] ^viderlegt [der Verfasser] : 

120. Nein! Der Gebrauch und Nichtgebrauch 
dieses Ausdrucks wird durch die Manifestation ver- 
anlasst. 

Der Gebrauch und Nichtgebrauch des Ausdrucks , Entstehen 
des Produkts' wird durch die Manifestation des Produkts bedingt : 
in Polge der Manifestation gebraucht man das Wort ,Entstehen‘; 
wenn keine Manifestation vorliegt, gebraucht man es nicht; [es 
hangt] aber [dieser Sprachgebrauch] nicht davon [ah], dass ein 
[bis dahin] nicht existirendes in die Existenz tritt. Das ist der Sinn. 

Die Manifestation ist nun nicht eine Vorstellung, sondem der 
gegenwartige Zustand [des Produkts]. Ebenso erzeugt das Wirken 
der Ursachen [d. h. der causae efficientes, nicht etwas bis dahin 


1) ti. ta?/ia eve 'dam agra dsa oder dsit (cf. I. 36) anstatt dtmai 've 
dam agro dsit, mit der v. 1. und dem MS. — Unter der Finstemiss versteht 
der Commentator die unentfaltete Urmaterie (prakrtir avyaktdtmikd, P.). 
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nicht-vorhandenes, sondem] lediglich eine Veranderung des Produkts, 
welche eben als der gegenwS,rtige [Zastand desselben] zu definiren 
ist. Aueb lehrt die Erfahrang des t§.glichen Lebens, dass sich in 
Folge des Wirkens der Ursachen nur das schon vorhandene Pro- 
dnkt manifestirt, wie z. B. eine im Innern des Steines befindliche 
BildsBule durch die ThBtigkeit des Bildhauers nur zurErschei- 
nung gebracht wird, oder das in den Sesamkomem belind- 
liche Oel dureb das Pressen und das in dem Getreide befindliche 
Kom durch das Dreschen. Das ist im [Yoga-]Vasishtha [mit 
folgenden Worten] ausgesagt: 

„Wie die Llnien*) der Wurfscheibe, der Lotasblume [und der 
ganzen Figtir Vishnu’s] in scblafendem Zustande im Innem des Steines 
ruhen [um durch den Meissel des Kunstlers zum Leben erweckt zu 
werden], so [ruht] das Weltganze in dem Geiste^^ 

, Durch Vermittlung der Urmaterie' ist gemeint. 

,Zugegeben, dass das Entstehen anf irgend eine Weise von 
dem schon vor dem Entstehen vorhandenen gelte; wie kann aber 
das Zugrundegehen des anfanglos seienden erklBrt werden?* Auf 
diese Frage erwidert [der Verfasser]: 

121. Zugrundegehen ist Aufgehen in der Ursache. 

Die Wurzel li heisst ,sich mit etwas verbinden*, ^vie das 
Glossar [d. h. der DhBtupatha] lehrt; darum bedeutet [das daraus 
abgeleitete Wort] laya [, Aufgehen'] ; in feinem [d. h. nicht zur 
Erscheinung kommendem] Zustande mit den [materiellen] Ursachen 
eine untheilbare Einheit bilden. Eben dieses [Aufgehen] wird, 
soweit wir es ,[Zustand der] Vergangenheit' heissen, ,Zngrunde- 
gehen* genannt ; das ist der Sinn. Man erganze dabei : soweit wir 
aber das Aufgehen ,[Zustand der] Zukunft' heissen, wird es ,priore 
Nichtexistenz' genannt. Das einzelne Produkt aber, das [in seiner 
Ursache] aufgegangen ist, manifestirt sich nicht wieder; denn [die 
Annahme, dass es doch wieder in die Erscheinung trete], ist in 
dem [yoga-]Lehrbuch des Patafljali [3. 15] u. a. dadurch widerlegt, dass 
es dann wiedererkannt werden musse; und fur uns ist ebenso, 
wie fur unsere Gegner [die Naiyayikas und Vai^eshikas], der zu- 
kunftige Zastand, wofur jene ,priore Nichtexistenz' sagen, die Ur* 
sache der Manifestation; [d. h. dadurch, dass ein Produkt ein- 
mal in die Erscheinung getreten, ist die Ursache dieses Vorganges, 
der zukunftige Zustand, resp. die priore Nichtexistenz dieses Pro- 
duktes, fur alle Zeiten aufgehoben; das namliche Ding kann mithin 
nicht noch eiumal in die Erscheinung treten]. ,Was fur ein Mittel 
giebt es denn aber, um den Satz zu beweisen, dass auch ein ver- 

1) In Jivananda’s Nendruck ist zwar dem Fehlerverzeichniss in Hall's 
Ausga'oe zufolge ^rekhah geschrieben, jedoch in der folgenden Zeile sthitd bei- 
behalten. Da man dieses Pradikat aber nicht gut auf jagad-dvali beziehen 
kann, ist sthitdg zu verbessem. 
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gangenes Ding noch existirt? Denn far die RealitSt des ver- 
gangenen liegen doch nieht ebenso Schriftstellen nnd sonstige 
[Beweismittel] deutlicb vor, wie for die Realitat des zukiinftigen.* 
[Auf diesen Einwand erwidem wir : So verhalt es sieh] mit nichten, 
da die Realitat von beidem, dem ziikunftigen tind vergangenen, 
deshalb feststeht, weU sonst die Thatsache der sinnlichen Wahr- 
nehmung des Yogin unerklarlich ware, [welehem die Vergangenheit 
ebenso vor Augen liegt wie die Zukunft] ; denn fur jedwede Sinnes- 
wahmehmung ist ein [wirkliches] Objekt die Veranlassung; andem- 
falls wiirde ja die Sacbe so liegen, dass aueb die Existenz des 
gegenwartigen sich nieht durch Sinneswahrnehmung constatiren 
liesse. Da deshalb die Wahrnehmungen allgemein giltige Beweis- 
kraft haben , wenn kein Widerlegungsgrund vorhanden ist , so 
folgt aus der Sinneswahmebmung des Yogin , dass auch das ver- 
gangene noch existirt. Dnd die Beweise far die sinnliche Wahr- 
nehmung des vergangenen and zukiinftigen von Seiten der Yogins 
sind aus der Schrift, der Tradition, den Legenden u. s. w. [d. h. 
aus den Puranas] im Yogavarttika ausfuhrlich beigebraeht. Darum 
ist [der Gegenstand hier nur] andeutungsweise behandelt. Hiermit 
haben wir also die landlaufigen Ausdriieke ,Entstehen und Zu- 
grundegehen der Produkte' durch die Begriffe der Manifestation 
und des Aufgehens [in der Ursache] erklart. 

[Jetzt wird ein neuer Einwand vorgebracht :] „Ist nun auch 
die Manifestation schon vor [ihrem Entstehen] vorhanden oder 
nieht? Im ersten [Fall] wiirde die Sache so liegen, dass auch schon 
vor dem Wirken der causa [efficiens] durch die Manifestation des 
Produktes ihr Produkt erzeugt wird, und das Wirken der Ursache 
ware [mithin] uberfliisslg ; im zweiten [Fall] wiirde eure Lehre von 
der [ewigen] Realitat der Produkte hinsichtlich der Manifestation 
hinfallig sein, weil ihr ja die Manifestation einer [bis dahin] nieht 
vorhandenen Manifestation annehmt.“ Hierauf erwidem wir: [Dieser 
Einwand ist nieht berechtigt], weil bei unsrer Annahme, dass alle 
Produkte vor dem Wirken der causa [efficiens in gewissem Sinne] 
existiren und [in gewissem Sinne] nieht existiren*), fur die [von 
ench] aufgestellte Alternative kein Raum ist. Denn [die erste 
Seite derselben \viderlegen wir so:] da wie der Topf auch dessen 
Manifestation in gegenwartigem Zustande vor [dem Wirken 
der Ursache] nieht existirt, ist das Wirken der Ursache erforder- 
lich urn diese Art der Niehtexistenz aufzuheben; und [gegen die 
zweite Seite eurer Alternative bemerken wir : da die Manifestation 
vor dem Wirken der Ursache] in zukiinftigem Zustande [existirt], 
ist unsere Lehre von der [ewigen] Realitat der Produkte nieht 


1) Das ist ein Grundsatz der Pnrvamimamsa. 

2) Der Fehler sadA anstatt sad-asattvdo ist trotz der Verbesse- 

mng im FeWerverzeichniss noch in Jivananda’s Nendmck iibergeganeen. Znr 
Sacbe vgl. v. 56. 
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hinfallig. Wenn [der Opponent dann weiter einwendet]: ,Gleich- 
zeitige Existenz und Nichtexistenz widersprechen sich aber doch*, 
[so ist auch das im vorliegenden Falle kein Widerlegnngsgrund], 
weil wir [nur] von den verschiedenen A r t e n [der Existenz] sprechen, 
[und die Existenz im zukiinftigen Zustande sich mit der Niehtexi- 
stenz im gegenwSrtigen Zustande nicht widerspricht]. ,Trotzdem 
aber diirft ihr, da ihr [unsere] .priore Nichtexistenz* nicht aner- 
kennt, schwerlich [irgend] ein Nichtsein der Produkte vor [dem 
Wirken der Ursachen] annehmen.** [Auch darauf antworten wir:] 
Nicht so ! denn [bei uns] gilt immer nur ein Z u s t a n d als die 
Nichtexistenz eines [oder der beiden] andern '). 


,Nun miisst ihr aber doch, um eure Lehre von der [ewigen] 
Realitat der Produkte zu retten, auch eine Manifestation der Mani- 
festation annehmen, [da eurer Meinung nach auch die Manifestation 
etwas reales ist, also nur durch eine Manifestation in den gegen- 
wartigen Zustand treten kann], und damit ist doch ein regressus 
in infinitum gegeben**. Diesem Bedenken gegeniiber bemerkt [der 
Verfasser] : 

122. [Es besteht] ein ununterbrochenes Aufein- 
anderfolgen, wie im Falle des Samens und des Sprosses. 

Man hat sich ein ununterbrochenes, d. h. in Form einer un- 
unterbrochenen Kette existirendes, Fortlaufen der Manifestation zu 
denken, da ein solcher *) [regressus in infinitum] ebenso wie der 
im Falle des Samens und des Sprosses vorliegende beglaubigt ist 
und mithin keinen [logischen] Fehler bedeutet. Das ist der Sinn. 
Folgende Verschiedenheit von dem [zwisehen] Samen und Spross [ob- 
waltenden Verhaltniss] besteht jedoch hier: in dem Falle des 
Samens und des Sprosses aussert sich der regressus in infinitum 
in einer successiven Reihenfolge , bei der Manifestation hingegen 
in einer momentanen. Das Beglaubigtsein aber ist [in beiden 
Fallen] das gleiche. Auch von dem gottlichen Vyasa, der in dem 
Commentar zu dem [Yoga-]Lehrbuch des Patafijali [4. 12] sagt, 
dass alle Produkte dem Wesen nach ewig, den Zustanden nach 
verganglich seien, ist der hier in Frage kommende regressus in 
infinitum als beglaubigt anerkannt. 

In unserem Sutra {atra) ist das Beispiel von dem Samen 
und dem Spross nach volksthumlicher Anschauungsweise angefiihrt ; 
in Wirklichkeit aber ist hier gemeint : ,wie in dem Falle der Ge- 
burt und des Handelns [d. h. wie das Geborenwerden zum Han- 


1) Demnach bt auch der hier constatirte parasparahhava etwas gaiiz 
anderes. als der anyo'nyahhdva der Naiyayikas. 

2 i Erganze anavasthdyah zu asydh ans der Einleitung zu unserem Sutra. 
.3) yathd send-vanddindm, P., ,wie eine seiche gleichzeitige Reihenfolge 
bei Heeren, Waldem u. s. w. vorliegt*. 
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deln fiihrt und das Handeln znr Wiedergeburt] oder dgl.‘ •) Da- 
durch wird [jedoch], wenn aueh die Continnitat von Samen und 
Spross in der Urschopfung ihre Grenze findet, also keinen [wirk- 
lichen] regressus in infinitum darstellt, dieser nicht [fur den im 
Sfitra ins Auge gefassten Fall der Manifestation] aufgehoben. In 
der Urschopfung nSmlich entsteht der Same ohne den Baum durch 
den WUlen des hochsten Wesens aus dessen Leibe oder [aus 
Dingen, die demselben entsprossen sind]. Das ist aus der Schrift 
und Tradition bekannt, wie z. B. aus folgendem Satze des Vishnu- 
purapa [2. 7. 32] : 

„Denn wie der Baum saznmt Wurzein, Stamm, Aesten u. s. w. 
aus dem Ursamen hervorgeht, nod ans ihm die anderen Samen 


In der That aber liegt nicht einmal ein regressus in infini- 
tum vor. Das lehrt [der Verfasser] mit folgenden Worten: 

123. [Jedenfalls haffcet an unsrer Theorie] ebenso 
wenig ein Fehler, wie an der von der Entstehung. 

Wie die Entstehung der Entstehung des Topfes der Einfach- 
heit halber nur als das Wesen [der Entstehung] von den Vai^e- 
shikas und [den Naiyayikas], welche das Entstehen von etwas 
[bis dahin] nicht vorhandenem annehmen, gedeutet wird, ebenso 
wird von uns auch die Manifestation der Manifestation des Topfes 
der Einfachheit halber nui' fur das Wesen [der Manifestation] er- 
klart. Deshalb kann man [unsrer Theorie von] der Manifestation 
ebenso wenig wie [deijenigen von] der Entstehung den Fehler des 
regressus in infinitum zum Vorwurf machen. Das ist der Sinn. 
Wenn [man uns nun einwendet:] ,Da ihr demnach keine Mani- 
festation der Manifestation gelten lasst, so wird [doch fur euch] 
die Existenz derselben vor dem Wirken der Ursache unannehmbar, 
mithin [cure] Theorie von der [ewigen] Realitat der Produkte hin- 
so erwidem wir]: Kein! denn fiber diesen Punkt ist [un- 
sere] Ansicht, dass die Theorie von der [ewigen] Realitat der 
Produkte eben nur die Manifestation von etwas [allzeit] vorhan- 
denem aussagt. Und wenn es auch keine Manifestation der Mani- 
festation giebt, diese also vor [dem Wirken der Ursache] nicht 
esistirt, so folgt daraus nicht die Anfhebung [unsrer] Theorie von 
der [ewigen] Existenz der Produkte. Wenn [darauf eingewendet 
wird:] ,Wie konnt ihr dabei, da ihr doch die Nichtexistenz des 
,grossen‘ [Princips, d. h. des Urtheilsorgans] und der folgenden 
[Produkte] vor [dem Entstehen] annehmt, [ffir diese] einen Zu- 
stand, den ihr Manifestation nennt, constatiren ?“ [so entgegnen wir : 

1) Mit adi sind hier solehe Falle eines wirklichen regressus in infinitum 
aiigedeutet wie sarga-pralayavat oder avidyd-prakrtisamyogavat ,wie aus 
dem Nichtmssen die Verbindung [der Seele] mit der Materie hervorgeht und 
aus dieser verbindung das Nichtwissen*. 

2) In der Ausgabe des Vishnuporana begiunt der Vers yathd ca , , . . 
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Diese Bemerkung ist] nicht [berechtigt] ; denn aus solchen Sehrift- 
stellen wie ,[Alles] dieses war damals ununterschieden* [Brh. 1. 4. 7] 
folgt, dass die [zu Anfang] in unentfaltetem Zustand existirenden 
Produkte sich manifestiren. Wenn [der opponirende Naiyayika 
weiter einwirft:] „Trotzdem miisst ihr eine priore nnd [eine poste- 
riore] Nichtexistenz der Manifestation concediren*, [so sagen wir 
wiederum:] Nein! denn [bei nns] gelten, wie [zum Schluss des 
Commentars zn I 121] gesagt wurde, die drei Zustande der Zu- 
kunft u. s. w. als gegenseitige Nichtexistenzen ; nnd nur bei dem Anf- 
li6ren einer solchen Nichtexistenz [die den positiven Charakter 
des zukunftigen Zustandes tragt] ist ein erfolgreiches Wirken der 
Ursachen mBglich n. s. w. *) Darin allein unterscheiden sich also 
die Bekenner der [ewigen] Eealitat der Produkte von den Leug- 
nem derselben, dass die von dtesen aufgesteUten Nichtexistenzen, 
die priore nnd posteriore, von den ersteren fiir die positiven Zu- 
stande der Zukunft und der Vergangenheit des Prodnkts erklart 
werden ; und dass der Zustand der Manifestation, ,Gegenwartigkeit‘ 
genannt, [im Gegensatz zu den Leugnem der ewigen Bealitat, von 
den Bekennem derselben] fiir etwas von dem Topfe [selbst] ver- 
schiedenes gehalten wird, weil man empfindet, dass Tbpfe und 
dgl. drei Zustande haben. Alles andere aber ist [den Vertretem 
dieser beiden sich widersprechenden Theorien] gemeinsam ; darum 
bieten ■vvir zu weiteren Einwanden keinen Anlass. Hiennit ware 
[dieser Gegenstand] andeutnngsweise behandelt. 

In dem Sutra [I. 110] ,Weil man sie aus dem Anschaun 
ihrer Produkte erkennt* ist gelehrt, dass die Wurzelursache aus 
den Produkten zu erschliessen ist. Mit Bezug darauf sagt [der 
Verfasser jetzt] — um festzustellen, wie weit der Begriff des Pro- 
dukts reicht — welche Eigenschaften alien Produkten gemeinsam sind ; 

124. Das aufgehende ist veranlasst, unbestandig, 
nicht-allgegenwartig, von [beschrankter] Wirksamkeit, 
in der Vielbeit existirend, auf etwas berubend. 

Linga ,das aufgehende* bezeichnet hier die Gesammtheit der 
Produkte, [entweder] weil es [in der Bedeutung ,Merkmal‘ stehend] 
ein Mittel zur Erschliessung der Ursache darstellt oder wegen des 
Aufgehens [in der Ursache] (laga-gamandd); nicht ist aber hier 
[mit dem Worte linga] das ,grosse‘ Princip allein gemeint, da die 
[im Sutra aufgezahlten Eigenschaften des] Veranlasstseins u s. w. 
sammtlichen Produkten gemeinsam sind. Auch in Karika [10]: 

„Veranlasst, anbestSndig. nicht-allgegenwSrtig , von [beschrankter] 
Wirksamkeit, in der Vielheit existirend, auf etwas beruhend, aufgehend, 
aus Theiien bestehend, von einem andem abhangig ist das entfaltete; 
das Gegentheil [von allem diesem] ist das onentfaltete.'' 

1) ddi bedeutet svarihahinyd-jaTUikcttvarn kdrycLsya „uur dann kann das 
Prodokt ein seinem Zwecke entsprechendes werden/’ 



140 


Samlch'ya-pravacanarbhdshya I. 124. 125. 


ist dieses tmter dem Namen des entfalteten *) [zusammengefasste], 
d. h. alles producirte, ,aufgehend‘ genannt. Demnaeh ist der Sinn 
des Aussprnches : dieses [in der Ursache] aufgehende besitzt die 
Eigenschaften des Veranlasstseins u. s. w. Dabei bedeutet ,Ver- 
anlasstsein* : eine Ursache haben, .Unbestandigkeit* : Verganglichkeit, 
,Nicht-Allgegenwart‘ : das Gegentheil von der vorher gelehrten All- 
gegenwart der Urtnaterie ; ,[besehrankte] Wirksamkeit' : das Ansuben 
eines bestimmten Geschaftes, d. h. z. B. das [Hervorbringen 
des] Beschlusses [von Seiten des Urtheilsorgans]. Die Urmaterie 
aber iibt, da sie jegliches Wirken in sich vereinigt nnd so die 
Ursache [von allem] ist, nicht allein ein einzelnes Geschaft aus. 
Auch kann man nicht [unsere ,beschrankte] Wirksamkeit‘ einfach 
als Thatigkeit [im Allgemeinen] bezeicbnen; derm da wir aus der 
Schrift lemen, dass die Schopfung aus einer Erschiitterung der 
Urmaterie [d. h. aus einer Storung ihres Gleichgewichts] hervor- 
gegangen ist, miisste [diese] ,Wirksamkeit‘ auch von der Ur- 
materie gelten, fails hier [unter dem Worte ,wirksam‘] der Besitz 
einer Thatigkeit zu verstehen ware *). ,In der Vielheit existiren' 
bedeutet: entsprechend der Versehiedenheit der Schdpfungen ver- 
schieden sein ^), also ; nicht zwei Schopfungen geraeinsam angehoren ; 
[der Ausdruck hezieht sich] aber nicht [auf] die individuelle Ver- 
schiedenheit innerhalb ein und derselben Klasse, weil dann zu 
viel, d. h. auch die Urmaterie, einbegriffen w5re; denn auch die 
Urmaterie besteht aus verschiedenen einzelnen Fonnen, Sattva u. s. w., 
wie sich das aus dem Sdtra weiter unten [VI. 39] ergiebt: , Sattva 
u. s. w. sind nicht QualitSten von ihr, weil sie dieselbe bilden.* 
,Auf etwas beruhen* bedeutet endlich; auf seinen Bestandtheilen 
[beruhen]. 


Da nun das Veranlasstsein und die iibrigen [in Sutra 124 
genannten Eigenschaften als charakteristische Merkmale des Pro- 
dukts nur dann] feststehen, wenn Produkt und Ursache [zwei] 
verschiedene Dinge sind, fuhrt [der Verfasser] die Beweismittel 
an, durch welch e sich das Produkt als etwas von der Ursache 
unterschiedenes feststellen lasst: 

125. Dasselbe ergiebt sich [entweder] unmittel- 
bar, Oder aus der Identitat mit semen Eigenschaften, 
seinem Gesammtbegriflf u. s. w., oder aus dem Worte 
,Grundursache‘ ^). 

1 ) L. api! etacl eva mit der v. 1. 

2,1 k-armai-attayd = yadi sutrastha-snkrhja-padena karmavattvam 
Orkyeta, P. 

3) yaiM titdydm srshtdv anyad eva mahad-ddi. asydm srshtau cd 
nyad eva, P. . . 

4; Vgl. die entscliieden bessere Deutung, welche Aniruddha von diesem 
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Dasselbe ergiebt sieh, d. b. das Produkt, welches [in dem 
vorigen Sutra] ,das aufgebende* genannt ist, ergiebt sich in seiner 
Verschiedenheit von der Ursache zuweilen jUnmittelbar* d. h. ein- 
facb muhelos aus der sinnlichen Wabrnehmung; wie [sich] z. B. 
das Tuch [in seiner Verschiedenheit] von den Faden [ergiebt] 
wegen der Eigensehaft der Dicke u. s. w. [d. h. wegen der That- 
sache, dass man das Tuch umnehmen kann, aber nicht die Faden], 

Zuweilen ,aus der Identitat mit seinen Eigenschaften, seinem 
Gesammtbegriff u. s. w.‘, d. h. [zuweilen] findet dies statt durch 
eine Scblussfolgemng , fiir welche das beweisende Element *) der 
Umstand ist, dass [das Produkt] nichts anderes ist als seine Eigen- 
schaften, sein Gesammtbegriff u. s. w. [d. h. seine Bewegung etc.] ; 
wie sich z. B. das ,grosse‘ Princip [als etwas von seiner Ursache 
verschiedenes darstellt] durch die qualitative Verschiedenheit von 
der Ursache, d. h. dadurch, dass es nichts anderes ist als seine 
Qualitaten, Beschluss u. s. w. *) ; tmd wie [unter den groben Ele- 
menten] z. B. die Erde [sich als etwas von ihrer Ursache ver- 
schiedenes darstellt] durch die qualitative Verschiedenheit von dem 
[zu Gmnde liegenden] feinen Element, d. h. dadurch, dass sie 
nichts anderes ist als der Gesammtbegriff der Allerde [als Erde 
im Allgemeinen] u. s. w. *). Zuweilen aber [auch] durch die 
qualitative Verschiedenheit [von der Ursache], welche mit dem 
Ausdrack ,u. s. w.‘ [im Sdtra] gemeint ist, namlich durch die 
Wesenseinheit [des Produktes] mit seiner Bewegung u. s. w. 
[d. h. mit seiner Ausdehnung, seiner Farbe u. dgl.]^]; wie ein 
bewegliches Ganzes [sich] als verschieden von seinen an ihrer Stelle 
verharrenden TheUen [erschliessen lasst] ®). 

Endlich ergiebt sich auch das Produkt als verschieden von 
seiner Ursache ,aus dem Worte ,Grundursache“, d. h. daraus, dass 
die Schrift von einer solchen spricht; denn Grnndursache {pra- 
dhdna) wird dasjenige genannt, worauf die Gesammtheit der Pro- 
dukte gegriindet ist {pradhiyafe). Und eine solche [Grundursache] 
ist nicht moglich, ohne dass zwischen Produkt und Ursache [in 


1) Uugena steht nicht coordinirt mit anumdnena, sondern man denke: 
lingena ’nuntdnam, anumdnena siddhUi. 

2) Dieses ddi bedeutet erstens, allein auf mahat bezogen: prakrti- 
janyatvam, tdiamkdra-janakatvam , vyaktatvam, dharmadhaTma-sarnyuk- 
tatvam; zweitens, da es auch mit dem ddi in rnahad-ddindm corre- 
spondirt: die Eigenschaften des ahamkara, des manae and der tanmdtra. 

3) Dieses ddi bedeutet erstens, allein auf prtMvt bezogen: earva- 
bhutddhdratvam , gandhavattvam , kathina-epargavattvam (der Begrifi des 
sich hart anfuhlenden) ; zweitens, da es auch mit dem ddi in prthivy- 
ddindm correspondirt: die Gesammtbegriife der iibrigen Bdemente. 

4) Denke: karmddy-dtmakatd-rupena kdrana-vaidharmyena. 

o) D. h. wenn man einen compakten Gegenstand in Bewegung setzt, so 
bewegt sich das Ganze , die einzelnen Theile aber ruhen unbeweglich in dem- 
selben. Die Theorie der Naiyayikas. dass kein Dnterschied zwischen dem 
Ganzen und seinen Theilen bestehe, wird eingehender von Aniruddha zu I. 42 
widerlegt. 
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gewissem Sinne] Verschiedenheit und [in gewissem Sinne] Iden- 
titiit besteht; denn bei einer absoluten Identitat [beider] konnte 
sie {svcLsya) nicht die Grundlage [alles Hervorgebrachten] sein. 
Das ist der Sinn‘). 


In den beiden [letzten] Sutras ist die Definition der Produkte 
in der Form [einer Aufzahlung] ihrer gemeinsamen Eigenschaften 
und der Beweis dafiir geliefert, dass die Produkte von ihren Ur- 
sachen verschieden sind. Jetzt lehrt [der Verfasser] nun auch, 
— damit man durch Sehlussfolgerung erkenne, in welcher Weise 
die [erste] TTrsache mit den Produkten gleichartig ist, — welche 
Eigenschaften den Produkten und dieser Ursache gemeinsam sind: 

126. Beide bestehen aus den drei Constituenten, 
sind ungeistig u. s. w. 

Beide, die Produkte und die Ursache, sind sich darin gleicb- 
artig, dass sie aus den drei Constituenten bestehen u. s. w. Das 
ist der Sinn. Die unter der Bezeichnung ,u. s. w.‘ zu verstehenden 
[Eigenschaften] sind in Karika [11] genannt: 

.,Dsu entfaltete sowohl als die Urmaterie besteht aus deii drei Con- 
stituenten, ist nicht-isolirt, Objekt, gemeinsam, ungeistig, schopferisch. 

Die Seele ist das Gegentheil biervon und [im ubrigen] so [wie die Ur- 
materie in der vorigen Kiirik& beschrieben wurde].“ 

,Aus den drei Constituenten bestebend' heisst dasjenige, in 
welcbem die drei Constituenten, d. h. die Substanzen Sattva u. s. w., 
vorbanden sind. In einem Tbeil desselben (tatra), namlicb in dem 
,grossen‘ Princip und in [alien] ubrigen [Produkten], rubt Sattva 
u. s. w. in der Form der Ursacbe, aber in [dem andem Tbeil,] 
der Urmaterie [namlicb], rubt Sattva u. s. w. in der Form der 
Vereinigung dreier constituirender Bestandtbeile, geradeso tvie die 
Baume sicb in dem Walde befinden [welcben sie bilden]; so ist 
[dieser Ausdruck] zu versteben. Oder man kann aucb erklaren: 
Das Wesen der drei Constituenten kommt den Produkten und der 
Ursacbe zu. tveil mit dem orte Sattva und den beiden andem 
[Bajas und Tamas] auch Freude, Schmerz und Betvusstlosigkeit 
bezeichnet werden. [Liest man in der Karika] aviveki-inshayah 
[als ein Wort, so] bedeutet [dasselbe] ,nur von den Nichtwissen- 
den wahrgenommen. resp. empfunden' ; trennt man aber diese [beiden 
Worte] in avh-eki und vishnyah [wie in der Uebersetzung der 
Karika geschehen ist], so bedeutet ,Nicht-Isolirtheit‘ : Wirken in 
der Verbinduiig *1, und .,Objektsein" : empfunden [und wahrgenom- 
men] werden. .Uemeinsam* heisst: alien Seelen in gleicher Weise 
angehorig. d. i. trotz der Verschiedenheit der Seelen [selbst] nicht- 

1 1 Hier schiies^t der Commeutar; in der Ausgabe ist inthiimlich nocb der 
erste Satz der Einleitung zu Sutra 126 dazu gerechnet. 

2 1 sambh>it,a karUvam bt also dasselbe wie samhatya IcdHtvam oben 
im Text S. 58. Z. .5 v u. and sonst. 
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verschieden; ,sch6pferiscli‘ bedeutet; sich verandemd; ,das ent- 
faltete* sind die Produkte; die ,Unnaterie‘ {pradh&na) ist die Ur- 
sache , [von welcher wir sprechen]. Das ist der Sinn [dieser 
Strophe]. 

Femer ist in KarikI, [10] dargelegt, in welcher Weise die 
Produkte und die Ursache qualitativ von einander verschie- 
den sind: 

„Veranlasst, nnbestandi^, nicht-allgegenwartig, von [beschrankter] 
Wirksamkeit, in der Vielheit existirend, anf etwas bernhend, aufgehend, 
ans Theilen bestebend, vou einem andern abbangig ist das entfaltete; 
das Gegentbeil [von allem diesem] ist das unentfaltete.“ 

Hier bedeutet die Einheit [der Urmaterie, d. h. das Gegen- 
theil zu dem ,Existiren in der Vielheit*] ; auch in den verschie- 
denen Schopfongen nicht verschieden sein. Darum wird [diese] 
Einheit nicht in Frage gestellt, wenn auch die Urmaterie aus ver- 
schiedeneu einzelnen Formen besteht '). Die Vielheit der einzelnen 
Formen der Urmaterie [d. h. die Vielheit der einzelnen Sattva, 
Bajas und Tamas] aber steht deshalb fest, weU in dem Vishnu- 
pnrana [2. 7. 25 b -j- 26 a] von einer UnzShlbarkeit [derselben] 
gesprochen wird: 

„0nd den ,grossen‘ [das Urtheilsorgan] in sich bergend, besteht 
die Urmaterie [ewig]; fiir sie, die endlose, giebt es kein Ende nnd auch 
keine Zahlnng." 


[Der Verfasser] lehrt nun, damit man die [von uns] .Urma- 
terie* genannten Constituenten, welche die Ursache der Welt sind, 
von einander unterscheiden leme, auch die weiterhin zwischen diesen 
bestehende qualitative Verschiedenheit. [Er thut dies] femer [zu 
dem Zwecke] urn zu erklaren, waram [die Urmaterie] die Ursache 
der mannigfach gestalteten Welt ist; denn aus einer einartigen Ur- 
sache kSnnen nicht mannigfaltige Produkte hervorgehen. 

127. Die Constituenten unterscheiden sich quali- 
tativ von einander u. a. durch Wohlbehagen, Unbe- 
hagen und Bestdrzung. 

Die Constituenten, d. h. die drei Substanzen Sattva u. s. w., 
unterscheiden sich qualitativ von einander durch Freude, Schmerz 
u. s. f. ; denn man beobachtet diese [Unterschiedsmerkmale] an den 
Produkten. Das ist der Sinn. Freude und ^.hnliches ist, wie wir 
schon oben [im Commentar zu L 65] gesagt haben, ebenso wie 
Farbe und dgl. eine Eigenschaft des Topfes und anderer Dinge, 
weU das [mit Freude u. s. w. behaftete] Innenorgan die materielle 
Ursache [sammtlicher] anderer Produkte ist. Die in dem Sutra 
{atra) mit dem Ausdrack ,u. a.* gemeinten [Eigenschaften] sind 
von dem [alten] Lehrer Panca^ikha au%ez'^lt: ,Wie das Sattva 


1) Vgi. oben im Text S. 86, Z. 12 — 14. 
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fiirwalir m UHGiidlicli vIgIgii -ArtGn sicli UnssGirt, d. h. in HcitGr* 
kGit, LGichtigkcit, ZunGigung, Wohlbchagen, Geduld, ZufriGdenheit 
u. s. w., kurz aos Frcude bestebt, cbcnso aussGrt sich auch das 
Eajas in vGrschiodGnGn Arten, wiG in Kummcr n. s. w., kurz, es 
bGstGht aus SchmGrz; dcsglGichen aussGrt sich auch das Tamas in 
vcrschisdcnGn Arten, wie in Schlaf u. s. w., kxirz, es besteht aus 
Bewusstlosigkeit." 

Daraus, dass in unserem Sutra Wohlbehagen und andere [Zu- 
stande] als Eigenschaften der Constituenten angefiihrt sind, und dass 
im folgenden Sutra Leichtigkeit und anderes [von ihnen] ausge- 
sagt werden wird, folgt, dass Sattva und die beiden [andem Con- 
stituenten] Substanzen sind. Wenn aber die Constituenten mit 
Freude u. s. w. [d. h. mit ihren Eigenschaften] identificirt wer- 
den, so erklart sich das einfach aus der Untrennbarkeit der Eigen- 
schaft und des TrUgers der Eigenschaft, ebenso wie wenn man den 
inneren Sinn mit dem Wunsche identificirt; die Constituenten, 
Sattva u. s. w., sind jedoch *) nicht, wie die Vai^eshikas lehren, 
einfach Freude u. s. w. Femer bilden die drei [Substanzen] 
Sattva u. s. w. jede fiir sich *) w'egen der Verschiedenheit ihrer 
Einzelformen eine unendliche Vielheit; denn sonst miissten sie 
von unbegrenzter Ausdehnung sein, und dann ware unsere Lehre, 
dass die Mannigfaltigkeit der Produkte aus dem mannigfaltigen 
Ergebniss des Kampfes der Constituenten hervorgeht, unbegriindet, 
weil [in dem Falle] die fiir den Begriff des Kampfes erforderliche 
Einzelverschiedenheit nicht vorhanden sein wiirde. 


Wenn jede der Constituenten, Sattva u. s. w., einfach eine 
[geschlossene] Einheit bildete, so konnte von einem Zu- und Ab- 
nehmen [derselben] oder von dgl. [d. h. von dem Siege der einen 
und dem Unterliegen der andem] keine Rede sein ®), und ebenso- 
wenig ware dann, da bei der Begrenztheit [der Constituenten] auch 
die durch ihre Vereinigung gebildete Unnaterie begrenzt sein 
miisste, die in der Schrift und Tradition vorliegende Lehre berech- 
tigt, dass gleichzeitig zahllose Welten und [innerhalb dieser Welten 
zahllose verschiedenartige Binge aus der Unnaterie hervorgehen], 
Deshalb lehrt [der Verfasser jetzt] — um die Dreizahl der Consti- 
tuenten trotz der Zahllosigkeit [ihrer einzelnen Bestandtheile] zu 
beweisen und zum Zwecke der unterscheidenden Erkenntniss sowie 
[des Kultus] — durch welche Eigenschaften sich diese [Constituenten] 
als gleich- und verschiedenartig erweisen: 

12S. Auf den Eigenschaften leicht u. s. w. bemht 
die Gleich- und Verschiedenartigkeit der Constituenten. 


1 1 Ii. t‘Ct til mit der r. 1 und dem MS. 

21 L. n'ltt' ddi-traijiim api pratyekam mit der v, 1. 
3 1 L. besser nopapadyeta mit dem MS. 
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Der Sinn ist folgender. Mit den Worten ,leicht n. s. w.‘ ist 
eine Angabe gemacht, bei der es [nicht auf die conkreten Dinge, 
sondem] anf die abstrakten Begriffe [Leicbtigkeit u. s. w.] ankommt. 
Auf den Eigenscbaften der Leicbtigkeit u. s. w. beruht die Gleieh^ 
artigkeit aller Einzelformen des Sattva und die Verschiedenartig- 
keit derselben vom Eajas und Tamas. Dementsprecbend ist die 
Einheit der Einzelformen des Sattva durch die Zugehorigkeit 
zu ein und derselben Gattung zu erklaren, wie die der ein- 
zelnen Stiicke Erde durch den [allgemeinen] Begriff der Erde ; 
femer das Zu- und Abnehmen oder dgl. durch die Unterstiitzung 
von Seiten gleichartiger [Wesenheiten], resp. [durch deren Ent- 
weiehen]. Das ist [unsere] Meinung. - — In derselben Weise be- 
mht die Gleichartigkeit aller Einzelformen des Rajas und die Ver- 
schiedenartigkeit derselben vom Sattva und Tamas auf den Eigen- 
schaften der Unstatheit u. s. w. Im iibrigen [gilt vom Eajas] 
dasselbe wie eben [vom Sattva]. — In derselben Weise beruht 
die Gleichartigkeit aller Einzelformen des Tamas und die Verschie- 
denartigkeit derselben vom Sattva und Eajas auf den Eigenscbaften 
der Schwere u. s. w. Im iibrigen [gilt vom Tamas] dasselbe wie 
eben [vom Sattva], — Da die Verschiedenartigkeit [der Consti- 
tuenten] schon oben [in Sutra 127] gelehrt wurde, ist die Wieder- 
erwahnung derselben hier nur gelegentlich hereingekommen. *) Die 
Lesart vatdharmyam vd^) ,o der Verschiedenartigkeit' in unserem 
SAtra ist einfach fehlerhaft. 

Hier ist [nun auch] im SAtra die [von uns schon im Com- 
mentar zum vorangehenden SAtra gelehrte] individueUe Vielheit 
festgestellt , welche ira Bereiche einer jeden dieser Substanzen, 
Sattva u. s. w., besteht, so lange sich dieselben im Zustande der 
Ur s ache befinden; denn sonst hatte es keinen Sinn, dass Leichtig- 
keit u. s. w. die Gleichartigkeit darstellen soil, da nur eine Eigen- 
schaft, welche [mehreren] gleichen [Dingen] angehort, Gleichartigkeit 
ist. Und man darf nicht erklaren, dass die auf Leicbtigkeit u. s. w. 
beruhende Gleichartigkeit existire wegen der Vielheit der Sattva 
u. s. w. in der Produktform; denn da auch Topfe und der- 
gleichen [Objekte] aus den drei Constituenten bestehen, also 
Sattva u. s. w. in der Produktform darstellen, [aber dock keine 
Leicbtigkeit aufweisen, ebensowenig wie die aus den drei Con- 
stituenten bestehende zungelnde Flammenspitze die Merkmale des 
Tamas, Schwere u. s. w., zeigt], so w3re es unpassend zu sagen, 
dass Leicbtigkeit u. s. w. die Gleichartigkeit der Sattva u. s. w. aus- 
mache. Deshalb ist hier nur von der Gleich- und [Verschieden]- 
artigkeit der Constituenten im Zustande der U r s a c h e die Rede. 


1) sampdtdydtam = prasanga-paripraptam, P. Vgl. die Parallelstellen 
in Aniruddha’s Commentar zu I. 12 und II. 12. 

2) Das sinnlose voidharmyam ceti in Hall's Ausgabe und in dem MS. 
ist in vaidharmyarfi veti zu verbessern; Vijnana muss diese Variante in 
einigen Hand&chriften vorgefunden haben. 

Abhandl. d. DMG. IX. 3. 
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Die Leichtigkeit und die andem [Eigenschaften] des Sattva u. s. w. 
sind aucb in Kaiika [13] genannt: 

„Sattva gilt als leicht und erleuchtend, Rajas als erhaltend und 
unstat, Tamas als schwer und verhullend. Sie wirken [zusammeu] zu 
einem [bestimmten] Zwecke, wie die Lampe, Iwelche auch durch drei 
Bestandtheile, Oel, Docht und Feuer, gebildet nird].“ 

,Zu einem [bestimmten] Zwecke* bedeutet : um der Seele [resp. 
des Menscben] Interesse willen. 

Wendet man uns [darauf] ein: ,Wenn nun demnacb [eurer 
Ansicht zufolge] die Wurzelursacbe aus unzahligen begrenzten 
Einzeldingen bestebt, welcber Unterscbied liegt dann zwiscben dieser 
Tbeorie und deijenigen der Vai^esbikas vor, [naeh der die Welt 
aus Atomen entstanden ist ?“■, so erwidern wir : Der Unterscbied], 
dass [nach unsrer Meinung] der Stoff in der Form der Ursacbe 
obne Laut, Fiiblbarkeit und die andem [Characteristica] ist, [welche 
an den entfalteten Elementen sinnlicb wabrgenommen werden]; wie 
es z. B. im Visbnupurana [1. 2. 20 b, 21 a] beisst: 

„Ohne Laut und Fiiblbarkeit ist diese*; [Grundursache, die Ur- 
materio im Zustando des Gleichgewichts], frei von Farbe n. s. w. [d. h. 
von Geschmack und Geruch] , aus drei Constituenten bestebend , der 
Mutterschoss der Welt, obne ein uranfiingliches Entstehen und ohne Eude.“ 

Diesen Gegenstand baben wir ausfubrlich in unseren [Glossen] 
zum Lebrbuch des Patanjali [d. b. im Togav^rttika] bebandelt. 


,Wenn nun aucb die Esistenz des ,grossen‘ und der nachst- 
folgenden [Principien] als solcber festgestellt ist, so giebt es dock, 
da ihre Entstehung sicb nicbt durch Sinneswahmehmung consta- 
tiren lasst, keinen Beweis dafiir, dass dieselben Produkte sind, so 
dass [aucb von ibnen] die allgeraeinen [in Sutra 124 von euch 
aufgestellten] Eigenschaften [der Produkte], Veranlasstsein [u. s. w.], 
gelten mussten.* Diesem Einwand gegenuber erklart [der Ver- 
fasser] ; 

129. Wegen ihier Terschiedenheit von den beiden 
[d. h. von Seele und Unuaterie] sind das ,grosse‘ 
und die nachstfolgenden [Principien] Produkte, wie 
Topfe und dgl. 

Die den Gegenstand der Diskussion bildenden [Principien], 
von dem .grossen* an bis zu den fiinf Elementen, sind weder Seele, 
weil sie empfunden [und wabrgenommen] werden, noch aucb Ur- 
materie, weil sie verganglich sind: denn sonst [d. h. wenn sie 
ewig waren] konnte es keine Erlosung geben. Deshalb sind sie 


1) Verbe>sere tu in der Au,gabe in tad; so war der Vers schou richtig 
aul S. 48 des Teites gegeben. A'gl. ubrigens meiue Anmerkongeu 3. 4 auf S 76 
dieser Ueberseuung. 
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von Urmaterie und Seele verschieden tind wegen dieser Verschie- 
denheit Prodnkte, wie Topfe und dgl. Das ist der Sinn. 


„Da nun aber doch die [definitive] Erlosung sowie [die bei 
Lebzeiten eintretende] sich einfach durcb das Verbrennen, resp. 
[das Unterdriicktwerden,] der V er3nderungsfabigkeit [jener 
Dinge] erklaren ISsst, so steht doch aucb die Vergangliebkeit der- 
selben nicht fest.“ Diesem Einwand gegeniiber nennt [der Ver- 
fasser in den folgenden drei Sutras] weitere Griinde dafiir, dass 
[das TJrtheilsorgan und die nachstfolgenden Principien] Produkte sind; 

130. Wegen der Begrenztheit. 

Wegen der [raumlichen] Beschi^ktheit ; das bedeutet: weil 
[diese Dinge] unter einen allgemeinen Begriff fallen, der dieselben 
in ihrer Eigensehaft als positive Gegenstiicke zu einem ortlichen 
Nicbtsein charakterisirt. Auf Gmnd dieser [Erklamng des Begriffes 
, Begrenztheit' darf man] auch in der Thatsache, dass [in gewissem 
Sinne] alle die einzelnen Formen der Constituenten begrenzt sind, 
keine Ausnahme von nnserem [Gesetz sehen, dass alle begrenzten 
Dinge Produkte sind] *)• 

Femer: 

131. Wegen des Zuwachses. 

Das Innenorgan und die iibrigen [bier in Betracht kommen- 
den] Wesenheiten [d. h. die Sinne] werden ja, wenn sie durcb 
Fasten oder andere [Ursacben] gescbwacbt sind, durcb Speise und 
sonstige Mittel , d. b. durcb einen Zuwacbs , durcb etwas binzu- 
tretendes , wieder gestarkt. Desbalb wird aus dem Zuwacbs ge- 
folgert, dass [diese Dinge] Produkte sind. Das ist der Sinn. Denn 
ein ewiges Ding bestebt nicbt aus Tbeilen, und desbalb ist bei 
ihm ein Zuwacbs, d. h. ein Eingehen neuer Tbeile nicbt moglich. 
Fiir den Zuwacbs baben wir aucb als Beleg eine Scbriftstelle, 
an welcber von dem inneren Sinn die Eede ist: „So war dir, o 
Lieber, von seebzebn Tbeilen einer iibrig gebbeben ; dieser flammte 


1) £3ne wirkliche Ausnahme wurde die Begriindung in Sutra 130 hin- 
fallig machen; nach der Meinung der Samkhjas liegt jedoeh die Sache fol- 
gendermassen. Alle die Einzelformen der Constituenten sind, obwohi keine 
Produkte, doch begrenzt, aber nicbt begrenzt in demselben Sinne, in welchem 
os die Produkte sind und in welchem das Wort in diesem Zusammenhange zu 
Terstehen ist. Sattva, R^as und Tamas ,&llen unter keinen allgemeinen Be- 
griff, der ihre individuellen Formen als positive Gegenstucke zu einem ortlichen 
Nichtsein charakterisirf , d. h. es giebt iedigUcb keinen Punkt im Universum, 
an welchem nicht wenigstens ein Minimum von jeder dieser drei Substanzen 
vorhanden ist, wahrend es bekanntlich zabllose Orte giebt, an denen , Topfe 
Oder dgl. Produkte‘ nicht sind. , Begrenzt* sind die drei Constituenten in so 
fern, als das ganze Sattva, Rajas oder Tamas sich nicht iiberali behndet. 
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auf, durch Speise genahTt** [Chand. 6. 7. 6], und das Yogasntra 
[4. 2] : ,Der Uebergang in eine andere Esdstenzform entsteht dnrch 
eine Zuthat von Seiten der [materiellen] Ursaehen.* 

Femer : 

132. Und endlich wegen ihrer Kraft. 

Und wegen ihres Wirkens; das ist der Sinn. Gemeint ist, 
dass dasjenige, was Werkzeug der Seele ist, [damit anch als] Pro- 
dnkt [betraehtet werden muss], wie z. B. der Gesicbtssinn. Die 
Urmaterie bietet der Seele nicht unmittelbar die Objekte dar, und 
deshalb ist die Urmaterie kein Werkzeug. Wenn demnach das 
,gros_se‘ Princip, weil es ein Werkzeug ist, als Produkt feststebt, 
so sind auch die anderen Dinge [das Subjektivirungsorgan , der 
innere und die ausseren Sinne] erst recht Produkte. 

Das Wort , endlich' (iti) hat den Zweck anzuzeigen, dass hier 
die Reihe der Griinde abgeschlossen ist. 


Wenn nun unter diesen Dingen, an deren Spitze das ,grosse' 
steht, irgend eines als nicht-producirt anerkannt ^vird, so ist dieses, 
aber nur dieses, entweder Urmaterie oder Seele; damit haben wir 
festgestellt, was wir feststellen wollten. Da es uns, nachdem die 
Existenz der I;rmaterie und der Seele bewiesen ist, hier nur darauf 
ankommt, dass man die beiden Dinge als [von einander] ver- 
schieden, [die Urmaterie] als veranderlich und [die Seelen] als un- 
verSnderlich, erkenne, so erklSit [der Verfasser]: 

133. ^\o jene fehlt, liegt die Urmaterie oder die 
Seele vor. 

Wo jene fehlt, d. h. wo die Producirtheit fehlt, da hegt falls 
[der betreffende Gegenstand] ■) veranderlich ist, die Urmaterie vor- 
falls er jedoch unveranderhch , [mithin] empfindend ist, liegt die 
Seele vor. Das ist der Sinn. ° 


,Sollte_ mcht das ewige anch noch von [diesen] beiden ver- 
schieden sein ?“ Darauf erwidert [der Verfasser] : 

134. Wenn es etwas anderes ware als diese 
zwei, so Ware es ein nichtseiendes. 


Wenn das mcht-producirte von der Urmatei-ie und den Seelen 
verschieden ware, so ^rde es ein nichtseiendes, einem Hasen- 
h^om und ahnhchen [Lndingen] vergleich bares sein, da es keinen 
Beweis [fur seme Existenz] gabe. Denn das nicht-producirte lasst 


1) Erganze iwddrthah wegen des masc. j:anmmL 
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sich [nnr] entweder als [materielle] Ursache [d. h. als Urmaterie] 
Oder als Empfinder [d. h. als Seele] erschliessen, [aber] in keiner 
andem Eigenschaft. Das ist der Sinn. 


Nachdem [der Verfasser] in dieser Weise von dem ,grossen‘ 
und den nachstfolgenden [Prineipien] ervviesen, dass sie Produkte 
sind, nennt er jetzt noch einen besonderen [oben bei Sutra 65] 
nicbt zur Sprache gekommenen Grand fur die Erschliessung der 
Urmaterie aus diesen [Produkten]: 

135. Aus dem Produkt ist die Ursache zu er- 
schliessen, weil sie mit demselben vereint ist. 

Die [oben in Sutra 65] gelehrte induktive Erschliessung der 
Ursache aus dem Produkt, d. h. aus dem ,grossen‘ Piincip u. s. w. 
als dem beweisenden Merkmal, ist vorzunehmen, um die [Vor- 
stellung der] Unveranderlicbkeit [der Ursache] auszuschliessen, 
,weil [die Ursache] mit jenem vereint ist‘, d. h. wegen des Vereint- 
seins mit dem Produkt, — im Einklang mit solehen Schriftstellen 
wie: jSeiend nur, o Lieber, war dieses im Anfang‘‘ [Chand. 6. 
2. 1], ,Nur Finstemiss war dieses im Anfang [cf. Maitr. 5. 2]. 
Diese [Schlussfolgerung] lautet folgendermassen : 

1) Das ,grosse‘ und die nachstfolgenden Prineipien haben zur 
materiellen Ursache etwas, dessen Existenz durch sie bedingt ist 
und welches aus den drei Constituenten besteht; 

2) weil sie Produkte sind; 

3) wie eine Bildsaule, die sich im Innem des Steines befin- 
det, [den Stein] oder wie das Sesamol [die Sesamkomer zur ma- 
teriellen Ursache hat] u. s. w. Das ist der Sinn. Eine hierfur 
spreehende Argumentation ist schon oben [im Commentar zu 
Sutra 65] angefiihrt. 


[Der Verfasser] lehrt [jetzt] zum Zweeke der Unterscheidung, 
in welcher Weise diese Grundursache von dem Produkt ver- 
schiedengeartet ist: 

136. Das unentfaltete [imterscheidet sich] von 
seinem aus den drei Constituenten bestehenden Er- 
schliessungsmittel. 

Im Vergleich zu dem manifestirten, aus den drei Constituenten 
bestehenden ,grossen‘ Princip ist, [wenn dieses auch feiner ist als 
die weiteren aus ihm hervorgegangenen Produkte], doch die Wurzel- 
ursache imentfaltet, d. h. fein*); denn an dem ,grossen‘ Princip 
nimmt man Eigenschaften wahr, wie Freude und dgl., an der Ur- 
materie aber auch nicht eine Eigenschaft, und daram ist sie, die 


1) Setze eine Interpnnktion hinter suhnkmam. 
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Grnndursache, absolut unentfeltet ‘), das ,grosse‘ PriEcip aber, mit 
ihr verglichen, entfaltet. Das ist der Sinn. 


,Wenn [die Grundursache] von der hochsten Feinheit sein 
soil, leugnet man sie dann nicht besser ganz nnd gar?“ [Als 
Antwort] auf diese Frage erinnert [der Verfasser] an das oben 
[in Sutra 110 — 112] gesagte: 

137. Weil ihre Existenz sich aus ihren Produkten 
ergiebt, ist sie nicht abzuleugnen. 

Das ist verstandlieh. 


Die Einzelheiten, welcbe bei der Erscbliessung der Urmaterie 
zur Sprache kommen mussten, sind [jetzt] ausfiihrlich erortert; 
von bier an bis zum Ende des Buches sollen nun die Einzelheiten 
erwogen werden , welcbe bei der Erscbliessung der Seele in Be- 
tracht kommen. Dabei stellt [der Verfasser] folgenden Punkt aufs 
Gerathewohl voran : 

138. Da [die Existenz der Seele] an sich nicht 
bestritten wird, ist wie bei dem [Begiiffe] Yerdienst 
kein Beweis [nothig]. 

Wo binsicbtlich [der Existenz] eines Dinges an sich kein 
Streit obwaltet, [sondem nur uber die Art, wie dasselbe zu denken 
ist], da ist fiir dasselbe als solcbes (svarupatah) kein Beweis 
erforderlicb , [ebensowenig] wie fiir [den Begriff] Verdienst. Das 
ist der Sinn. Man verstehe das folgendermassen : Wie selbst fur 
die [Existenz der] Urmaterie als solcherein Beweis erforder- 
lich ist, da [nicht nur fiber ihre Qualitaten, sondem] auch fiber 
das Ding [selbst] ein Streit besteht, so ist es nicht im Falle der 
Seele. Dean wenn das geistige [Princip] zu leugnen ware, so miisste 
die Welt blind sein; und deshalb streiten selbst die Buddhisten 
nicht den Empfinder, das Ich-Ding als solches ab. ,Wie bei dem 
[BegriflFe] Verdienst'; d. h. das Verdienst als solches wird auch 
von den Buddhisten anerkannt. da sie annehmen, dass ein Verdienst 
in dem Betreten gluhender Steine und in ahnlichen [Selbstqualereien] 
liegt. Deshalb sind in Bezng auf die Seele nur Schlussfolgerangen 
zu machen, welcbe ihre Verschiedenheit [von allem sonst], ihre 
Ewigkeit und dgl, [nicht aber ihre Existenz als solche] beweisen. 


Auch in dem obigen Sutra [66] ,Die der Seele daraus, dass 
das zusammengesetzte zum Zwecke eines andem da ist“ ist nur 
die Erscbliessung ihrer Verschiedenheit [von allem ubrigen] ge- 

1 1 rUge den Interpanktionsstrich hinter iti und seize ihn hinter jxira- 
mavyaktam. ■' 

2) l-amcana = anumana-kramam apahdya, P. 
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meint, nicht aber ist dort an die vollige Nichtwahmehmbarkeit der 
Seele gedacht. Mit Beztig daraaf [wird] nun ein Sutra [voran- 
gestellt], welches diese Verschiedenheit ausspricht; 

139. Von dem Koi’per u. s. w. ist die Seele unter- 
schieden. 

Von [alien] den Dingen, die in den 24 Principien enthalten 
sind , vom Korper bis hinauf zur Urmaterie , ist die Seele , d. h. 
der Empfinder , unterschieden ; das ist der Sinn. Empfinder be- 
deutet Seher. 


Hierfur nennt [der Verfasser] die Grunde in den Sutras 
[140—142]: 

140. Wed das zusammengesetzte zum Zwecke 
eiaes andem da ist. 

Weil alles zusammengesetzte von der Urmaterie an zum Zwecke 
eines andem da ist, wie Betten u. s. w. Daraus folgt, dass die 
Seele unzusammengesetzt, anders als die Korper und die sonstigen 
zusammengesetzten Dinge ist. Das ist der Sinn. Derselbe Grand 
ist [schon] erlautert bei Gelegenheit des [Sdtra 66] „Die der Seele 
daraus, dass das zusammengesetzte zum Zwecke eines andem da 
ist.* Die Wiederanfiihrung dieses schon angegebenen Grandes hat 
den Zweek, die Reihe der Grunde [an einer Stelle] zu vereinigen. 


Femer : 

141. WeU sie das Gegentheil von deni ist, was 
aus den drei Constituenten besteht u. s. w. 

Weil sie das Gegentheil von dem ist, dessen Wesen Freude, 
Schmerz oder Bewusstlosigkeit ist u. s. w. ; das ist der Sinn. Die 
Eigenschaft , welche die Korper und [die Sinne , Innenorgane und 
Objekte] besitzen, dass namlich Freude u. s. w. zu ihrem Wesen 
gehort, kann ja der Empfinder der Freude u. s. w. nicht theilen; 
denn wenn dieser Freude u. s. w. aus sich selbst heraus schopfte, 
wurde der [logische] Widersprach vorliegen, dass ein und dasselbe 
Ding gleichzeitig Objekt und Subjekt ware; d. h. Freude u. s. w. 
kann nur dann empfunden werden, wenn [nebeu dem Objekt] ein 
Subjekt vorhanden ist. Wenn [man uns darauf einwendet] : „So 
lasst dock von der Seele ihre in dem afficirten Innenorgan reflek- 
tirende Freude u. s. w. entgegengenommen werden wie etwas, das 
ihr selbst gehort, [wie z. B. ein Mensch sein Bild im Spiegel 
sieht?“, so erwidem wir]: Nein! denn wenn das so wSre, so 
wurde, da wir doch dem Innenorgan Freude u. s. w. zuschreiben 
mussen 0, eine iiberflussige Complicirtheit in der Annahme liegen. 


1) Tilge die Interpnnktion hinter ^kalpanaucityat. 
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dass eine in der Seek vorhandene Prende oder dergl. in dem 
Innenorgan reflektire. Solche Vorstellungen aber wie ,Icb bin 
freudig, scbmerzvoU, bewusstlos* beweisen nicht, dass Freude u. s. w. 
in der Seek hafte, da sie sieh aucb dadurch erklaren lessen, dass 
[die Seek] die Herrin fiber die [Freude, den Sebmerz, die Be- 
wusstlosigkeit] ist, und dadurcb, dass dem Innenorgan die Freude 
u. s. w. angehort. Denn in der landkufigen Vorstellung des leh 
ist das Innenorgan ebenso nothwendig Objekt [wie in der pbilo- 
sophischen], weil die Fehkr [des Innenorgans], d. h. die Disposition 
zum Irrthum sowie [der Irrthum selbst] ununterbrochen fortbe- 
steben, und weil sein Reflektiren [in der Seek, ohne welches ein 
Irrthum keine bewusste Idee sein konnte,] sich nur gezwnngen 
annehmen liesse, [weim das Innenorgan nicht Objekt der Seek ware]. 

Unter dem Ausdruck ,u. s. w.‘ sind in diesem [Sutra] die in 
Karika [11] ,Aus den drei Constituenten bestehend, nicht-isolirt, 
Objekt etc.** genannten [Qualitateu] , die Nicht-Isolirtheit u. s. w., 
zu verstehen ; desgkichen die Eigenschaften der Korper und 
der fibrigen [am Anfang dieses Commentars angeffihrten Dinge], 
Farbe u. s. w. 

Femer : 

142. Und schliesslich, weil sie regieid, 

Und weil [die Seek, oder — wie es hier heisst — ] der Em- 
pfinder [wSrtlich ,der Geniesser] der Regierer ist, besteht eine Ver- 
schiedenheit z^vischen ihr imd [alien] regierten Dingen bis hinauf 
zur Urmaterie. Das ist der Sinn. Derm Regieren ist eine Ver- 
bindung des Empfinders [mit dem empfundenen] ; und diese [Ver- 
bindung] ist die Ursache der die Empfindung veranlassenden Ver- 
anderungen der Urmaterie und [ihrer Produkte], wie aus dem 
Sfitra waiter unten [V. 114] henrorgeht „Unter der Leitung des 
Geniessers findet die Bildung des Sitzes des Genusses statt.“ Und 
eine Verbindung kann nur da eintreten, wo eine Verschiedenheit 
besteht : [wenn also die Seek mit der Urmaterie und ihren 
Produkten eine Verbindung eingeht, muss sie von denselben ver- 
schieden sein]: das ist der Gedanke. — Das Wort .schliesslich' 
{iti) zeigt an, dass [hier] die Grfinde zu Ende sind. 


[Der Verfasser] ffihrt in den [folgenden] beiden Sutras eine 
Argumentation an, welche fur die [in Sutra 139 — 142] vorgetragene 
Scnlussfolgerung spricht: 

143. Weil sie cler Empfinder ist. 

Denn wenn der Empfinder nichts anderes ware als der Korper 
Oder [die Sinne oder das Innenorgan], so ware damit der Begriff 

It Ein Grondsatz der Kyaya-Philosophie. 



SamTchya-pravacana-hhashya I. 143 — 145. 


153 


des Empfinders aufgehoben, well ein tmd dasselbe Dmg nicbt gleicb- 
zeitig Objekt und Subjekt sein kann, d. b. weil die Annabme un- 
stattbaft ist, dass etwas tininittelbar sicb selbst empfinde. Waram 
dieselbe unstattbaft ist, war scbon oben erklart. Bei diesem Sutra 
soil man sicb dessen erinnem, dass die Empfindung scbon der 
Seele zugescbrieben worden ist; wie dieselbe der Seele angebort, 
obne dass diese dabei einer Veranderung unterliegt, war [scbon] 
bei Gelegenbeit des [Sdtra 104] ,Die bewusste Empfindung berubt 
auf dem Geiste* erortert. 


Femer: 

144. Und weil die Bemuhnng sich auf die Iso- 
lirung richtet. 

Wenn der Korper oder [die Sinne oder das Innenorgan] der 
Empfinder waren, so wurde keines Menscben Bemiihung zum Zwecke 
der Isolirung des Empfinders , d. h. zum Zwecke der absolnten 
Vemicbtung des Scbmerzes, berechtigt sein, weil der Kfirper und 
die anderen [genannten] Binge vergangbch sind, und wed eine 
Isolirung der TJrmaterie unmSglicb ist, da durcb einen Beweis, 
der [die Urmaterie] als die Trfigerin ibrer Eigenscbaften erkennen 
lebrte , dargetban worden ist , dass der Scbmerz ihr Wesen sei ; 
denn die absolute Vemicbtung des Wesens [einer Sacbe] ist 
nicbt mSglicb. Das ist der Sinn. 

Die Lesart hatvalyartham prakrteh ,zum Zwecke der Isolirung 
der Urmaterie' in unserem Sutra ist als irrig abzuweisen, da in 
Earika [17]: 

„I)ie Seele ist [von allem materiellen unterscbieden] , weil das zu- 
sammeugesetzte zum Zwecke eines andem da ist, weil sie das Gegen- 
theil von dem ist, was aos den drei Constituenten besteht u. s. w., weil 
sie regiert, weil sie der Empfinder ist und weil die Bemubung sicb auf 
die Isolirung ricbtet." 

[ebenso wie in unserem Sutra] Tcaivalydriham pravrtteq ca ge- 
lesen wird und [die angefiihrte varia lectio] keinen passenden 
Sinn giebt. 


[Hiermit] ist die Seele als verschieden von den 24 [materiellen] 
Principien erwiesen; jetzt wird eine besondere, der Seele angeborige 
Eigentbiimlicbkeit erscblossen , um ihre Verscbiedenbeit zu ver- 
deutlicben : 

145. [Das ist] das Licht, weil die Begriffe des 
ungeistigen und des LicMes sich ausschliessen. 

Die Vaigesbikas lehren, dass in Folge einer Verbindung des 
bis dahin ungeistigen, d. b. licbtlosen, Selbstes mit dem inneren 
Sinn das Licbt, das man , Erkennen' nennt, entstehe. Das ist nicbt 
ricbtig, weil man im taglicben Leben nicbt das Entsteben des 



154 


Samlehyorpravacatia-bhashya I. liS. 146. 


Lichtes an einem nngeistigen, liehtlosen Dinge, wie z. B. an einem 
Erdklumpen, beobachtet, mithin die [beiden Begriffe] sieb aus- 
scbliessen. Darnm ist die Seele ibrem Wesen nach Licbt, wie 
die Sonne und die andem [Gestirnej. Das ist der Sinn. Ebenso 
[lebrt] aueb die Tradition: 

„TVi© keine Verbindung zwischen Licht und Finsterniss md^licb 
ist, so bestoht*) anch keine Einheit zwischen der Erscbeinungswelt und 
der hochsten Seele“, 

und 

„Wie eine Leuchte aus Eicbt bestebt, sei sie klein oder gross, so, 
wisse man, bestebt die Seele in alien Wesen aus Erkenneu" 

Die Licbtbaftigkeit, welcbe in gleicber Weise dem Feuer, dem 
Sattva und dem Geiste angebort, ist eine mit Worten nicbt zu 
erklUrende Eigenscbaft {ahJiandopddhi), [deren Existenz jedocb] aus 
dem durcbgebenden Spraebgebraueb [folgt] -). 


jBestebt nun, trotzdem [die Seele] ibrem Wesen nacb Licbt 
ist, [zwiseben den beiden Begnifen] das Verbaltniss von Eigen- 
scbaft und Trager der Eigenscbaft, wie [esj bei dem Feuer [der 
Fall ist], Oder nicbt?'* Darauf erwidert [der Verfasser]: 

146. Da sie qualit&tlos ist, besitzt sie den Geist 
nicht als Eigenscbaft. 


Das ist verstandlicb. — Dabei ist femer folgendes zu be- 
acbten : wenn auf Grand des Satzes, dass die Seele ibrem Wesen 
nacb Li^t ist, sich [alle] anderen [einscblBgigen] Vorstellunrren 3) 
Objekte werden erfasst' u. dgl.] einfacb durcb°eine 
Verbindung [des Innenorgans] mit einer solcben [selbst Licbt 
seienden Seele] erklaren lassen, so ist es eine unnutze Complikation 
[der Seele aucb noch] eine Eigenscbaft zuzuscbreiben, die sicb 
als Licbt aussert. Lnd [der Vergleicb mit dem Feuer, den der 
Opponent vorgescblagen bat, ist nicbt zutreffend; denn] daraus 
dass das Feuer , aucb wenn man seine besondere Eigentbiimlicb- 
keit, die wir ^icbt' nennen, nicbt wabmimmt, docb durcb das 
Vorbandensein der Fuhlbarkeit wahrgenommen wird, ergiebt sicb 
dass Licbt und Feuer verscbiedene Dinge sind, [d. b. dass das’ 
erste erne Qualitat des letzteren ist]; da bingegen die Seele zu 
der Zeit nicbt wahmebmbar ist, in welcber man das Licbt welches 
Erkennen- heisst, mcht wahrnimmt, so stellen wir der Einfacbheit 
halber erne seehsche Substanz auf, die ibrem Wesen nacb Licbt 
ist so dass das V^erbaltmss von Eigenscbaft und Trager der Eigen- 
scbaft mcht in Frage kommt. Dieses [seelische Licbt] ist des- 
halb keine Q ualitat, well es V erbindungen u. s. w. eingeht, [was 


11 L. tambaddham anstatt eauisadhvam mit i j j 

2) Dieser Gedanke war schon mit uaLT den ■' K 
Schluss des Commentars zu .Sutra 88 ausgesprochen Worten a 

S> Mahadera hat bier Mrm-vyavaharopapattau. 
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Qaalitaten niclit thun konnen; d. h. well es bald mit dem Innen- 
organ in Verbindung tritt, bald sich von demselben trennt], nnd 
well es kein Substrat hat. Dementsprechend heisst es auch in 
der Tradition: 

„Das Erkennen ist nicht eine Eigenthiimliclikeit der Seele noch in 
irgend einer Weise eine Qualitat derselben; die Seele ist das Erkennen 
selbst, sie ist ewig, unbegrenzt und immerdar freudvoll.“ 

Wenn [nun gefragt wird :] „Welchen Grand giebt es denn fur 
die Qualitatlosigkeit [der Seele]?*, so antworten wir: Erstens 
konnen die Wiinsche und [Wabrnehmungen] der Seele nicht ewig 
angehoren, well man sieht, dass dieselben erzeugt werden; und 
wenn man [der Seele] erzeugte [also zeitweilige] Qualitaten zu- 
schreiben wollte, so ware damit die Veranderlichkeit [der Seele] 
gegeben. Ferner wiirde es eine iiberflussige Complikation sein, 
alle beide, die Materie und die Seele, als Ursachen des Wechsels 
[der inneren Vorgange] zu erklaren; und wenn [die Seele] gelegent- 
lich — durch eine Verandernng in den Zustand der Blindheit — 
der Moglichkeit ausgesetzt ware, nicht-erkennend zu sein, wiirde 
sich ein Zweifel hinsichtlich [der Wirklichkeit] der Wabrnehmungen, 
Wiinsche u. s. w. erheben. Schliesslich kann auch deshalb, weil 
die Begiiffe des ungeistigen und des Lichtes sich ausschliessen, 
wie [im vorigen Sutra] gelehrt wrurde, der ewrigen [Seele] nicht 
ein unbestandiges Erkennen angehoren '). — Dass die Wiinsche 
und [Wabrnehmungen] nur in dem inneren Sinne haften, folgt 
zwanglos aus positiver und negativer Betrachtungsweise *) ; denn 
es wiirde eine complicirte Annahme sein, beides, sowohl die Ver- 
bindung des inneren Sinnes [mit der Seele] wie auch die. Seele 
[selbst] als Ursache dieser [inneren Vorgange] anzusehen. Dass 
wir mit dem W orte ,Qualitat‘, [wenn wir von der Qualitatlosigkeit 
der Seele sprechen, nur] die besonderen Qualitaten bezeichnen 
[nicht aber die allgemeinen Qualitaten der Vai 9 eshikas, wie Ver- 
bindung, Trennung u. s. w.], ist schon [oben im Commentar zu 
Sutra 19 und 99] gesagt worden. Darum ist die Seele qualitatlos. 

Ferner konnen diejenigen Dialektiker, welche die Seele fiir 
den Thater [d. h. fiir handelnd] erklaren, keine Erlosung an- 
nehmen; denn in der [Bhagavad]gita [3. 27] und anderweitig ist 
gelehrt, dass ledigUch die VorsteUung ,Ich bin [d. h. meine Seele 
ist] der Thater* die Ursache fiir die Entstehung der unsichtbaren 
Kraft [des Verdienstes und der Verschuldung] ist; und da diese 
[VorsteUung] nach der Meinung jener kein Inthum ist, kann sie 


1) Diese letzte Bemerkung ist gegen die im Commentar zn Sutra 145 
controvertirte Lehre der Vai9esbikas and Naiyayikas gerichtet. 

2) Die positive Betrachtungsweise (anvayd) ist diese: ,wo Wiinsche und 
dgl. existiren, liegt eine Thatigkeit des inneren Sinnes (majio-vydpdra) vor, 
d. h. im Znstande des Wachens und des Traumschlafes^ ; die negative {vycitirehd) : 
,l¥o keine Thatigkeit des inneren Sinnes vorliegt, d. h. im Tiefschlafe, da 
existiren auch keine Wunsche u. dgl.‘ 
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nieht dureh eine Erkeniitniss der Wahrlieit beseitigt werden. Da 
demnach [auf jenem Standpunkte] die in der Schrift gelebrte Er- 
losung unannelimbar ist, halten wir die Seele nicht fiir den Thater. 
TJnd darans, dass [die Seele] dies nicht ist, folgt, dass ihr [anch] 
weder die nnsichtbare Kraft [des Verdienstes und der Versebul- 
dung] noch Freude n. s. w. angehort. Da deshalb der innere 
Sinn als die Ursache des Handelns u. s. w. [d. h. des Wabr- 
nehmens, des Wnnschens u. s. f.] hingestellt werden muss, gesehieht 
dies am einfachsten dadurch, dass man [diese Vorgange] als ,im 
Innern wahrzunehmende Qualitaten* definirt *). Darum ist die Seele 
qualitStlos. 

Das Wesen der Seele, die wir bier bescbrieben und die von 
der hbchsten Feinbeit ist *), findet man im [Yoga]vasishtha, wie eine 
Myrobalane auf der flacben Hand dargesteUt, d. h. ganz deutbcb 
gelehrt : 

„So ungetriibt das Licht erscheinen wurde, -wenn alles®) beleuch- 
tete, d. h. Raam, Erde, Aether, nicbt existirte, derart ist die Isolirtmg 
des Sobers , des reinen Selbstes, wenn die Dreiwelt, du und ich, kurz 
[alles] sichtbare, vergangen ist.“^i 


,Dadurch, dass man bei der Vorstellung ,Icb erkenne* das 
Verbaltniss von Eigenschaft und TrUger der Eigenscbaft empfindet, 
ergiebt sich aber doch, dass der Geist eine Eigenschaft der Seele 
ist; bedeutet doch die complicirtere Auffassung [zu welcher wir 
uns in diesem Falle bekennen] keinen Pehler, wenn sie beweisbar 
ist.* Dem gegenuber bemerkt [der Verfasser]; 

147. Das dutch die Schrift festgestellte ist nicht 
abzuleugnen, weil diese Wahrnehmung widerlegt wird. 

So [wie der Opponent meint] wiirde es sein , wenn von uns 
a^ Grund einer blossen Reflexion die Qualitatlosigkeit [der Seele], 
die Thatsache, dass der Geist nicht eine Eigenschaft [derselben] 
ist, und [die tJnveranderlichkeit der Seele] constatirt wiirde. Dies 
ist aber auch durch die Schrift [geschehen]. Darum kann die durch 
die Schrift festgestellte Qualitiitlosigkeit [der Seele] u. s. w. nicht 
abgeleugnet werden, weil ,diese Wahrnehmung*. d. h. die Wahr- 
nehmung der Qualitaten u s. w. [des Selbstes] eben durch die 
Schrift widerlegt wird; geradeso wie die Wahrnehmung Jch bin 
gelb* und ahnliche. Das ist der Sinn. Denn sonst fd.’h wenn 
solche Wahmehmungen starkere Beweiskraft batten als die Schrift 
und unsere logischen Ausfuhrungen] wiirden ja vermoge der Wahr- 


2) parama..siikshma ist ja nicht mit paramdnu zu verwechseln 

-acucm^ekt zu 

4i Vgl. den Schlnssvers im Comm, zu II. 34 
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nehmung ,Icli bin gelb* auch diejenigen Griinde widerlegt sein, 
welche die Verschiedenheit des Selbstes vom KSrper erweisen; 
nnd damit batten die Heretiker Recht. 

An Belegen aus der Schrift fur die Qualitatlosigkeit [des 
Selbstes] haben wir z. B. die SteUe ,Der Zuschauer, Erkenner, for 
sieh seiende, qnalitatlose“ [Qvet. 6. 11], dafnr aber, dass [das Selbst] 
nur Denken ist [nnd niehts anderes,] z. B. die SteUe ,Nicht-Thater 
ist der Geist, der reines Denken ist ; denn Denken nnd nnr das eine 
ist dieses Selbst“ [cf. Vedantasara 158, Nrs. Tap. 2. 1. 7, 8]. Schrift- 
stellen aber, welche [die hochste Seele] als aUes erkennend oder Shnlich 
bezeicbnen, folgennnr derlandlaufigenAusdmcksweise, der znfolge ein 
nnd dasselbe als etwas verschiedenes behandelt wird^), wie wenn man 
sagt jRahn’s Haupt‘, [wahrend doch Rahn das Haupt selbst ist]; denn 
nnter Scbriftstellen positiven nnd negativen Inhalts sind die letzteren 
die beweiskraftigeren^), wie ans der Schrift [selbst] hervorgeht [welche 
Brh. 2. 3. 6 lehrt:] ,Hieranf folgt die Unterweisnng [fiber die 
hochste Seele] : ,[Sie ist] nicht so, nicht so‘ ; denn etwas hoheres 
als dieses ,[sie ist] nicht so‘ giebt es nicbt“. — Femer ware es 
eine schwierige Annahme die Vorstellung nnknndiger Lente [d. h. 
der Vai 9 eshikas nnd Naiyayikas] ,Ich erkenne [nehme wahr, d. h. 
die Wahmehmung ist ein Attribnt des Selbstes]* ffir eine richtige 
Erkenntniss zu halten; denn [solche Vorstellnngen] tragen dnrch- 
ans den Charakter des Irrthums an sich, weil [bei denen, die sie hegen] 
der Fehler des anfanglosen Nichtwissens fortdanert. Und da sie 
demnach in den Bereich der hnndertfachen Irrthfimer [wie ,Ich 
bin gelb*] faUen, also dem Einwand, dass sie niehts beweisen, ans- 
gesetzt sind*), hat nnsere Schlnssfolgemng [in Sutra 146], welche 
dnrch die Erwagung, dass [gleichzeitig in ihr] die einfachste Anf- 
fassnng geboten ist, sowie [dnrch die Schrift] nnterstfitzt wird, 
auch die Kraft derartige Wahmehmnngen [wie die eben genannten 
sind] zu widerlegen. Wenn [man uns fragt]: ,Welche Einfach- 
heit der Auffassung liegt denn dabei vor, dass das Selbst seinem 
Wesen nach ewiges Erkennen sein soil?**, so antworten wir: Von 
den Naiyayikas und [Vai^eshikas] werden Tier Dinge angenommen 
[dnrch welche die Erkenntniss zu Stande kommt] : 1) das Innen- 
organ, 2) die erste Beobachtung [vyavasdya, z. B. ,dies ist ein 
Topf], 3) die zweite Beobachtung [anuiTyavasdya-. ,Ich nehme den 

1) In dieser Bedeutung wird zuwellen vikalpa in philosophischen Texten 
gebrancht ; ein vikalpa ist z. B. der Aosdmck dmrasya vrhshah ,Mango-Bauin‘, 
in welchem der Genetiv nicht den Besitzer bezeichnet, sondern dasjenige, was 
das im Nominativ danebenstebende ist Vijnanabhikshu meint, dass in analoger 
Weise einzelne Schriftstellen die Seele als ^les erkennend‘, d. h. als den Be- 
sitzer des Erkennens, hinstellen, wahrend diese doch das Erkennen selbst ist. 

2^ Und die Stellen, welche die Seele als ,alles erkennend* bezeicbnen, 
sind ja positiven Inhalts, diejenigen, welche von der Qualitatlosigkeit sprechen, 
negativ. 

3) Die avidyd ist 'pravah.dnddA, nicht vyakty-anddi. 

4) Vgl, die Parallelstelle S. 21, Z. 8 flF. des Textes. 
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Topf walir*] ^), xind 4) der Sitz dieser [Beobachtungen, das Selbst] ; 
von uns bingegen werden [nur] drei Binge angenommen : 1) das 
Innenorgan, 2) an Stelle der ,ersten Beobachtung* die Affektion 
dieses [Innenorgans] und 3) an Stelle einer nnendlicben Eeihe 
,zweiter Beobachtnngen‘ das Selbst in der Form ewigen einheit- 
lichen Ertennens. 


,Wenn nnn das Selbst niehts anderes als Licht sein soU, so 
ist doch der TJnterscbied seiner Zustande ®), d. h. des Tiefschlafs 
n. s. w., unerklarlicb, da das Licht docb immerdar gegenwartig sein 
musste?“ Darauf erwidert [der Verfasser]: 

148. Sie ist Zeuge des Tiefschlafs u. s. w. 

Die Seele ist nur Zeuge der dem Innenorgan angeborigen 
drei ZustSnde, des Tiefschlafs u. s. w. Das ist der Sinn. Dies 
ist [in dem Verse] ausgesagt: 

,,Waclien , Traumschlaf und Tiefschlaf sind Affektionen des Innen- 
organs, [welche nach der Reihe] durch die [drei] Constituenten [hervor- 
gerofen werden]*, als ihr Zeuge steht die wesensverschiedene Seele fest“. 

Das heisst ; als ihr Zeuge, als der Zeuge der Affektionen des 
Innenorgans namlich, ist die von ihnen wesensverschiedene, d. h. 
von den Zustffnden, Waehen u. s. w., nicht betroffene [Seele] fest- 
gestellt. 

Von diesen Zustanden ist nun deijenige, welcher den Namen 
, Waehen* fiihrt, die durch die Sinne vermittelte Verfinderung des 
Innenorgans zur Form der Obje.kte; der Zustand des Traum- 
scblafes ist eine ebensolche, [jedoch] nur durch die binterlassenen 
Eindrucke {samskdra) hervorgerufene Veranderung; der Zustand 
des Tiefschlafes ist zweierlei Art. nach dem Unterschied des halben 
und vollstandigen Schwindens [dieser Verandemngen] : bei dem 
,halben Schwinden* {ardha-laye) existirt keine Affektion, welche 
[dem Innenorgan] die Form der Objekte verleiht, sondem das 
Innenorgan ist nur so afficirt, dass es die Form der in ihm be- 
findlichen Freude, des in ihm befindlichen Schmerzes oder der 
in ihm befindlichen Bewusstlosigkeit hat; denn sonst [d. h. wenn 
nicht eine derartige Affektion vorlage] ware bei dem erwachten 
die Erinnerung an die zur Zeit des Tiefschlafs vorhandene Freude 
n. s. w. unerklarlicb, die sich z. B. in der Empfindung aussert: 
,Ich babe schon geschlafen*. Das ist in einem Sutra des Vyasa 
[Br. S. 3. 2. 10] mit folgenden Worten ausgedriickt: ,Beim Be- 
tanbten Uegt ein halber Eingang vor, weil [dieser Zustand] noch 
etwas besonderes ist“. Bei dem .vollstiindigen Sch^vinden‘ [der 
Verandemngen] {samagra-laye) aber existirt iiberhaupt keine Affek- 
tion des Innenorgans, ebenso wenig we im Tode [oder in der bis 
zur Bewusstlosigkeit gesteigerten Concentration oder in der Er- 

li Vgl- Xil.'vkantha-Hall, Rational Refutation. S 40 Anm 

2> L. obhedax tmya anst.itt W.erfo mit der t. !.' nud dem MS. 
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losung]; denn sonst wurde das Sdtra weiter unten [V. 116] un- 
begrundet sein: ,In der Versenkung, im Tiefscblaf und in der 
Erlosung haben [die Seelen] die Natur des Brahman/ Dieser t o 1 1 - 
standige Tiefscblaf stellt sicb [also] als die Negation [aller] 
Alfektionen dar, und deshalb ist die Seele nicht Zeuge desselben, 
[wie sie Zeuge des h a 1 b e n Tiefschlafs ist], weil die Seele nur 
Zeuge von Affektionen ist; denn sonst mussten auch die binter- 
lassenen Eindriicke und die iibrigen Attribute des Innenorgans 
[vor allem die fortwirkende Kraft des Verdienstes und der Ver- 
schuldung] von dem Zeugen erleuchtet [d. h. zum Bewusstsein 
gebracht] werden. [Den Ausdruek] aber, dass [die Seele] Zeuge 
des Tiefschlafs u. s. w. sei, werden wir [im Commentar zu I. 161] 
dahin erklSren, dass dieselbe solche in ihr reflektirenden Affektionen 
des Innenorgans, [wie sie in den ZustSnden des Wachens, des 
Traumscblafes und des halben Tiefschlafes vorliegen,] erleuchtet. 
Deshalb ist zum Zwecke des Erkennens keine Verandemng der 
Seele erforderlich, [wie die Naiyayikas und Vai^eshikas meinen]. 
,6anz sch5n! [wird hierauf eingewendet] Wenn ihr [aber] im 
Tiefscblaf*) eine Affektion des Innenorgans constatirt, welche 
Freude, Schmerz u. s. w. aufnimmt, so ist doch die Annahme ge- 
boten, dass auch im Zustande des Wachens und [des Traumscblafes] 
sammtliche Affektionen von [anderen] Affektionen erfasst werden, 
und damit wird die Lehre von dem Zeugen derselben, d. h. von 
der Seele, zwecklos; denn man kann [dann] doch ganz gut [eine 
Affektion] als solche, eben deshalb weil sie eine Affektion ist, die 
eine andere zum Objekt hat *), als die Ursache der allgemeinen Vor- 
stellung von der letzteren erklareu*. Mit nichten! Wenn man an- 
nimmt, dass eine Affektion regelmassig eine andere zum Objekte 
habe, so bedeutet das einen regressus in infinitum, und ausserdem 
wurde dies eine unniitze Complikation sein 3). Da ferner fur solche 
Affektionen wie ,Ieh bin freudig* u. s. w. die Freude u. s. w. der 
besimmende Faktor ist, so hat man schon, bevor [jene Affektionen 
ins Leben treten,] eine allgemeine Idee *) von diesem [bestimmen- 


1) Dies bezleht sich auf den Torher erwahnten , halben Tiefscblaf* der 
Samkbyas. 

2) L. vrtti-gocara-vrttitvenaiva mit der v. 1. 

3) Denn die Theorie der Samkhyas hat den Vorzug der Einfachheit, in- 
sofem sie an Stelle der zahllosen Affektionen, welche die Opponenten annehmen 
mdssen, einzig und allein die Seele setzt, — wie iibrigens gleicb im Te:xte ge- 
sagt werden wird. 

4) Ein nirvikalpaka jndna (eine allgemeine unbestimmte Idee , eine 
nieht-<iifferen 2 iirte Vorstellung) ist es z. B., wenn man aus der Feme ein Ding 
bemerkt, obne entscbeiden zu kdnnen, was es ist. wenn man nur weiss: da ist 
etwas {kimcid asti); kommt man aber naher und iiberzeugt sicb, dass dies ein 
Baum Oder dgl. ist, so wird das nirvikalpaha zum savikalpaka jhdna 
(cf. Nyayako^a;. Dem letzteren muss stets das erste vorangehen, und so auch 
in unserem Falle der ^a^?^^’a^[/;aA:a-Empfindung ,ich bin freudig* das nirvikalpaka 
Jndna der Freude. 
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den Faktor] voransztisetzen. In Anbetraeht der dabei [anznneh- 
menden] nnendlich vielen Affettionen [von der Art dieser] aUge- 
meinen [Ideen] ntm constatiren wir der Einfaehheit halber ein 
ewiges einheitlicbes Erkennen, welches das Wesen des Selbstes 
ansmacbt. Um solche bestimmten VorsteUungen, wie Jch bin 
freudig^ [zu erklaren, sagen wir, dass] die Afifektion des Innen- 
organs eine dementspreehende Form annimmt; denn da wir in 
der Seele nnr eine Assimilation an diese Affektion [des Innenor- 
gans in der Form eines Eeflexes] gelten lessen , geben wir nicht 
zu, [dass jemals der Seele] irgend eine andere Form ausser der 
jener Affektion [angehort], well die Veranderlichkeit [der Seele] ge- 
geben seinwurde, wenn dieselbe eine [andere, von jener Affektion 
des Innenorgans] unabhangige Form annehmen koimte *). 


Wenn nun demnach die Seele lediglich Zeuge des Tiefschlafs 
und der anderen [ZustUnde] ist, so konnte doch auch die Einheit 
der Seele anzunehmen sein, und es erhebt sich desbalb der Zweifel : 
,Ist sie eine oder [individuell] verschieden ?“ Mit Bezug darauf 
wird folgender Einwand [gegen die Samkhya-Theorie] erhoben : 
,Da die Schriftstellen, welehe die Nichtverschiedenheit [der^Seelen] 
lehren, durch die Untersttitzung von Seiten der ErwSgung, dass 
damit die einfachere Anschauung geboten ist, beweiskraftiger sind 
[als diejenigen Stellen, welcbe von einer Verschiedenheit der 
Seelen sprechen], so folgt aus den ersteren, dass es nur eine 
Seele giebt; denn die Unterscbiede, welcbe sicb in den Zustanden 
des Wachens u. s. w. darstellen, sind Eigenscbaften des Innenor- 
organs. Trotzdem das eine Selbst Zeuge aller Innenorgane ist, 
so nimmt docb nur dasjenige Innenorgan, welcbes eine bestimmte 
Affektion hat, den Zeugen in Beschlag der Art, dass derselbe durcb 
eben diese Affektion charakterisirt wird, was sich in solcben Vor- 
stellungen aussert, wie ,Ich nehme den Topf wahr‘. Wahrend des- 
halb bei einem Innenorgan die Affektion ,dies ist ein Topf vor- 
begt, wird durch die [ein anderes Objekt erfassende] Affektion 
eines anderen Innenorgans nicht die Empfindung ,Ich nehme den 
Topf wahr vermittelt“. Diesen [Ausfuhmngen] gegeniiber stellt 
[der Verfasser] die [eigene] Lehre auf; 


149. Aus der Vertheilung der Geburt u. s. w. 
folgt die Yielheit der Seelen. 

Der rechtschaffene wird im Himmel [wieder] geboren, der 
bose in der Holle; der nichtwissende wird gebunden. der erkennende 
erlost u. s. w. Da diese von der Schrift und Tradition gelehrte 
’Vertheilung, d. h. Verschiedenheit, andemfalls unerklarUch ware 


1) Hier Ut der Comments Sntra US za Ende, and es begimit die 
Einkitaug la 149, erne Polenuk gegen die Vedanta-Aaffassnng des Cankara 
In Halite Text ist also die Zahl 148 hier herauf zu riicken 

2) Denke anymud buddher rtshaydntardkdra-vrtti^vdrd, P. 



SdmJchya-jn-ttvacana-hhashya I. 149. 150. 


161 


giebt es viele Seelen. Das ist der Sinn. Geburt und Tod sind 
in unserem System nicbt Entstehen und Vergehen [der Seele], 
weil sie dieselbe gar nicht betreffen; vielmehr bedingt die Ver- 
bindung [der Seek] mit einem bestimmten Aggregat, das aus einem 
neuen Kbrper, [neuen] Sinnen und [einem neuen Innenorgan] be- 
steht, das Empfinden, und die Trennung [von diesem Aggregat] das 
Aufhoren desselben. Fiir die Vertheilung der Geburt u. s. w. haben 
wir z. B. folgende Schriftstellen : 

„Die eine roth-weiss-schwarze Ziege [gleichzeitig ,die ungeborene‘ 
ajd], welche viele ihr gleichartige Jungen wirft, bespringt ein Bock 
[gleicbzeitig ,der ungeborene*, oja] mit Lust* wahrend ein andrer Bock 
die genossene verlasst“. 

jjDiejenigen, welche dieses wissen, werden unsterblich ; aber die 
anderen erleiden Schmer 2 “ [Brh 4. 4. 14, Qvet. 3. 10] *). 


,Aber es kf)nnte docb trotz der Einheit der Seek die Ver- 
theilung von Geburt u. s. w. auf der Verschiedenheit der Be- 
stimmungen, d. h. der Upadhis, beruhen.* Daranf erwidert [der 
Verfasser] : 

150. Auch bei der Verschiedenheit der Upadhis 
vftlrde die eine [Seele] vielfach gebunden sein, wie 
der Rauni durch TOpfe u. dgl. ■) 

Auch bei der [von euch Vedantisten als Grund der thatsUch- 
lichen Vertheilung angeftihrten] Verschiedenheit der Upadhis ist 
doch die eine Seek [welche ihr annehmt] durch vielfache Upa- 
dhis gebunden , wie der eine Raum vielfach durch Topfwande 
vmd dgl. gebunden ist. Darum miisste wegen der Verschieden- 
heit der Bestimmungen das eine Selbst [gleichzeitig] mannigfachen 
Geburten, Toden u. s. w. [d. h. Freuden, Schmerzen etc.] ausgesetzt 
sein, wie im FaUe des [iibematurlichen] Annehmens mehrerer 
Korper*) (kdya-vyuha) u. s. w. die [faktische] Vertheilung 5), 
dass der eine Mensch geboren wird, der andere nicht u. s. f., ist 
also [auf eurem Standpunkte] unmSglicfa. Das ist der Sinn. Denn 
wenn ein und derselbe Baum [an einem Theik] die Verbindung 
mit einem Affen aufweist, [an einem anderen] nicht, so besteht 
wegen der Verschiedenheit der Bestimmungen [d. h. der Zweige, 
des Stammes, der Wurzeln] nicht die Vertheilung, dass ein Baum 

1) In den Upanishads beginnt djeser Halbvers ya etad vidur. 

2) Die Anffassnng Vijfisina's, der in diesem Sutra Samkhj-a-Doktrin sieht, 
ist hochst gezwungen; Animddha erkennt mit Recht darin den Einwand eines 
Vedantisten. 

3) Welches eine der wunderbaren Krafte des Yogin ist. Das Wort 
kdya-vyuha steht in diesem Sinne noch bei Animddha zn Sutra V. 129. 

. 4) Dieses dill bedentet nach dem Pandit: oder wie die gewohnlichen 

Menschenkinder mannigfache Geburten und Tode nach einander Jcrameud) 
zn erleiden haben. 

3) Tilge den Interpunktionsstrich hinter vyai’asthd. 

Abhandl. d. DMG. IX 3. 
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mit dem Affen verbunden ist nnd ein anderer nicht. Da ferner 
[irgend] ein Theil des Selbstes, wenn er auch von einem tJpa- 
dhi erlost ist, dem Wiedergebnndenwerden dureh and ere Upa- 
dhis ausgesetzt sein miisste, ist fur diesen Standpunkt keine Ver- 
theilnng von Gebnndensein und Erlosung vorhanden; ganz wie 
die [analoge] Vertbeilnng im Falle des von einem Topfe einge- 
scblossenen Raumes nicht vorliegt *), weil [irgend] ein Theil des 
Raumes, der von einem Topfe frei ist, doch durch einen an- 
d e r e n Topf gebnnden werden kann. Und man darf nicht sagen, 
dass die Schrift, welche die Vertheilung von Gebnndensein nnd 
Erlosnng lehrt, nnr einen landlaufigen Irrthum nachspreche; denn 
die ErlSsnng ist keine landlaufige Vorstellung, und die Schrift 
wurde, wenn sie falsche Ziele des menschlichen Strebens lehrte, 
sich als betrugerisch und [als kein Mittel zur Beseitigung des 
Nichtwissens] heraussteUen. 


jLasst sich aber nicht trotz der Einheit des Geistes die Ver- 
theilung rechtfertigen, indem man annimmt, dass die durch diesen 
Oder jenen Upadhi [d. h. durch den Korper Caitra’s, Maitra’s u. s. w ] 
specialisirte Seele etwas [von der durch andere Upadhis speciali- 
sirten Seele] verschiedenes sei?“ Darauf antwortet [der Verfasser] : 

151. Der Upadhi ist verschieden, aber nicht der 
Besitzer desselben. 

Der Upadhi allein darf [auf jenem Standpunkt] als mannig- 
fach gelten, aber nicht auch der Besitzer desselben, d. h. die durch 
die Upadhis specialisirte [Seele], fiir mannigfach gehalten werden, 
weil, wenn die specialisirte etwas besonderes ware, die Vielheit 
der Seelen auch in dem andem System [d. h. im Vedanta] an- 
genommen werden musste. Das ist der Sinn. Auch folgende 
Erwagungen widerlegen [die Einheit der Seele] : wenn ,mit° dem 
Gebnndensein behaftet* [gleichbedeutend mit] ,specialisirt‘ wSre, so 
wurde dnrch die Trennung von dem specialisirenden [Korper b’eim 
Tode] auch der Begriff der specialisirten [Seele] aufgehoben werden, 
also von der Erlosung nicht die Rede sein konnen ^ u s w 
Wenn [nns darauf eingewendet wird]: ,In [Sutra 63 des] seehsten 
Buches ,Die speciaUsirte ist die empirische Seele, wie sich ans 
positiver und negativer Beweisfiihmng ergiebt* wird aber doch 
[der Sutra -Verfasser] selbst die durch das Subjektivirunasorgan 


1) li. nothwendig mit dem MS. ghataka^avyavasthd 

2) Denn die specialisirte Seele soil der Erlosung bedurfeu; wenn dieselbe 
aber ^ort j^emUsirt zn sem, wesson Erlosung soil dann einteeten^ 

bindnni H ^eele eine essentieUe Ver- 

bindung mit anderen ttngen eii^ge, so konnte sie nicht der Empfinder sein 
nnd ^ lage in dem Falle em knrma-kartr-virodha vor ana i 
Fehler, dass die Seele gleichzeitig ffir Subjekt nnd Ohiekt ’ na.ei 
aUes combinirte ist Objekt. denn 
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specialisirte als die empirische Seele bezeichnen !“, [so erwidern 
wir:] Nein! Denn dort*) wird [nur] gesagt, dass der Begriff der 
empirischen Seele, d. h. des Leben erhaltenden [Princips], der 
specialisirten [Seele] innewohnt; nicht aber soil [dort] gelehrt 
werden, dass die Vertheilung des Gebtindenseins und der Erlosung 
auf der specialisirten [Seele] berube ; denn zur Zeit der Erlosung 
giebt es keine specialisirte [Seele] mehr. Wenn femer einige 
modeme angebliche Vedantisten sagen : ,Die Beflexe der Seele, die 
nur eine ist, in den Upadhis heissen ,individuelle Seelen', wenn 
[diese Upadhis] Produkte [d. h. Innenorgane] sind; [der Eeflex 
der Seele aber] in dem Upadhi, welcher die Ursache ist, [d. h. 
in der Maya], ist ,Gott‘ ; und aus der Verschiedenheit der Beflexe 
von einander erklart sich die Vertheilung der Geburten und aller 
anderen [Zustande]“, so ist anch das nicht richtig; denn [diese 
Theorie] erliegt dem Dilemma, [das sich ergiebt, wenn man fragt], 
ob [die reflektirende Allseele von ihren Beflexen] verscbieden sei 
Oder nicht. Wenn [namlich] die reflektirende [Allseele] und ihr 
Beflex etwas verschiedenes sein soUen, so miisste der Beflex [d. h. 
die individuelle Seele] ungeistig sein, und es konnte mithin von 
ihm nicht das Empfinden, Gebunden-, Erlostsein n. s. w. [d. h. 
die Unveranderlichkeit und Unabhangigkeit] gelten; auch wurde 
damit das Dogma dieser [angeblichen Vedantisten] von der Iden- 
titat des Brahman und der individuellen Seelen aufgehoben sein; 
und [schliesslich] ist eine sowohl von den individuellen Seelen als 
auch von Gott verschiedene Seele gar nicht beweisbar. Wenn aber 
[die reflektirende Allseele und ihr Beflex] nicht [von einander] 
verscbieden sein sollen, so wird die Vermengung [von Gebunden- 
und Erlostsein] unvermeidlich. SoU aber [eine dritte Moglichkeit 
ins Auge gefasst und] angenommen werden, dass [die beiden 
Dinge gleichzeitig] verscbieden und nichtverschieden seien , so 
fSllt damit das Grunddogma jener [Pseudo- Vedantisten], und [ansser- 
dem] widerspricht sich [gleichzeitiges] Verscbieden- und Nicht- 
verschiedensein. [Auf unserem Standpunkt] aber begt ein solcher 
Widerspruch nicht vor, da [zwischen den einzelnen Seelen] nach 
unsrer Meinung eine Nichtverschiedenheit im Sinne von 
[laumlicher] Ungetrenntheit besteht und eine Verschieden- 
heit [im Sinne von] gegenseitiger Niehtexistenz. Diejenigen 
Schriftstellen aber, welche unter AnMbrung von Gleichnissen von 
den Bestimmungen , den Beflexen u. s. w. [der hSchsten Seele] 
sprechen, werden wir weiter unten [im Commentar zu 1. 154]*) 
erklaren. ,Ganz schon! Von tms wird [aber] nur gesagt, dass 


1) Fiige ein tatra hinter na ein mit der v. L nnd dem MS. 

2) Indem man, wie die Anhanger des Nimbaditya (Nimbarka) than, die 
individnellen Seelen in gewisser Hinsicht mit der hochsten Seele identlsch , in 
gewisser Hinsicht von ihr verscbieden erklart. 

3) Denn jede Seele ist ja allgegenwartig. 
i) S. 10.5, Z. 19 £F. in der Ausgabe. 


11 ' 
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die Schrift solche Unterschiede wie den zmschen der reflek- 
tirenden [Allseele] und ihren Reflexen [oder den zwischen der All- 
seele imd ihren TheUen] als etwas scheinbares hinstelle und [auf 
Grand dessen] die Vertheilnng von Gebunden- und Erlostsein 
statuire; nicht aber lehren wir, dass dieses Verbaltniss von 
reflektirender [Allseele] und Reflexen, die Verschiedenheit der 
beiden oder das Gebunden- und Erlostsein etc. in Wirklich- 
k e i t existire.* [Auf diesen Einwand erwidem wir :] Das ist nicht 
richtig; denn wenn das so ware, so wiirden damit zwei Reihen 
von Schriftstellen , [erstens] die fiber das Gebunden- und Erlost- 
sein und [liber die anderen Zustande der Seele handelnden, zweitens] 
die liber die [individuelle] Verschiedenheit [der Seelen] ungiltig 
werden; mit Rucksicht darauf ist es der Einfachheit halber ge- 
boten, die Reihe deijenigen Schriftstellen, welche die absolute 
Nichtverschiedenheit [der Seelen] lehren, dahin einzuschranken, dass 
[man sagt;] dieselben meinen nur die [raumliehe] Ungetrenntheit; 
— zumal da in anderen Schrift- und Traditionsstellen diese Un- 
getrenntheit constatirt wird. 


Die angegebene Beweisfuhrang gegen die Bekenner der Seelen- 
einheit bringt [der Verfasser] zum Austrag: 

152. Wenn [die Seele] so als ein und dieselbe 
rings umher existirte, kdnnten ihr nicht die sich 
widersprechenden Attribute beigelegt werden. 

Wenn die Seele in dieser Weise [wie die Anhanger (J-'ankara’s 
behanpten] als ein und dieselbe iiberall existirte , so kdnnten 
nicht die sich widersprechenden Attribute, wie Geburt und Tod etc. 
[d. h. Fi-eude und Schmerz], an sie herantreten. Das ist der Sinn. 
Oder man kdnnte [im Sutra] ekatve abtrennen [und na als ein 
selbstandiges Wort ansehen^)]; dann wiirde der Sinn sein: Wenn 
man die Einheit [der Seele] annimmt, so liegt keine Uebertragung 
sich widersprechender Attribute auf die rings umher, d. h. uberall 
existirende, d. h. in alien Upadhis ein und dieselbe seiende [Seele] 
vor. Dieser Satz [der Anhanger (,'afikara’s] ist nicht [richtio-]- 
vielmehr ist [bei einer solchen Annahme] ein Zusammenbringeii 
sich widersprechender Attribute durchaus unvermeidlich. 

Wenn [ons eingewendet wird:] ,Die Seele ist aber doch attri- 
butlos! Weshalb soil also auf sie das ganze Gemengsel von sich 
widersprechenden Attributen. wie Geburt und Tod. Gebunden- und 
Erlostsein etc. fallen, da doch auch i h r zugebt. dass alle Attribute 
den Upadhis angehoren?*. [so antworten wir:] Nein' denn ivir 
schreiben die genannten Attribute in der Form einer Yerbindun<^ 
[mit dem In nenorgan], resp. einer Trennung [von demselben, oder 

1) earvoto umschreibt das pari in parivartamanasm. 

Das ergiebt eine hikhst spitzfindige und ganz unmogUche Deutung. 
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— sagen wir — in der Form] des Empfindens, resp. NicMem- 
pfindens, [in der That] der Seele zu und leugnen nur, wie 
sehon erklart, dass der Seele Attribute angehoren, welche eine 
Veranderong bedeuten *). 

Wie eine Vertheilung bei den Attributen der rothen, blauen 
und andren Farben vorliegt, die auch [nur] auf die Krystalle iiber- 
tragen werden, so gilt aueb nach den Lehrbiichem eine solche 
Vertheilung von den Attributen des Innenorgans , von Freude, 
Schmerz u. s. w., sowie von den Attributen des Korpers oder [der 
Sinne] , von Brahmanenschaft , Kriegerschaft u. s. w. , welche 
[Attribute] gleichfalls [nur] auf die Seelen iibertragen werden; wie 
es z. B. im Vishnupurana [? *)] heisst ; 

„Wie wenn der Raum in einem Topf mit Staab, Rauch und dgl. 
erliillt ist, doch nicht alle [anderen abgesehlossenen Raume damit] be- 
haftet sind, so ergebt es auch den Seelen mit Freude u. s. w.“ 

Dass auch diese [auf Uebertragung beruhende] Vertheilung 
mit der Annahme der Seeleneinheit nnvereinbar ist, ebenso wie 
die Vertheilung von Gehurt u. s. w. [d. h. von Tod, Gebunden- 
und Erlostsein], lehrt [der Verfasser jetzt] mit den Worten: 

153. Auch wenn [die Attribute] einem andem 
angehoren, lasst sich dieselbe nicht aus einer Ueber- 
tragung erklaren, wegen der Einheit. 

Auch wenn [ihr Vedantisten darauf hinweist, dass] diese 
Attribute, Freude u. s. w., einem andem [nSmlich dem Innenorgan] 
angehoren, lasst sich die Vertheilung derselben auf die Seele [von 
eurem Standpunkte] nicht aus einer Uebertragung erklaren, wegen 
der [von euch angenommenen] Einheit des Sitzes der Uebertragung, 
d. h. der Seele. Das ist der Sinn. [Das im Vishnupurana ge- 
brauchte Gleichniss von dem Baum ist indessen nicht ganz zu- 
treffend; denn] trotz der Einheit des Raumes sind die durch Tbpfe 
abgesonderten Btiume wegen der Verschiedenheit der Topfe ge- 
schieden, und deshalb ist [in diesem Fall] eine Vertheilung der 
Upadhi - Attribute moglich. Etwas durch Upadhis ahgesondertes 
aber ist nicht Selbst, nicht individuelle Seele oder [Gott], weil 
dieses bei der Beseitigung der Upadhis aufhbren musste zu exi- 
stiren, gleichwie die Topfrsiume aufhoren zu sein [wenn die Tbpfe 
zerschlagen werden], und weil dadurch ein Widerspmch mit solehen 
Schriftstellen gegeben ware, wie „Die individuelle Seele stirbt 
nicht *)“ [Chand. 6. 11. 3]; vielmehr ist, wie schon oben [im 


1) Hier ist der Commentar zu Sutra 152 zu Ende; das folgende gehort 
schon zn der Einleitung des nachsteu Sutra. 

2) Attribute der Sinne waren Blindheit, Taubheit etc. 

3) Den nachfolgenden Vers habe ich im V. P. nicht anfgefunden; der- 
selbe steht aber (laud. Mand. K. 3. 5. 

4) L. na jivo mriyata anstatt jivo na mriyata mit dem MS. tmd dem 
Teste der Upanishad. 
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Commentar zu SAtra 151] ^elehrt wurde, [einfaeh] der reine Geist 
[das Selbst oder die individuelle Seele]. Diese [von iins dargelegte, 
allerdings] nicht anf der Hand Uegende (sukskmdm) TJnmoglich- 
keit einer Vertheilung von Gebunden- nnd Erlostsein etc. [auf 
eine einheitliche Seele] sehen die modemen angeblicben Vedantisten 
nicht ein tind lehren trotz der [von ihnen angenommenen] Seeleneinheit 
eine Vertheilung von Gebunden- und Erlostsein auf Grand der Ver- 
schiedenheit der Upadhis. Nur diese [Vedantisten] sind durch das 
eben gesagte widerlegt. Die vereinzelten unter ihnen aber, welche, 
jene TJnmoglichkeit erkennend, das Gebundensein und die anderen 
[ZustiSnde: Erlostsein, Geburt und Tod] nur Eeflexen des Geistes, 
welche anf die Upadhis fallen, zuschreiben, befinden sich in 
einem gar grossen Irrthum; und zwar wegen des [im Commentar 
zu Sdtra 151] hervorgehobenen Fehlers, dass [diese Theorie] u. a.*) 
dem Dilemma erliegt, [das sich aus der Frage ergiebt], ob [die 
reflektirende Allseele von ihren Eeflexen] verschieden sei oder 
nicht, und aus den weiteren [sich daran anschHessenden Erwagungen]; 
ferner wegen des Fehlers, auf den bei dem Sutra [99] hingewiesen 

wurde: ,Das Innenorgan ist, weil es von jener durchgluht wird * 

Pemer ist nirgends im Vedantasutra die absolute Einheit 
aller Seelen behauptet, vielmehr ist ihre Verschiedenheit in fol- 
genden Sfltras gelehrt: ,Auch weil die Verschiedenheit [in der 
Schrift] ausgesagt ist, hat man [Gott von den andem individueUen 
Seelen] zu unterscheiden* [Br. S. 1. 1. 21], , Vielmehr [ist die 
hSchste Seele iiber die anderen Seelen] erhaben, weil ihre Ver- 
schiedenheit aufgezeigt ist* [Br. S. 2. 1. 22], „[Die individuelle 
Seale ist] ein Theil [der hbchsten Seele], weil die Vielheit [der 
Seelen] ausgesagt ist* [Br. S. 2. 3. 43] u. s. w. Darum sind die 
Theorien der modemen [Ausleger], dass [die Einzelseelen] Bestim- 
mungen oder Eeflexe [der Allseele] seien u. s. w. *). nichts als 
Imlehren; auch deshalb, weil fur zweifelhafte . im eignen System 
nicht erorterte Punkte die Lehre der verwandten Systeme mass- 
gebend ist. Dieses und sonst dahin gehoriges ist von uns im Com- 
mentar zur Brahmamimamsa gelehrt worden. 


,Wenn demnach eine Vielheit der Seelen besteht, so stimmen 
doch damit nicht die Schrift- und Traditionsstellen , welche die 
Seeleneinheit lehren, wie z. B. 


„Denn nnr eine ist die Seele der Wesen. obwoM sie in iedem 
Weseu wohnt: einfach und vielfach erscheint sie. gleichwie der Mond 
im Wasser/* [Brahmabindupanishad 12] 


1) d*' hinter asahatia bedeutet nach dem Pan.iit drodha ■ das, 

diese Theorie zu ^\ iderspruchen fuhrt*. *' • » -s 

2i D. h. die Lehre deijenigen, welche sagen: canrdvacchinnnoun r-ni 
tanyasya )iva iti wma, mayavacchimiMya caitanyasye 'cvara Hi nama P 

3i \\ eitere derartige Vedanta-Theorien juniyeren D-itiim’ finH f 
Siddhanteleija. JUD^eren Datums findet man im 

4 1 Also in unserem Fall die des Samkhya-Sv,tems. 



SdmJehyci-pravacana-bMshya I. 154. 107 

„Ewig , allgegenwartig ist ja die Seele, nnveranderlich und makel- 
los; sie, die nur eine ist, wird verschieden durch die Kraft, die Maya, 
aber nicht ihrem Wesen nach“?*)“ 

Darauf erwidert [der Verfasser]: 

154. Es besteht kein Widerspruch mit den Schrift- 
stellen, welche die Zweitlosigkeit lehren, weil sie den 
Genusbegriff meinen. 

Es besteht ntm aber kein Widerspruch zwischen [der Sam- 
khya-Lebre und] den Schriftstellen , welche die Seeleneinheit be- 
haupten, weil diese den Genusbegriff meinen. Genus bedeutet ,Zu- 
gehorigkeit zu derselben Gattung‘, ,Gleichartigkeit‘ ; denn nur darauf 
zielen die Schriftstellen, welche die Zweitlosigkeit aussagen, hin; 
nicht aber [steht Zweitlosigkeit] in dem Sinne von Ungetheiltheit, 
weil [zu einer solchen Deutung] keine Veranlassung vorliegt. Das 
ist der Sinn. Und dass das Wort Genus die Bedeutimg ,Gleich- 
artigkeit‘ babe, lernt man aus dem folgenden Sutra. 

Indem man also das Wort Genus im angefiihrten Sinne nimmt, 
hat man unser Sutra so zu erkMren, dass es den Inhalt der fol- 
genden von der Zweitlosigkeit handelnden Schriftstellen richtig 
erkennen lehrt : ,Nur eine Seele wahrlich war dieses im Anfang“ *) 
[Ait. 1. 1. 1], jSeiend nur, o Lieber, war dieses im Anfang®), 
e i n e s nur ohne ein zweites* [Chand. 6. 2. 1] u. s. w. 

,Weil sie den Genusbegriff meinen‘ bedeutet [im Sdtra] : weil 
sie eine Zweiheit im Sinne von Ungleichartigkeit negiren wollen. 
Darin liegt folgender Sinn, nach der ersten [der beiden moglichen] 
Erklarungen *). In den Schrift- und Traditionsstellen, welche von 
der Seeleneinheit sprechen, bedeuten die Worte ,ein‘ {eJca) u. s. w. 
[d. h. ,zweitlos‘ odvitiya, advaitd] nur die Gleichartigkeit 
des Geistes, und [wenn solche SteUen, negativ gehalten,] die Ver- 
schiedenheit der Seelen leugnen], bezeichnen die Worte ,Verschie- 
denheit‘ (bheda) u. s. w. [d. h. ,unterschieden‘ anya, ,vielfach‘ ndnd\ 
diejenige Verschiedenheit, welche als Ungleichartigkeit zu definiren 
ist. Denn [erstens] muss in solchen Ausspriichen wie in fol- 
gendem ®) : 

„Nur eine Seele ist anzunehmen im Waehen, Tranmschlaf and 
Tiefechlaf; wenn sie fiber diese drei Zustande biuans ist, giebt es fur 
sie keine Wiedergebnrt.“ [Brahmabindupanishad 11] 

[das Wort ,ein‘] nothwendig die Bedeutung ,gleichartig‘ haben, da 
sonst, [d. h. wenn es ,einzig‘ im Sinne des (j’ankara bedeutete,] durch 

1) Dieser Vers wird als aus dem Lingapnrana stammend von C’aukara in 
der Einleitung zum Comm, zur ^veta<;vatara Upanisbad angeffibrt. 

2) L. schon aus Bficksicht auf den Samdhi dtmd vd idam eha evd 'gra 
dsit, wie die Upanisbad bat. Das MS. scbiebt vd binter evd ein. 

3) Tilge den Interpunktionsstricb binter sad ei'a savmye 'dam agra dsit. 

4) Die zweite folgt S. 106, Z. 7 der Ausgabe, S. 171 (Mitte) dieser Ueber- 
setzung. 

5) Der als Qloka zu lesen ist. 
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die blosse Erkenntniss der auch fur diese drei Zustande geltenden 
Einheit der Seele nicM das mit den Worten ,wenn sie uber diese 
drei ZustSnde hinaus ist‘ gemeinte Aufhoren des Wabnes bewirkt 
werden konnte, dass die drei Zustande [der Seele] eigen seien •). 
Und zweitens kann man nur dadurch , dass man die G 1 e i c h - 
artigkeit aller Seelen lehrt, ihr Wesen als von sammtlichen 
Upadhis versehieden begreiflieh machen. Auf andere Weise kann 
ja das attributlose Wesen der Seele in seiner Besonderheit [d. h. in 
seiner Unterschiedenheit von allem librigen] auch durch [den 
Gott] Brahman mit Worten nicht direkt erklart werden, da Worte 
sich immer nur auf das allgemeine [nicht auf das besondere] be- 
ziehen ®). Wenn aber, [wie wir annehmen, durch solche Schrift- 
stellen] die Gleichartigkeit der Seele in allem vom Brahman 
herunter his zum Grashalm gelehrt ist, so erwagt der Schuler, um 
sich das klar zu machen, von selbst so viel, dass [seine Erkennt- 
niss] bei einem unterschiedslosen , nicht in Worte zu fassenden^) 
Wesen anlangt; und damit hat er durch die Beseitigung aller 
Wahnvorstellungen das hochste Ziel erreicht. Wenn dagegen die 
Schriftstellen, welche von der Zweitlosigkeit sprechen, einfach die 
Ungetheiltheit [der Seele] meinten, [wie ^^nkara behauptet], so 
kQnnte sich aus ihnen nicht das Aufhoren des [subjektivirenden] 
Wahnes ergeben; denn wie in dem [untheilbaren] Aether die ver- 
schiedenartigen Tone sich befinden, so miissten auch in einer un- 
theilbaren Seele [mannigfache Attribute] wie Preude, Schmerz, 
Freud- und Schmerzlosigkeit u. s. w. wegen der bestimmenden 
Unterschiede [d. h. der Upadhis in der Form der Innenorgane] 
rahen. Und wenn [man schliesslich annehmen wollte, dass] ein 
und dieselbe Stelle [der Schrift] beides meinte, sowohl Ungetheilt- 
heit als Nichtverschiedenartigkeit , so wiirde damit eine Satzspal- 
tung {ydkya-hheda) *) [constatirt] sein und [ausserdem] die 
Theorie, dass die Ungetheiltheit gemeint sei <>), zu keinem Eesultate 
fiihren; denn nur aus der Erkenntniss der Kichtverschiedenartigkeit 


1) Denn wenn es, wie Caiikara meint, niehts als eine einzige Seele gabe, 
so soUte man lehren, dass nichts ausser dieser existire; nicht aber, dass die 
Seele in den drei Zustanden dieselbe sei, (von diesen in Wirklichkeit nicht 
beriihrt werde). 

2) virishya = paddrthdntarebhyo vivicijay P, 

3) Dies ist ein Gmndsatz des Vedanta. Eine Beschreibung durch Worte 

lasst immer noch so und so viele Besonderheiten {yi^esha) iibrig, welche nur 
durch die Siuneswahmehinaiig erfasst werden. ’ 

4) L. mit dem MS. fab^gocare statt qahdn-gocarel 

5) So heisst die Annahme, dass zwei oder mehrere Dinge in einem 
Satze ausgesagt seien; dieselbe ist zn vermeiden, so lange man eine Stelle auf 
andere Weise befriedigend erklaren kann. Dies ist ein stehendes Ailment in 
der .Mimamsa: vgl. den Index zu C^ldstuckers und CoweU's Jaiminiya-nyaya- 
m^a-vmt^, woselbst s. v. vabya-hheda 116, 8 statt 18 zu verbeiern und 

z^erst™ ^ ^ bhidyeta) hinzu- 

6) L. 'lbandatd-paratea-kalpa,myam mit dem MS. 
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[der Seelen] ergiebt sich das Aufhoren sammtlicher subjektiviren- 
der Wahnvorstellungen. Darum woUen die von der Zweitlosigkeit 
sprechenden Schriftstelleii nicht die Ungetheiltheit lebreu; auch 
deshalb nicht, weil sie sich im Widerspruch mit den, durch die 
Unterstiitzung von Seiten der Logik [in ihrer Beweiskraft] ge- 
starkten Schrift- und Traditionsstellen befinden wiirden, welche 
die Verschiedenheit anerkennen. Viebnehr meinen [jene Stellen] 
nnr die Nichtverschiedenbeit, welche als Nichtverschiedenartigkeit 
zu definiren ist, weil sie dasselbe besagen wie diejenigen Schrift- 
und Traditionsstellen, welche die Homogeneitat [der Seelen] lehren, 
und weil ein Brahnaasutra [3. 2. 32] lautet: ,Aber wegen 
der Gleichheit.“ Schriftstellen fiir diese Homogeneitat sind die 
folgenden : 

„Wie reines Wasser in reines gegossen ebenso beschaffen bleibt, 
so ist die Seele des erkennenden Weisen, o Gautama ^)“ [Katb. 4. 15], 

,Fleckenlos erreicht er die vollkommene Gleichheit‘‘ [Mund. 

3. 1. 3] u. s. w. Und an Traditionsstellen [dafiir] haben wir 
u. a. diese: 

„Das Lieht rulit in der Seele, nicht anderswo; in alien Wesen ist 
es das gleiche, and ganz von selbst kann es erscbaut werden bei ange- 
spanntester Auftnerksamkeit." 

.,So wie in uns selbst die erkennende Seele ist, so ist die Seele 
auch in anderen Personen; wer dieses weiss fur alle Zeit, der irrt nicht 
mehr, wenn er sich auch noch in der Welt befindet.“ 

Daraus, dass in der [eben] angefiihrten Schriftstelle [Kath. 

4. 15] die Gleichheit, welche [nnr] bei [individueller] Verschieden- 
heit moglich ist, [von der Seele] anch im Zustande der ErlSsung 
ausgesagt wird, folgt, dass zwischen den Seelen auch eine that- 
sachliche [individuelle] Verschiedenheit besteht. Each nnserer Mei- 
nung hat man solche Ausspriiche wie ,Ich bin Vishnu, ich bin 
^iva*" [cf. Bhag. 10. 21] so zu beurtheilen, dass dieselben die Nichtver- 
schiedenheit im Sinne von Nichtverschiedenartigkeit meinen. Dies 
gilt jedoch nicht in gleicher Weise von den Ausspruchen ,Das bist du“ 
[Chand. 6. 8. 7 etc.], ,Ich bin das Brahman* [Brh. 1. 4. 10] u. s. w.; 
denn in diesen ist nach der Meinung der Samkhyas nur die zur 
Zeit der Weltauflosung , voile' [d. h. zum Pursichsein gelangte] Seele 
mit dem Worte ,das‘ oder [, Brahman'] gemeint; und demnach haben 
solche Ausspruche den Sinn, den wir [in Sutra 19] kennen gelemt 
haben : ,Du bist ewig rein und frei* etc. 

Wenn [man] aber [annimmt, dass] das Wort ,das‘ einfach die 
zu Anfang der Schopfung entstandene [d. h. mit dem Innenorgan 


1) Hierher ist eine Interpunktion in der Ausgabe zu setzen und das Citat 
als Vers zu behandeln. 

2) Die h in ter smrtayar ca gednickte Interpunktion ist vor das Wort 
zu versetzen. 

3) ddi steht bier, weil nur das erste Citat aus Chand., nicht auch das 
zweite aus Brh. erlautert ist. 
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in Verbindung getretene^)] Seele, die man Narayana [Vishnu] nennt, 
bedentet, so konnen allerdings aueh solche Ausspriiche, wie ,Das 
bist du“ auf die Nichtverschiedenartigkeit [der Seelen] hinzielen. 

Wenn [uns darauf eingewendet wird :] ,Es ist aber docb nicht 
moglich, dass die Schriftstellen die [individuelle] Verechiedenheit 
[der Seelen] aussagen wollen, weil das keinen Zweck hatte®, [so 
antworten wir: Diese Bemerkung ist] nicht [richtig], weil der 
Zweck ist, der Idee der Erlosung zu ihrem Eechte zu verhelfen; 
denn da Weltenschopfung und Vemichtung in ihrer Continuitat 
keine Unterbrechung erleiden, wiirde die Erlosung [der Seele] un- 
mbglich sein, wenn diese nur e i n e ware. ,Dann kann immerhin, da 
die Verschiedenheit der Seelen aus dem taglichen Leben bekannt 
ist, diese nicht der Gegenstand von Schriftstellen sein.“ [Auf diesen 
neuen Einwand erwidem wir] : Nicht so Denn durch die Stellen 
der Schrift und anderer [autoritativer Biicher] wird die Einheit ge- 
leugnet, welche man auf Grund einer Schlussfolgerung nach der 
Analogie des Aethers [auch] von der Seele auszusagen durch die 
ErwSgung veranlasst werden konnte, dass damit die einfachste An- 
schauung geboten sei; und [zweitens geschiebt dies], weil man die 
Verschiedenheit des eigenen Geistes und des der andem sinnlich 
nicht wahmehmen kann, sondem [die Verschiedenheit] nur an den 
KSrpern u. s. w. [d. h. an den Innenorganen und den Sinnen] be- 
obachtet. Der Tadel aber, welchen [die Schrift] gegen die [ An . 
nahme der] Verschiedenheit z. B. mit den Worten ausspricht ,Wer*) 
an diesem den geringsten Unterschied macht, fiir den besteht die 
rnrchf* [Taitt. 2. 7], bezieht sich auf diejenige Verschiedenheit, 
welche entweder als Verschiedenartigkeit oder als [raumliches] Ge- 
trenntsein zu erklaren ist. 

Wenn [wir nun gefragt werden :] ,Was wird denn aber unter 
diesen UmstUnden aus den [schon im Commentar zu Sutra 151] 
erwahnten Schriftstellen, welche von den Reflexen und den Be- 
stimmungen [der hochsten Seele] sprechen ?“ «), so antworten wir; 
Wie die Scheibe der Sonne aus so und so vielen Lichtelementen 
besteht, ebenso ist [in diesen Schriftstellen] die zwar aus so und 
so vielen einzelnen Seelen bestehende Scheibe [== Gesammtheit] der 
Sonne des Geistes, weil einheitlichen Wesens und [raumlich] un- 
trennbar, als ein einziges Aggregat gedacht, und so wird [von 
ihnen] unter dem Bilde der Reflexe und [der Bestimmungen] o-e- 
lehrt, dass, wie [die Sonne] wegen ihrer Strahlen, [auch dielleistes- 
sonne] — wegen der ihre Bestandthefte bUdenden zahllosen Seelen ’ 
m zabllosen Upadhis — aus zahllosen Theilen besteht; [dies wird 
gelehrt] urn kund zu thun, dass die Verschiedenheit im Sinne von 


1) Vgl. Anm. 2 aof S. 115. 

2) In der Upaniahad beginnt die Stelle yada }w evaisha 

3) L ei'am uktanam mit dem MS 

man/XlT "" *“‘®n>unktion Water ced und tilge dieaelbe Water aditya- 
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Trennbarkeit nor nominell ist, aber nicht um die XJngetheiltheit 
[der Seelen zu behaupten]; derm diejenigen SchriftsteUen , welche 
unter Anfahrnng von Gleichnissen lebren, dass [die Gesammtheit 
der Seelen] aus Theilen bestebe, z. B. 

„61eichwie die eine Luft, nachdem sie in die Welt eingegangen, 
[verechiedenartig] geworden ist entsprechend je den Dingen [mit denen 
sie sich verbunden] etc.“ [Katb. 5. 10] 

sind wegen der Unterstiitzung von Seiten der Logit von grosserer 
Beweiskraft [als die eben besprochenen]. 

Und in demselben Sinne heisst es in der Tradition ; 

„Desseni) Znsammengehorigkeit zu eiuem einheitlichen Aggregat 
nieht aufgehoben wird, wenn er auch in allem enthalten ist.“ 

In der Brabmamimamsa aber ist die Zweitiosigkeit aucb durch 
den BegrifF der Untrennbarkeit besebrieben, d. b. durcb das Auf- 
geben aUer [Einzelseelen] in dem ewig-reinen Geiste Gottes, und 
zwar in dem Sutra [4. 2. 16] ,Die Untrennbarkeit [besteht], vreil 
[die Scbrift] sie lebrt.** Mehr [uber diesen Gegenstand] ist von 
uns in dem Commentar zur Brabmamimamsa gesagt, imd desbalb 
ist derselbe bier nur andeutungsweise bebandelt. 

Nacb der zweiten [der beiden moglichen] Erklarungen unseres 
Sutra aber ware der Sinn folgender. In der Epocbe der Welt- 
auflosung ist aUes von den Seelen verscbieden geartete nicbt- 
existirend , [d. b. die ganze aus der Urmaterie bervorgegangene 
materielle Welt ist dann wieder in ibre Ursacbe zuriiekgegangen ®)] ; 
denn ein Wirken zu bestimmten Zwecken giebt es [in jener Zeit] 
nicbt. Da nun auf Seiten der Seelen wegen ibrer TJnveranderlicb- 
keit ein Wirken zu irgend einem Zwecke bekanntlich ausgescblossen 
ist, folgt, dass [die Seelen] ebenso wie in der Epoehe des Welt- 
bestebens aucb in der der Auflosung existiren. Die Seelen sind 
also dann [d. h. in der Zeit der Auflosung] obne ein zweites von 
ibnen verscbieden geartetes. Weil nun ferner aucb in der Epocbe 
des Weltbestebens die absolute Existenz {pdramdrthika-sattva), 
d. b. die Unveranderlicbkeit, keinem anderen Dinge [als den Seelen] 
eigen ist , mitbin [die Seelen aucb in dieser Zeit im bocbsten 
Smne des Worts] obne ein zweites von ibnen verscbieden geartetes 
sind, gelten [uns] aucb diejenigen Scbriftstellen als berecbtigt, 
welcbe die Zweitiosigkeit fur die Zeiten des Weltbestebens aussagen. 


1) Des Geistes namlich. Der Pandit erganzte cin-mandalasya. 

2) nityabhivyakta = sarvadd eaddha, P. 

3) Nach der ersten der beiden Erklamngen. des Sntra soUen die von der 
Zweitiosigkeit sprechenden Scbriftstellen nnr die Nichtverschiedenartigkeit der 
Seelen von einander meinen, nach der zweiten die Nichtverschiedenartigkeit 
alles ezistirenden, wodnrch fur den Standpunkt des Samkhya die Be- 
schrankung auf die Zeiten der Weltauflosung geboten ist, so lange der Begrifif 
des Seins im empirischcn Sinne und nieht in dem der hoehsten RealitSt ge- 
nommen wird. 

4) Ich lese mit dem MS. ^satti'am nd ’nyatre ’ti; in der v. 1. erklSrt 
sich Hall fur ^sattvam anyan ne 'ti. 
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Sdtnkhya-pravaeana-bMshya I. 155 — 157. 


,Ebenso wie die AUemheit der Seele, wird nun aber doch 
aucb die Gleicbartigkeit derselben durch die sinnliche Wahrnehmung 
ihrer Verscbiedenartigkeit aufgehoben; mit welchem Eechte also 
ist [in Sutra 154] gesagt ,weil sie den Genusbegrifif meinen‘?“ 
Darauf erwidert [der Verfasser]: 

155. In der Anschanung von Seiten dessen, dem 
die Ursaclie des Grebundenseins der Standpunkt der 
Erkenntniss ist, erscheint die Ungleicbbeit *). 

Nur in der Ansehauung von Seiten dessen, bei dem die TJr- 
sache des Gebundenseins , die Nichtunterscheidung namlich, der 
Standpunkt der Erkenntniss ist, d. h. [dem nur dieser Standpunkt] 
verstandlich ist, besteht zwischen den Seelen TJngleichheit , d. h. 
Verscbiedenartigkeit. Das ist der Sinn. Aus dieser irrthumlichen 
Ansehauung lasst sich also nicht die Verscbiedenartigkeit beweisen. 


,Trotzdem wird sich aber doch aus der Nichtwahmehmung 
ergeben, dass eine Gleicbartigkeit [der Seelen] nicht besteht.“ 
Darauf erwidert [der Verfasser]: 

156. Daraus, dass die Blinden nicht sehen, folgt 
nicht die Nichtwahmehmung von Seiten der Sehenden. 

Die [Thatsache der] Nichtwahmehmung ist imrichtig; denn 
die Weisen sehen die Gleicbartigkeit [der Seelen], wenn es auch 
die Thoren nicht thun. Das ist der Sinn. 


Nachdem [der Verfasser in Sutra 154] die unstatthafte Deutung 
der von der Zweitlosigkeit sprechenden Schriftstellen berichtigt 
hat, bringt er einen weiteren Widerlegungsgrund gegen die Zweit- 
losigkeit im Sinne von Ungetheiltheit vor: 

157. Vamadeva und andere sind erlost; die 
Zweitlosigkeit ist [also] nicht. 

Vamadeva imd andere sind erlost, trotzdem besteht jetzt das 
Gebundensein, wie man an sich selbst empfindet; die Zweitlosig- 
keit der Seele im Sinne von Ungetheiltheit ist also nicht. Das 
ist der Sinn. Und — so ergiinze man dazu — - Hunderte von 
Stellen sprechen gegen [eine solche Zweitlosigkeit], wie z. B. : - 

..Auch dieser erlangte, als er unter Erinnerung an seine fruheren 
Existenzen die Erkenntniss erreichte, in demselben Dasein die Er- 
losung 

Und man darf nicht auf den Gedanken verfallen, dass gleich- 
wohl Gebunden- und Erlostsein nur dem Upadhi [d. h. dem Innen- 


1) Die Auffassong Aniraddha’s, der drshtya tad^rapam 
auch von dem Pandit fur die bessere erklart. ^ 

Als Halbvers tTrishtabhi zu lesen. 


trennt, wird 
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organ] angehoren; weil dagegen die Lehren der Schrift und der 
Tradition sprechen, iind weil sich aus der Beobachtung des Wun- 
sches ,m6ge ich keinen Schmerz empfinden* ergiebt, dass nur die 
Erlosung der [empfindenden] Seele [nicht aber die ihres Upadhi] 
das hochste Ziel menschlichen Strebens ist, das wir mit dem Worte 
Erlosung bezeichnen, und weil das Aufhoren des Schmerzes des 
Upadhi nur diesem [Endziele] dient, mithin nur mittelbar Ziel des 
menschlichen Strebens ist, ebenso wie [das Aufhoren des Schmerzes] 
des Sohnes u. s. w. [d. h. der Gattin, des Preundes betrieben wird 
nur als Mittel zur Beseitigung des eignen , als Mitgefiihl sich 
aussemden Schmerzes]. 

Wenn femer von den modemen lUnsionisten gesagt wird : 
jDiejenigen Schriftstellen, welche von dem Gebunden- imd Erlost- 
sein, von der Welterschaffung und Vernichtung etc. [d. h. von 
Verdienst und Schuld, von Himmel und HoUe] handeln, werden 
aufgehohen dadurch, dass sie sich im Widerspruch mit den die 
Zweitlosigkeit lehrenden Schriftstellen befinden*, so ist auch dies 
nicht richtig; denn [in dem Falle] wiirde schon zu der Zeit, da 
man [diese Schriftstellen fiber die Zweitlosigkeit aus dem Munde 
des Lehrers] hort, die Ueberzeugung voiliegen mussen, dass das 
[zu erstrebende] Ziel, namlich die Erlbsung, ebenso wenig existire 
[wie alles andere, das nicht Brahman ist], und damit wiirde sich 
die Vorschrift, dass man nach dem Hbren [den gelehrten Gegen- 
stand] erwagen und [andauemd iiberdenken] ’) solle , als eine un- 
autoritative , d. h. als eine nicht zu befolgende, herausstellen. 
Femer wiirde auch der Vedanta, wed. er der Erscheinungswelt an- 
gehort, durch die Schrift, welche die Zweitlosigkeit lehrt, wider- 
legt werden, also auch die aus dem Vedanta gelemte Zweitlosig- 
keit wiederum dem Zweifel ausgesetzt sein, wie, wenn ein im 
Traume gehorter Ausspruch im wachen Zustande beanstandet wird, 
weiterhin Zweifel hinsichtlich des Sinnes dieses Ausspruches [sich 
erheben]. Femer folgt aus dem Glossar [Amarako^a], in dem es 
[1. 1. 4. 13] heisst ,die Idee der Unwirklichkeit [des Universums] 
ist Unglaube* -) , dass diejenigen, welche den Begriff des Ver- 
dienstes und ahnliche [d. h. Schuld, Kreislauf der Geburten etc.] 
fiir ebenso unwirklich ansehen als Traume, einfach eine bud- 
dhistische Sekte sind; denn da sie das Wort ,traghaft‘^) gebrauchen, 
bekennen auch sie sich zu der Ansicht, dass die Welt ein Produkt 
des Nichtwissens ®) ist. Damit baben wir [diesen Gegenstand] an- 
deutungsweise behandelt. 


1 ) add = nididhyasana. 

2) Die Ausgaben des Amarako(;a baben an der Stelle mithyd-drshtir 
ndstikatd, also liegt bei Vijfiana eine Ungenanigkeit oder eine varia lectio vor. 

3) Das MS. hat dharmadharmadishu. 

4) L. gdmvrtikd’ und vgl. Anin. 1 auf S. 35 und Anm. 1 auf S. 49. 

5) Auch das MS. liest dvidyakatdydg ca; die richtige Form aber ist 
wohl dvidyikatd. 
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Sdmlchya-pravcteajia-hhaBhya 1. 158-r-160. 


„Man hat aber doch anziinehmen, dass auch dem Vamadeva 
und den andem nicht die d efinitive Erlosung (parama-moJesha) 
zu Theil geworden sei.* Dem gegeniiber bemerkt [der Verfasser] : 

158. Wenn sie in der anfanglosen Zeit bis auf 
den heutigen Tag nicht eingetreten ware, so [wurde] 
auch die Zukunft ebenso [sein mflssen]. 

Wenn die [definitive] Erlosnng in der anfanglosen Zeit bis 
anf den beutigen Tag keinem zn Theil geworden ware, dann 
wiirde auch die zukunftige Zeit ebenso , d. b. der Erlosung baar, 
sein; denn die Anwendung der richtigen Mittel ist [allzeit] die- 
selbe '). Das ist der Sinn. 


Piir diesen [Gedanken] giebt [der Verfasser] nun auch die 
Form der Schlussfolgerung an: 

159. Wie jetzt [nicht], so wflrde niemals ein ab- 
solutes Aufhoren eintreten. 

,Zu keiner Zeit wird ein absolutes Aufhoren des Gebunden- 
seins irgend einer Seele zu Theil, ebenso wenig wie in der Gegen- 
wart.“ Diese Schlussfolgerung wiirde sich [in dem Falle] dar* 
bieten ; das ist der Sinn. *) 


,Soll nun die Gleichartigkeit der Seelen , welcbe [von euch] 
als der Sinn der die Einheit lehrenden Schriftstellen constatirt ist, 
[nur] zur Zeit der Erlosung oder immerdar bestehen?* Auf diese 
Frage antwortet [der Verfasser]: 

160. Eine Doppelnatur ist ausgeschlossen. 

Bei der Seele ist eine Doppelnatur ausgeschlossen, d. h. [die 
Seele] ist so beschaffen, dass mit Bezug auf sie*) eine Verschie- 
denartigkeit ausgeschlossen ist, d. h. ausser Frage steht. Das ist 
der Sinn. Dazu ergUnze man : denn dass die Gleichartigkeit zu 
jeder Zeit besteht , ergiebt sich aus Schrift- und Traditionsstellen 
sowie aus log^ischen Griinden. In diesem Sinne heisst es : 

„Es scheint , als ob [die Seele] vielfonnig sei , wegen der viel- 


Mittel bis auf den heutigen Tag zu keinem Ergeb- 
mss gefflhrt haben, kann man das auch in Zukunft nicht erwarten. 

2) L. prayogam apy aha mit der v. 1. und dem MS. 

•fP'’- Erklarung, welche Aniruddha von den 
Sutras 158, lo9 giebt, ist bei woitem vorzuziehen. 

nicht sondem apdd&na-pdhoami , d. h. 

Trennung ’’ Bezeichnung des Grundes, sondem zur Bezeichnung der 
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formigen Maya; weil sie an deren Arten Gefallen iindet und denkt ,[sie 
sind] mein, ich [besitze sie]‘, ist sie gebunden." 

und 

„In dem grossen Traum, der ,die Welt* genannt wird, aus einem 
Tranm in den andern gerathend, giebt das ruhevolle Brahman niemals 
sein mhiges Wesen auf^“ 


,Wie konnen aber dann die Seelen immerdar gleicbartig sein, 
da sie dock nicht bestandig Zeugen [der Affektionen des Innen- 
organs] sind*)?“ Darauf antwortet [der Verfasser]: 

161. Zeuge ist [die Seele] in Folge der unmittel- 
baren Verbindimg. 

Zeuge, wie [in Sutra 148] gesagt wurde, ist die Seele nur 
in Folge der unmittelbaren Verbindung, nicht aber in Folge einer 
Veranderung. Das ist der Sinn. [Gerade] auf Gruhd jener un- 
mittelbaren Verbindung erkennen wir [ja], dass [die Seele] Zeuge 
[und zwar] nur des Innenorgans ist, [namlich] aus der Etymologie 
des Wortes ,Zeuge‘, [welche Panini in Sutra 5. 2. 91 giebt] ,Ifach 
sdksha [sdkshdt ,unmittelbar‘ hat tw] die Bedeutung ,zuschanend‘ ; 
das damit gebildete Wort [sdkskrn ,Zeuge‘] ist ein Name.“ ,Un- 
mittelbarer Zuschauer sein* bedeutet [hier]: Zuschauer sein, ohne 
dass [irgend etwas] zwischen [dem wahmehmenden und dem wahr- 
genommenen] sich befindet. In unmittelbarer Verbindung mit der 
Seele steht nun allein die Affektion des zu ihr gehdrigen Innen- 
organs ; darum ist die Seele nur dem Lmenorgan gegenliber Zeuge, 
[alien] anderen Dingen gegeniiber aber blosser Zuschauer^); 
das ist der technische {cdstrii/a) Ilnterschied. Der die Erkenntniss 
bedingende Faktor ist, wie wir schon mehrfach betont haben, ledig- 
lich die Verbindung [der Seele mit dem Innenorgan], welche sich 
als ein Eeflex darstelit und welche [bei der Seele] dieselbe Stelle 
einnimmt, wie [bei dem Innenorgan] das Annehmen der Form [der 
Objekte ; er ist] aber nicht ein einfaches In-Beziehung-treten *) 
[der Seele zu den Objekten], weil damit [der Verbindung, welche 
die Objekte eingehen und welche sich in der That nicht weiter 
als auf das Innenorgan erstreckt] eine zu weit gehende Ausdeh- 
nung zugeschrieben wiirde. Wenn dagegen Vishnu oder ein 
anderer [gottlicher Geist] ,der Zeuge von allem* heisst, so ist 
dieser Ausdruck uneigentlich gemeint , nur in dem Sinne , dass 
nichts zwischen [Vishnu’s] Sinne oder [Innenorgan und die Objekte] 
treten kann*)- 


1) Denn im ,Tollkommenen‘ Tiefechlaf sind sie es nicht; vgl. den Com- 
mentar zu Sutra 148. 

2) Kicht ,unmittelbarer Zuschauer*. 

3) Sambandha ist inniger ak smnyoga. 

4) D. h. dass das Innenorgan des gottlichen Goistes alle Objekte recipirt; 
der gotthefae Geist selbst aber ist nur Zeuge (d. h. nnmittelbarer Erschauer) 
der Affektionen des Innenorgans. Vgl. S. 67, Z. 6 des Textes. 
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Wenn man aber [in unserem Sutra mit Aniruddha] aJesha- 
sambandhdt sdTcshifvam liest, so bedeutet bier [das Wort] aJesha 
,Innenorgan‘ , weil dasselbe [auch] zur Bezeichnung des Begriffs 
, Organ' im allgemeinen dient. Der Sinn wiirde [in dem Falle] 
sein : in Polge der [oben] beschriebenen als Reflex sich darstellen- 
den Verbindung dieses [Innenorgans mit der Seele], 


Um nun [mit Griinden] za beweisen, dass [die Seele] keine 
Doppelnatur besitze, [ — denn im Commentar zu Sdtra 160 waren 
nur Schriftstellen als Belege dafiir angegeben — ] nennt [der 
Verfasser] zwei weitere Besonderheiten der Seele in den [folgen- 
den] beiden Sutras : 

162. Sie ist ewig frei. 

Die Seele ist immerdar des Gebundenseins, d. h. der Schmerzen, 
ledig, weil Sebmerzen und. dgl. Veranderungen am Innenorgan sind. 
Das ist der Sinn. Das Ziel der Seele aber ist, wie schon [oben] 
gelehrt, das Aufhoren des Schmerzempfindens oder [sagen wir:] 
das AufhSren des Scbmerzes in der Form des Reflexes. 


163. Und schliesslich unbetheiligt 

,Unbetbeiligt’ bedeutet .nicht handelnd'. Darunter sind auch 
die anderen [Eigenthiimlicbkeiten der Seele] , die Freiheit von 
Liebe u. s. w., mit zu verstehen. Denn es heisst in der Sehrift 
[Brh. 1. 5. 3]: ,Liebe, Wunsch, Zweifel, Glaube, TJnglaube, Festig- 
keit, Schwachheit, Scham, Wahmehmen, Furcht — -alles dieses ist 
niehts als der innere Sinn (manas).'^ 

Das Wort .schliesslich' (iti) zeigt an, dass die Darlegung der 
Eigenthiimlichkeiten der Seele zu Ende ist. 


,Wenn nun demnach Seele und Materie von einander ver- 
schieden geartet sind und damit der Unterschied [beider] fest- 
gestellt ist, wie lasst sich dann erklaren, was in Schrift und Tradi- 
tion gelehrt wird, nSmlich das Thatersein der Seele [einer-] und 
das Erkennersein des Innenorgans andererseits ?“ Darauf antwortet 
[der Verfasser]: 

164. Von der Beeinflussung konunt das Thater- 
sein her, das geistige Wesen von der Nahe — das 
geistige IVesen von der 2fahe *). 

Hier ist die erforderliche Construktion [und Erganzung diese]: 
das Thatersein der cseele kommt von der Beeinflussung durch das 

1) Die Deutung dieses Sutra bei Aniruddha ist sehr viel einfaeher und 
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Innenorgan her, und das geistige Wesen {cit-td) des Innenorgans 
von der Nahe der Seele ; dieses heides aber besteht nicht in Wirk- 
lichkeit, [sondem ist nnr scheinbar]. Das ist der Sinn. Gemeint 
ist damit: wie wegen der besonderen gegenseitigen Verbindung, 
[welche] zwischen dem Feuer und dem Eisen [hergestellt wird], 
ein Sprachgebrauch herrscht, demzufolge man die beiderseitigen 
Eigenscbaften [auch] von dem Tj|)adhi aussagt , oder wie man 
wegen der Verbindung des Wassers und der [in ihm sich spiegeln- 
den] Sonne die Eigenscbaften irrthumlich von einem auf das an- 
dere ubertragt , geradeso verbalt es sich auch mit dem Innen- 
organ und der Seele. Dieses ist auch in Karika [20] gelehrt: 

„Deshalb erscheint in Folge der Verbindung mit ibr [der Seele] 
der ungeistige innere Kdrper als geistig, und ebenso die [am Handeln] 
unbetheiligte [Seele] als Thater, wahrend docb den Constituenten [der 
Materie] Thaterschaft eigen ist.“ 

Die Wiederholung der Worte ,das geistige Wesen von der 
Kahe‘ hat den Zweck, das Ende des Buches anzuzeigen. 

Dasjenige, wovon man sich befreien muss, die Befreiung und die 
Ursachen [der beiden Dinge] — diese vier Abschnitte , welche den 
Hauptgegenstand des Lehrbuchs bilden , sind nach der Keihe in diesem 
[ersten] Bucbe erortert. 

Weil der Inhalt der kurzgefassten [im Tattvasamasa vorliegenden] 
Silipkhyasfltras hier ausfiihrlich behandelt ist, fiihrt unser Lehrbuch [d. h. 
die Sammlung der Stitras] ebenso wie [der Leitfaden] des Yoga-Systems 
den Xamen Saipkhya-pravacana [detaillirte Darlegung der Samkhya- 
Philosophie*] 


Hier schliesst in dem von Vijnanacarya 
verfassten Commentar ru Kapila’s Sainkhya- 
pravacana das erste fiber den Gegenstand 
[des Systems] handelnde Buch. 


1) Indem man dem Eisen Hitze und Gluth, dem Feuer Gewicht zuschreibt. 
Wenn man das Wasser far gelb und leuchtend, die Sonne fiir zittemd 
halt, Oder wenn die Kinder glauben, dass das Spiegelbild der Sonne im Wasser 
ein greifbares Ding sei. 

3) Vgl. den letzten Absatz in der Einleitung zu diesem Buche. 

4) Vgl. S. 7, Z. 19 ff. in der Ausgabe. 
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Buch II. 


Der Gegenstand des Systems ist erortert. Jetzt wird [der 
Verfasser], um die Unveranderliehkeit der Seele zu begrunden, im 
zweiten Bnehe in voller Ausfiihrlichkeit lehren, in welcher Weise 
die Schdpfiing aus der Urmaterie hervorgegangen ist. Dabei ist 
das Wesen der Produkte der Gmndursache eingehend zu schildem, 
damit man auch von diesen [ebenso wie von der Urmaterie] die 
Seele ganz deutlicb zu unterscbeiden lerne. Darum sind in fol- 
gendem Verse des Mokshadharma-[Theiles des Mbh., 12. 7879]: 

„\Ver die Urmaterie und ihre VerXnderungen sowie die ewige Seele 
richtig erkennt, der ist frei von Veriangen und erl6st.“ 

und sonst [diese] drei Dinge als Gegenstiinde der Erkenntniss hin- 
gestellt. Bei der Bebandlung derselben {tatra) nennt [der Verfasser] 
zuerst in der Erwagung, dass auch die erldste [Seele] dem Ge- 
bundensein ausgesetzt sein wiirde, wenn das schopferische Wirken 
der ungeistigen Urmaterie keinen [bestimmten] Zweck hatte, die 
Veranlassung fur die Sehopfung der Welt: 

1. [Das Wirken] der Urmaterie dient zum Zwecke 
der Erlosung der [thatsachlich] freien [Seele] oder 
zum Zwecke der eigenen. 

,Das Thatersein' ist aus dem letzten Sutra des vorigen Bu- 
ches zu erganzen >). — Die Urmaterie schaflft die Welt zu dem 
Zwecke, um die ibrem wahren Wesen nach von den Banden des 
Schmerzes freie Seele von dem Schmerz in der Form des Re- 
flexes zu erlosen oder [kann man sagen:] von dem Schmerz 
der durch die Verbindung des Reflektirens [mit der Seele in Zu- 
sammenhang getreten ist] ; oder [die Urmaterie scbafFt] zum Zwecke 
der eigenen [Erlosung], d. h. zu dem Zwecke, um sich selbst von 
dem wirklicben Schmerz zu erlosen. Das ist der Sinn. Ob- 
schon nun ebenso wie die Erlosung auch die Empfindung Zweck 
der Sehopfung ist, so ist doch [bier] die Erlosung als die Haupt- 
sache allein genannt. ^ 


1) Seize eine Interpunktion fainter anushajyat^. 
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,Weim die Schopfung zum Zwecke der ErlSsung stattfindet, 
so kdimte doch die ErlSsang sehon in Folge einer einmaligen 
SchSpfong sich ergeben, mithin brauchte nicht immer und immer 
wieder eine [neue] Schopfung einzutreten, [was doch in der That 
der Fall ist] ?“ Darauf erwidert [der Verfasser] ; 

2. Weil diese [nur] dem gleichgiltig gewordenen zu 
Theil wird. 

Nicht auf einnial ergiebt sich aus der Schopfung die Erlosung, 
sondern wenn man vielfach durch den verschiedenartigen Schmerz 
von Geburt, Tod, Krankheit u. s. w. heftig geqnalt ist; und darum 
[folgt Schopfung auf Schopfung], weil das Eintreten der Erlosung 
nur demjenigen zu Theil wird, bei dem die hohere Gleichgiltigkeit (vgl. 
S. 3) in Folge der Erkenntniss der zwischen Urmaterie und Seele be- 
stehenden Verschiedenheit sich eingestellt hat. Das ist der Sinn. 

[Der Verfasser] giebt die Erklamng dafur, dass die Gleich- 
giltigkeit nicht auf Grund einer einmaligen SehSpfung eintritt: 

3. Sie tritt nicht in Folge des blossen Horens 
ein, wegen der Starke der anfanglosen Disposition. 

Selbst das Horen *) ruhrt von dem Verdienst her, das man 
in vielen Existenzen erworben. Auch dann [aber] tritt die Gleich- 
giltigkeit nicht in Folge des blossen Hdrens ein, sondern in Folge 
der unmittelbaren Erschauung [der Wahrheit] ; und diese nnmittel- 
bare Erschauung entsteht wegen der StSrke der anfanglosen fehler- 
haften Disposition nicht sogleich, sondern durch die auf die hochste 
Hohe gesteigerte Concentration. Der Concentration [stehen] nun 
viele Hindemisse [im Wege], und deshalb wird nur nach zahlreichen 
Existenzen die Gleichgiltigkeit und Erlosung hie und da einmal 
einem zu Theil. Das ist der Sinn. 


[Der Verfasser] fuhrt einen weiteren Grand fur die Conti- 
nuitat der Schopfungen an: 

4. Oder wie voneinzelnen viele zuunterhalten sind, 

Wie von den einzekten Hausherren viele [Personen] zu unter- 
halten sind, welche sich als Frauen, Kinder u. s. w. unterscheiden, 
ebenso sind auch von den Coustituenten, Sattva u. s. w., einzelne 
zahllose Seelen zu erlosen. Deshalb besteht, so viele Seelen auch 
erlost werden mogen, die Continuitat der SchSpfnngen zu dem 
Zwecke um die andern zu erlosen; denn die Zahl der Seelen ist 
nnendlich. Das ist der Sinn. Und so sagt das Yogasutra [2. 22] : 
jWenn auch [die Materie] aufgehort hat fur denjenigen, der sein 


1) d. h. die Gunst der Lebensamstande , in denen man Ton einem com- 
petenten Lehrer uber diese hochsten Dinge untenichtet wird. 
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Ziel erreicht hat, zu existiren, so ist sie doch nicht [absolut] zu 
nichte geworden, well sie [noch alien] anderen ausser jenem ge- 
meinsam angehort.* 

,Warum aber wird nur der Materie die schSpferische Thatig- 
keit zugeschrieben , da sieh doch durch die Schriftstelle ,Aus 
diesem Selbst ging der Aether hervor* [Taitt. 2. 1] ergiebt, dass 
auch die Seele schaffend wirkt?‘‘ Darauf erwidert [der Verfasser] ; 

5. Da sie der Materie wirklich angelidrt, so 
folgt, dass sie auf die Seele [nur] bildlich flber- 
tragen ist. 

Da feststeht, dass die schbpferisehe ThStigkeit der Materie 
wirklich angehort, so folgt, dass es sich in solchen Schiiftstellen 
nnr nm eine bildliche Uebertragung dieser Thatigkeit auf die Seele 
handelt, [und zwar aus folgenden Griinden:] weil [erstens] die- 
jenigen Schriftstellen , [welehe eine Seele als den Schopfer be- 
zeichnen]. ihr Absehen nur auf [die Zwecke] des Kultus gerichtet 
haben; weil [zweitens] aus einer anderen Schriftstelle ,Die eine 
Ziege [gleichzeitig : die ungeborene] u. s. w/ [Qvet. 4. 5] hervor- 
geht, dass die Materie der Schbpfer ist; und weil [drittens die- 
jenigen Schriftstellen, welehe die Seele als schopferisch bezeichnen], 
sich im Widerspruch mit andei’en Stellen befinden, die da lehren, 
dass die Seelen unverSnderlich und reines Denken seien. Das ist 
der Sinn. Und dass diese Uebertragung nur einen metaphoi'ischen 
Charakter hat, ergiebt sich [aus Vergleichungen mit Verhaltnissen] 
im taglichen Leben. Wie nilmlich dem Konig Sieg und JS’iederlage 
bildlich zugeschrieben werden, die [doch in M’irklichkeit] seinen 
KrSften , d; h. den Soldaten , angehoren , ebenso wird den Seelen. 
den Besitzem der Kraft, bildlich sehopferische Thatigkeit und dtrl. 
[d. h. Veranderlichkeit, Verdienst und Schuld] zugeschrieben, welehe 
[Eigenschaften in Wirklichkeit] der ihnen gehorigen Kraft, d. h. 
der Materie, eigen sind: [und zwar geschieht dies], weil man die 
Kraft und den Besitzer der Kraft nicht trennen kann. Dies ist im 
Kilrmapurana [12. 28] mit den Worten ansgesagt: 

,,Die Yogins, welehe ihre Meditation auf die Principien richten 
sehen '> die thatsachlich bestehende Vcrschiedenheit zwisehen der Kraft 
und dem Besitzer der Kraft, und darauf auch die Kichtrerschiedenheit *• 

Der Sinn [dieses Verses] ist: diejenigen, welehe die Urmaterie 
und die ubrigen [materiellen] Principien zum Gegenstand ihrer 
Verehrung machen, sehen die Verschiedenheit , d. h. das gegen- 
seitige Nichtsein [von Seele und Materie], und [ebenso] ihre Nicht- 
verschiedenheit, d. h. ihre [raumliche] Untrennbarkeit. Und fur 
diese beiden [Verhiiltnisse] haben wir Schriftstellen als Belege: 

1 1 Die Calcuttaer Ausgabe des Kurmapurana (in der Bib! Ind i liest 
vadonti anstatt pa^yanh. 
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[fiir die Verschiedenheit] „Hierauf folgt die Unterweisung [iiber 
die Seele] : ,[Sie ist] nicht so , nicht so‘ u. s. w.“ [Brh. 2. 3. 6], 
[fur die Niehtverschiedenheit in dem eben angefuhrten Sinne] 
,Dieses All ist allein das Selbst u. s. w.“ [Chand. 7. 25. 2 , Nrs. 
Tap. 2. 17]. So ist [dieser scheinbare Gegensatz] zu beurtheilen. 

,Waruin ist aber — trotz alledem — der Satz aufgestellt, 
dass die nur der Urmaterie eigene schopferiscbe Thatigkeit real 
sei, da wir docb auch aus der Scbrift erfahren, dass die SchSpfung 
einem Traum oder etwas ahnlichem [d. h. einer Illusion] gleiche?‘ 
Darauf erwddert [der Verfasser]: 

6. Weil sich das aus den Produkten ergiebt. 

Weil die Produkte, da sie praktiscben Zwecken dienen , real 
sind, und sich mithin aus den Produkten auf Grund eines Beweis- 
mittels, welches den Gegenstand in seiner Bescbaffenheit erkennen 
lehrt, ergiebt, dass die scbopferische Thatigkeit der Urmaterie 
real ist. Das ist der Sinn. Die Schriftstellen aber, welche [das 
Wirken der Urmaterie] mit einem Traume oder etwas ahnlichem 
vergleichen, sind dahin aufzufassen, dass sie nur ein theilweises 
Nichtsein, d. h. die UnbestSndigkeit, oder das theilweise Ueber- 
tragensein auf die Seelen ') meinen; denn andernfalls warden 
[diese Stellen] mit denjenigen im Widerspruch stehen, welche die 
[Kealitat der] Schopfung lehren, und es wiirde [dann iiberhaupt] 
kein absolutes Nichtsein geben, da auch die Traumgegenstande 
Modifikationen des inneren Sinnes, [also in gewisser Weise real] sind. 


,Wenn man nun aber die [zweite] Seite der Alternative [in 
Sutra 11. 1] gelten lasst, dass namlich die Urmaterie im eignen 
Interesse wirke, so musste dieselbe doch auch fiir die erloste Seele 
thatig sein!“ Darauf erwidert [der Verfasser]: 

7. Es besteht die Beschrankung hinsichtlich des 
Wissers, wie im Falle des Sichbutens vor dem Dom. 

[Das Wort cetana] ,Wisser‘ bedeutet, entsprechend seiner 
Ableitung von der Wurzel cit ,bewusst sein‘ (samjndne), hier 
jWahmehmend*. — Wie ein imd derselbe Dom nur fiir denjenigen 
nicht sehmerzerregend ist, welcher als jWisser*, d. h. ihn wahr- 
nehmend, sich vor ihm hutet {mucyate), wohl aber fiir [alle] an- 
deren, ebenso halt sich auch die Materie nur von dem ,Wisser‘, 
dem sie wahmehmenden , d. h. demjenigen, der sein Ziel erreicht 
hat, fem {mucyate) [und] ist [demnach] nur fiir diesen nicht schmerz- 
erregend; fiir [aUe] andem aber, welche [dieselbe] nicht wahr- 
nehmen, ist sie sehmerzerregend. Diese ,Beschrankung‘ oder viel- 
mehr A^ertheilung besteht; das ist der Sinn. Damit ist auch fiir 


1) Der Pandit eigsinzte: jmrushddhyashtti'a-riipd-'sattvdmee. 
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die ihrem Wesen nach gebundene Materie die Selbsterlosung , 
mSglich, und darum wirkt sie nicht far die erloste Seele*). 


,Was aber [in Sdtra 5] gesagt wurde, dass namlicb die 
Schopferiscbe Thatigkeit auf die Seele nor bildlich libertragen 
sei, ist dock nicht ricbtig, weil die Annahme geboten ist, dass 
durch die Verbindnng mit der Urmaterie anch die Seele sieb zu 
den Fonnen des ,grossen‘ Princips u. s. w. nmgestalte. Sieht 
man doeh, wie z. B. durch die Verbindung mit der Erde ein Stiick 
Holz sich so umgestaltet, dass es der Erde sich anahnlicht.“ Darauf 
antwortet [der Verfasser] : 

8. Trotz der Verbindung mit der andern besteht 
sie nicht direkt, [ebensowenig] wie das Brennen des 
Eisens. 

Trotz der Verbindung mit derUrmaterie besteht die schopferiscbe 
Thatigkeit der Seele nicht direkt, d. h. [nicht] unmittelbar. Als 
Beispiel dafiir [ist angegeben : , ebensowenig] wie das Brennen des 
Eisens’ ; das bedeutet : wie das Brennen des Eisens nicht umnittel- 
bar statttindet, sondem auf dem mit ihm verbundenen Feuer be- 
raht, [also] nur libertragen ist. In dem angefuhrten Beispiel aber 
constatirt man eine Verilnderung der beiden Binge [des Feuers 
und des Eisens] , weil dieselbe durch die Sinneswahrnehmung er- 
wiesen wird; in dem Fade dagegen, welcher dem Zweifel [des 
Opponenten] unterliegt, lasst sich die Sachlage durch die Ver- 
anderung nur des einen, [der Urmaterie namlich], erklSren ; mithin 
wurde die Theorie, dass beide [Urmaterie und Seele] von der Ver- 
anderung betrofifen seien, eine unnothige Complikation bedeuten; 
sonst, [d. h. wenn diese Theorie richtig ware], miisste [ja auch] 
in Folge der Verbindung mit der Hibiscus -Bliithe die Parbe des 
Krystalls sich verBndem. 

Dass der Endzweck der Schopfung die Erlosung ist, wurde 
schon oben [in Sutra 11. 1] gelehrt: jetzt nennt [der Verfasser] 
die hauptsachlichste causa efficiens fiir die Schopfunt^: 

9. Bei Begierde und Gleicbgiltigkeit Concentration 
und Schopfung.^) 


l i Die Selbsterlosung der Materie besteht darin, dass ihr Wirken nicht 
yon den Seelen emptunden womit das Aufhoren dieses Wirkens gegeben 

1 st; sva-mokshak = purwuieiia ohujyamanatvam P. 

2) L. pravartata iti mit der v. 1. und dem MS 

SJ In aeser Weise ist zwar das Sutra von ali^n Commentatoren gedeutet, 
aber nelleieht m.t Inrecht Der Pandit erhob auch ein sprachUches Bedenken 
gegen diese Er^ung, welche nach der Ausdrueksweise der Sutras den Instm- 
I^ntal verlange. Die naturllchste Auffassung des SnWa 

,Die Schopfung ist erne Verbindung von Liebe imrf 
hubsche ParaUele zu der Theorie des Empedocles dass io a 
Hass und Uebe die treibenden Krafte Td ’ der ganzen Schopfung 
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Bei Begierde SchSpfong und bei Gleichgiltigkeit Concentration, 
d. h. Knhen [der Seele] in ihrem eignen Wesen, kurz ErlSsung, 
Oder auch’ XJnterdriiekiing der Affektionen des Denkorgans. Das 
ist der Sinn. Demnach ist gemeint, dass sich durch positive tind 
negative Betrachtnngsweise {anvaya-vyatirehdbhydm) *) die Begierde 
als Ursache der Schopfung ergiebt. Und in diesem Sinne sagt 
aucb die Sebrift [Brh. 4. 4. 6], nachdem sie [§ 4 — 6] das Eestd- 
tat der verschiedenartigen Werke, [das Aufsteigen] namlich [zur 
Wiirde] Brahman’s u. s. w. beschneben: „So ergeht es nun dem 
wiinscbenden ; wer aber nichts [mehr] wunscht, wunschlos, frei von 
Wiinschen, ans Ziel seiner Wiinsche gelangt ist, seine Wunsche 
[nur noeb] auf das Selbst geriehtet hat *) , dessen Leben wandert 
nirgends [mehr] hinaus.“ — Auch Begierde und Gleichgiltigkeit 
sind nur Eigenschaften der Materie. 

Hierauf beginnt [der Verfiasser] die Art und Weise der 
Schopfung zu beschreiben: 

10. Nach®) dem ,grossen‘ und den andem folgt 
die der funf Elemente. 

,Sch6pfung‘ ist aus dem vorigen Sutra zu erganzen. — 
Wenn es auch in der Schriftstelle ,Aus diesem Selbst ging der 
Aether hervor u. s. w.* [Taitt. 2. 1] heisst, dass am Anfang die 
Schopfung der funf Elemente stattfand, so nehmen wir doch an, 
dass die SchSpfung der fiinf Elemente der des ,grossen‘ und der 
andem [Seiten des Innenorgans] nachfolgte; das ist der Sinn. 
[Der anscheinende Widerspruch] ist folgendermassen zu beurtheilen : 
vrie in der Schriftstelle, welche sagt, dass das Feuer*) zuerst ge- 
schaffen sei [Chand. 6. 2. 3] ®), die [vorangehende] Schopfung des 
Aethers und der Luft hinzuzudenken ist, so ist auch in der [oben] 
angefiihrten Schriftstelle [Taitt. 2. 1] hinzuzudenken,- dass vorher 
das ,grosse‘ und die andem [Formen des Innenorgans] geschaffen 
sind. Hierfur hefert den Beweis die Schlussfolgemng , dass , wie 
die Erschaffung des Topfes [eine Affektion des Innenorgans des 
Topfers voraussetzt, so auch] der Erschaffung von aUem ausser 
dem Innenorgan eine Affektion des Innenorgans vorausgegangen 
sein muss. Femer wird auch in Uebereinstimmung mit der Wort- 
folge ®) in einer andem Schriftstelle : 


1) D. h. wo Begierde vorliegt (resp. nicht vorliegt), wird etwas (resp. 
nichts) hervorgebracht. 

2) L. mit dem Text der Upanisbad und dem MS.: iti nu (nicht tu) 
kdmayamdno, 'thd 'kdmayamdno yo ’hdmo nishk&ma apta-k&Tna dtma- 
JcdmaJi, .... 

3) hramena = anantaram, paecdt, P. 

4) L. teya-ddi als Compositum. 

5) „Dieses Uess das Fener entstehen.“ 

6) Dem pdtkcc-Jcrama steht der artha-krama gegennber, s. Samkhya- 
tattvakaomudi am Schluss von § 4. 
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„Aus ihm geht der Odem hervor, der innere und alle [ausseren] 
Sinne, Aether, Luft, Licbt, Wasser*) und die Erde, die alles erhaltende." 
[Mund. 2. 1. 3] 

imd auf Grrund der weiteren Schriftstelle „Dieser erscbuf den Odem, 
aus dem Odem den Glauben, den Aether und die Luft* {Pra^n. 
6. 4, von uns] als sicher angenommen, dass die Schopfung des 
,gros'sen‘ u. s. w. der Schopfung der fiinf Elemente voranging. 
kun wird [der Verfasser in Sutra II. 31] lebren, dass der Odem 
eine von den Wesensausserongen (vrtfi) des Innenorgans ist ; darum 
bedeutet in dieser Schriftstelle [Mund. 2. 1. 3 oder auch Pra 9 n. 
6. 4 das Wort] ,Odem‘ das ,grosse‘ Princip. Ebenso sagt auch 
ein Vedantasutra [2. 3. 15, dass] die Schopfung in der Eeihen- 
folge des ,grossen‘ u. s. w. [vor sich gegangen sei]; „Dazwiscben 
Urtheil (rnjMna) und innerer Sinn in der Reihenfolge, weil ein 
Merkmal dafiir vorliegt* ; das bedeutet ; zwiscben dem realen [d. h. 
dem Brahman, resp. der Urmaterie] und dem Aether entstehen -) 
das Urtheilsorgan und der innere Sinn — in dieser Reihenfolge; 
und in dem inneren Sinn ist [hier] das Subjektivirungsorgan mit 
einhegrififen. 

Die Urmaterie allein schafft zum Zwecke der Selbsterldsung, 
weil sie ewig ist, das ,grosse‘ aber und die folgenden [Principien] 
schaffen je ihre Umwandlungen nicht zum Zwecke der Selbst- 
erlOsung, weil sie endlich sind ; diesen Unterschied sagt [der Ver- 
fasser im folgenden] aus: 

11. Da die Schopfung um des Selbstes willen statt- 
findet, dient das Wirken dieser nicht zu eignen Zweckeu. 

Da die schopferische ThStigkeit dieser, d. b. des ,grossen‘ 
und der folgenden [Principien], um des Selbstes widen, d. h. um 
der Erlbsung der Seelen tviUen stattfindet, dient das Wirken, d. h. 
die schSpferische Thatigkeit [derselben] nicht zu eignen Zwecken, 
weil [diese Dinge] verganglicb sind. also die Erlosung ihnen nicht 
[wie der ewigen Urmaterie] zu Theil werden kann. Das ist der 
Sinn. Weil [das schopferische Wirken dieser Produkte] noth- 
wendig die Erlosung eines andern bezwecken muss, hat man an- 
zunehmen, dass es die Erlosung der Seelen, nicht die der Ur- 
materie bezwecke. weil diese [nur] ein Beiwerk zu den Seelen ist. 


[Der Verfasser] beschreibt nun die Schopfung des begrenzten 
Raumes und der begrenzten Zeit: 

12. Raum imd Zeit kominen aus dem Aether 
u. s. w. her. 


Im Te.xte der Upanishad fehit das co hinter dpali. 

2i L. utpadyete anstatt lApddye mit der r. I und dem MS. 



Samkhya-pravacana-bMshya II, 12. 13. 


185 


Baum und Zeit, soweit sie ewig sind, bilden die Voraus- 
setzung {prakrti) fur den Aether und sind einfach zwei bestimmte 
Qualitaten der Materie. Darum schreibt man mit Reeht dem Baum 
und der Zeit AUgegenwart zu, desgleiehen dem Aether, wie in 
der Schriftstelle ,Gleichwie der Aether allgegenwSrtig und ewig*)“ 
und sonst gesagt ist. Soweit aber Baum und Zeit begrenzt sind, 
entstehen sie aus dem Aether in Folge der Verbindung mit diesem 
und jenem Upadhi; das ist der Sinn; denn mit dem Worte 
,u. s. w.‘ sind [im Sutra] die Upadhis gemeint. Wenn nun auch 
der begrenzte Baum und die begrenzte Zeit nichts anderes ist als 
der Aether, specialisirt durch diesen und jenen Upadhi, so geben 
wir doch die Besonderheit des specialisirten [Aethers neben dem 
reinen, imbegrenzten Aether] zu und lehren hier, dass derselbe 
ein Produkt des letzteren ist, — ganz wie nach der Theorie der 
Vai^eshikas das Gehbr ein Produkt [des Aethers] ist ^). 


Jetzt besehreibt [der Verfasser] die [in Sutra II. 10] ,Nach 
dem ,grossen‘ und den andem“ genannten [Dinge] nach einander 
ihrem Wesen und ihren Eigenschaften nach: 

13. Entscheidung ist das Urtheilsorgan. 

Piir das ,grosse‘ Princip ist , Urtheilsorgan* ein Synonymon, 
und .Entscheidung* oder, wie man [gewbhnlicher] sagt, ,Gewiss- 
heit* ist die specielle Funktion desselben; das ist der Sinn. Iden- 
tificirt aber werden [im Sutra diese beiden Begriffe] deshalb, weil 
eine Eigenschaft und der TrSger derselben nicht zu trennen sind. 
Dieses Urtheilsorgan wird nun, wie man wissen muss, darum das 
jgrosse* genannt, weil es alle Produkte ausser ihm durchdringt 
und weU es von grosser Macht ist; wie es in der Tradition heisst: 

„Aus der sich nnigestaltenden Urmaterie aber ging das ,grosse‘ 
Princip hervor, , gross* deshalb geheissen, weil durch dasselbe immerdar 
die Erkenntniss der Menschen entsteht." 

In [Brh. 2. 4. 10] ,Dieses grossen Wesens Aushauch ist das, 
was als Bigveda ....** sowie in ahniichen Schrift- und Traditions- 
steUen ist das Wort ,gross‘ auch von dem geistigen hochsten 
Wesen {Hiranyagarbha) gebraucht, weil dasselbe die Wahnvor- 
steUung hat, das Urtheilsorgan sei sein Selbst, — ganz so wie 
das Wort ,Erde* zur Bezeichnung des [Erd-]Geistes dient, welcher 
wahnt, dass die Erde sein Selbst sei. Desgleiehen ist auch das 
Wort ,Subjektivirungsorgan‘ oder [,innerer Sinn*, maruts, oder 
■Denkorgan*, citta, in Puranas gelegentlich] so zu verst ehen, dass 


1) Dieses Citat, welches auch Deussen nicht hat verihclren konnen, findet 
sich mehrfach in Cahk^ra's Commentar zu den Hrahmashtras ; vgl. Deussen, 
System des Vedanta S. 516, Anm. 14. 

2) Vgl. im Texte des Commentars zu I. 106 S. 77. Z. 2 v. u. 

3) Die saraashti^rthivi (aber nicht ein prthivi-khan^) hat nach den 
Sanikhyas ebenso gut eine Seele, wie Pflanzen und Baume. 
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es Rudra iind andere [Gotter] bezeiehne. Die einzelnen Upadhis, 
d. h. je die betreffenden Urtheilsorgane aller der Getter^) von 
deijenigen Gottheit an, welche die Urmaterie far ihr Selbst halt, 
bis heninter zu denen, die in den Elementen ihr Selbst*) sehen, 
sind nor Theile des ,grossen‘ Princips. 


[Der Verfasser] nennt nun auch die iibrigen Attribute des 
,grossen‘ Princips : 

14. Produkte desselben sind Verdienst u. s. w. 

Auch Verdienst, Erkenntniss, Gleichgiltigkeit und iibematurliche 
Krafte beruhen auf der materiellen Grundlage des Urtheilsorgans, 
nicht auf der des Subjektivirungsorgans noch auf irgend einer 
anderen; denn allein das TJrtheilsorgan ist ein Produkt des aller- 
r’einsten Sattva [d. h. des Sattva, welches sicb, so weit wie irgend 
mSglich , von Rajas und Tamas gelautert hat]. Das ist der Sinn. 


„Wie soli sich aber dabei das Ueberwiegen der Schuld in 
den einzelnen Theilen des Drtheilsorgans , die sich in Menschen, 
Thieren u. s. w. befinden, erklaren lessen V* Darauf erwidert [der 
Verfasser]: 

lo. Das ,^osse‘ wird in Folge der Beeinflussung 
zum Gegentheil. 

Eben dieses ,grosse‘, d. h. das grosse Princip, wii-d in Folge 
der Beeinflussung durch Rajas und Tamas zum Gegentheil, d. h. 
gemein , und nimmt als cbarakteristiscbe Eigenschaften die Schuld 
sowie die Negationen der Erkenntniss, der Gleichgiltigkeit und der 
ubematurlichen Krafte an ; das ist der Sinn. Dadurch findet auch 
die Behauptung der Schrift- und Traditionsstellen , dass siimmt- 
liche Menschen ubematiirliche Krafte besitzen, ihre Erklaruncr; 
denn die iibematurliche Macht, welche alien Upadhis [d. h. alien 
Urtheilsorganen] wesentlich angehort, wird nur durch Rajas und 
Tamas verhiillt. ATenn [uns darauf eingewendet wird:] ,Demnach 
miisste doch d:« TJrtheilsorgan ebenso [wie die Urmaterie] ewi^r 
sein, damit Verdienst u. s. w. in ihra [dauemd] ruhen kann° 
wie kommt ihr also dazu [das Urtheilsorgan] fur ein Produkt zu 
erklaren ?“, [so erwidem wir: dieser Einwurf ist] nicht [berech- 
tigt]; denn die von den Werken hinterlassenen Eindnicke und die 
andem [genannten Attribute] ruhen in dem besonderen Sattva als 
welches das , grosse* Princip im Zustande des Samens zu deiken 
ist. d. h. m einem Theile der Urmaterie, und deshalb nehmen wir 
an. dass dieses [.grosse* Pnncip] in dem Zustande, in welchem es 


•V n If •'“I**- ein mit der v. 1. und dem MS. 

>arn^ der sieh fur das Wasser halt 
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die TJrsache der Erkenntniss ist, [ans der Urmaterie] entstehe wie 
der Spross faus dem Samen], Mitbin ist das TJrtheilsorgan wie 
der Aether von beiderlei Art, ewig [d. h. unentfaltet] und endlich 
[d. h. entfaltet] ; und wie auf den Aether im Zustande der Ur- 
sache nur die Bezeichnung , Urmaterie' , nicht [aber] die Bezeich- 
nung , Aether' angewendet wird, weil [dann noch] nicht der Ton, 
das Merkmal des Aethers, existirt, ebenso wird aucb fiir das Ur- 
theilsorgan im Zustande der Ursache nur die Bezeichnung ,Ur- 
materie' gebraucht, weil [dann noch] nicht die Entscheidung und 
die anderen Merkmale des Urtheilsorgans existiren. 

Nachdem [der Verfasser so] das ,grosse‘ Princip beschrieben, 
wendet er sieh zu dessen Produkt, dem Subjektivirungsorgan : 

16. Wahn ist das Subjektivirungsorgan. 

Weil es die Vorstelluug des [empirischen] Ich zu Stande bringt 
[ahatn-karoti , heisst das Subjektivirungsorgan] ,Ichmacher‘ [aham- 
hdra, — ein Wort, gebildet] wie ,Topfmacher‘ (kumbha-lcdrd), — rmd 
es ist ein substantielles inneres Organ % Dasselbe ist , weil eine 
Eigenschaft und ihr Trager nicht zu trennen sind, ,Wabn‘ genannt, 
urn anzuzeigen, dass [der Subjektivimngswahn] die specielle Funk- 
tion [dieses Organs] ist'’’). Erst wenn ein Gegenstand durch das 
Urtheil festgestellt ist, entstehen die Ideen des Ich und des Mein. 
Darum schliessen wir, wie sebon oben [im Commentar zu I. 64] 
gesagt, dass entsprechend dem Verhaltniss von Ursache und Pro- 
dnkt, [welches] zwischen den beiden Funktionen^) [besteht], das- 
selbe Verhaltniss auch fur die beiden [Organe] gilt, denen diese 
Funktionen angehoren. Ebenso ist schon oben [an derselben SteUe] 
gesagt , dass das Innenorgan , [in der That] nur e i n e s , ledighch 
in Folge des Unterschieds dreier Zustande, die z. B. [den drei 
Zustanden] ,Same, Spross und grosser Baum' vergleichbar sind, 
dazu kommt Ursache und Produkt zu sein. Deshalb sind im 
Vayu- [4. 25] imd Matsya-[Purana] die beiden [Worte] ,Wahr- 
nehmungs-' und ,Urtheilsorgan‘ {manas und buddhi) fur synonym 
erklart: 

„Wabmehmnngsorgan, der grosse, Denken, Brahman, Bnrg, Urtheils- 
organ, Erkenntniss, Gott . . . 

[Der Verfasser] neunt nun die [jetzt] an die Reihe kommen- 
den Produkte des Subjektivirungsorgans : 

1) Was hieranf in der Ansgabe folgt, yathd hdraiMm svahdrali prakrti- 
preibhdvdd iti, ist nnubersetzbarer Unsinn. Die klaren Satze, welehe das 
Sdeipattra dafur mit der Empfehlnng varatara bietet und welche ohneVariante 
aucb in meinem MS. stehen, sind von mir oben ubersetzt worden. 

2) Tilge den Interponktionsstrich hinter kumbha-kdravat und seize ihn 
hinter antahkaraiia-dravyam. 

3) Seize eine Interpnnktion hinter %ueandya. 

4) Von denen das UrtheU die Ursache, die Subjektivirung das Produkt ist. 
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17. Die elf und die fflnf Grundstoife sind dessen 
Produkte. 

Die elfi naralich : Sinne, und die funf Grandstoffe des Tons ’) 
u. s. w. sind Produkte des Subjektivirungsorgans ; das ist gemeint. 
,Von mir ist durch diesen und jenen Sinn diese und jene Farbe 
Oder dgl. zu erfassen, dies wird [mir] Freude schaifen', weil 
aus solchen und ahnlichen subjektivirenden Vorstellungen bei den 
Urschopfungen die Sinne und deren Objekte entsteben, ist das 
Subjektivirungsorgan die TJrsaehe der Sinne; denn man beobachtet 
im taglichen Leben, dass von demjenigen, der [das Eintreten] des 
Genusses bei sich erwartet, in Folge des Verlangens [danach] die 
Mittel zu dem Genusse zubereitet werden; und an der Stelle des 
Moksbadharma-Theiles [des Mbb., 12, 7758] „Aus dem Verlangen 
nach Farbe entstand der Gesichtssinn , u. s. w.“ ist iiberUefeit, 
dass aus dem Verlangen des hSebsten Wesens der Gesammt-Ge- 
sicbtssinn und die iibrigen [Gesammtsinne] bervorgegangen sind. 
Das ist die Meinung. Darum entstebt aucb aus dem Subjekti- 
virungsorgan von den [feinen] Elementen und den Sinnen zuerst 
der innere Sinn, dessen Eigenschaft das Verlangen ist: diese be- 
sondere Stellung [nimnit derselbe ein], weil die Grundstoife und 
[die Uusseren Sinne] Produkte des Verlangens sind. 


[Der Verfasser] bescbreibt bier aucb diese besondere Stellung 
[des inneren Sinnes]: 

18. Der aus Sattva bestehende elfte®) entspringt 
dem modificirten Subjektivirungsorgan. 

Der elfte, d. b. der die Zabl elf voll machende, innere Sinn 
ist in der dnrcb secbzebn gebildeten Reibe '■) deijenige, der [wesent- 
licb] aus Sattva bestebt: darum geht er aus dem modificirten, 
d. h. vom Sattva beherrscbten, Subjektivirungsorgan hervor. Das 
ist gemeint. Daraus ist aucb zu entnebmen ') , dass die zebn 
[ausseren] Sinne aus dem vom Rajas beberrscbten und die Grund- 
stoffe aus dem vom Tamas beberrscbten Subjektivirungsorgan ent- 


1) Der Grundstoff des Tons ist der Aether in feinem Znstande. 

2) Der Plnra! bezieht sich atif die Xeuschopfaugen nach den Pralayas; 
dem ddi-sarga steht der einfache gorgo, d. h. die taglich fortlaufende Schopfung, 
gegenfiber. 

3) Die Calc. Ed. des Mbh. hat tathd anstatt ahhut. 

4) L, atr&pi mit der v. I. nnd dem MS. 

5i Nach Aniruddha's Commentar sowie nach den Erklarungen Gandapada’s 
nnd Vacaspatimivra’s zu Karika 25 wurde ekddarahi. ,die Elfzahl' bedeuten, 
d. h. die Gesammtheit der Sinne bezeichnen. Ich halte diese Erklarung’ 
zumal im Hinbliek auf das folgende Sutra, fur richtig. 

6) S- Sutra II- 17. 

7> h. tonmdtrdin ’ty avagantavyam mit der v. L und den Escerpten 
des Mahadeva und Nage^a, 
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stehen; denn das iSsst sieh sehon aus solchen Traditionsstellen 
constatiren, wie: 

„Das Ich [=r Snbjektivirungsorgan] ist dreierlei Art: [durch Sattva] 
modificirt, wirksam (taijasa) und Tamas-artig Aus dem sich modificiren- 
den, Sattva-artigen Ich-Princip entstand der iimere Sinn, 

ans ihm auch die Gotter, von denen die Manifestirung der Dinge 
ausgeht; aus dem wirksamen die [ausserenj Sinne’), die der Wahrnehmung 
und die des Handelns; 

das Tamas-artige ist der Ausgangspnnkt der feinen Elemente, aus 
deren [erstem] der Aether hervorging, das Attribut des Selbstes." [Bhag. 

P. 3. 5. 29—31] 

Daram ist, in Uebereinstimmung mit den Puranas und ahn- 
lichen [Schriften], auch in Karika [25] folgendes gesagt: 

„Der aus Sattva bestehende elfte eiitspringt dem [dureh Sattva] 
modificirten Subjektivirungsorgan; ihm, dem Ausgangspunkt der Elemente, 
[auch] die Grnndstoffe, [doch] ist es dann Tamas-artig*, dem wirksamen 
die von beiderlei Art,“ 

, Wirksam* bedeutet ,Eajas-art,ig‘; ,die von beiderlei Art* sind 
die Sinne der Wahmehmung und des Handelns. 

„In dem Sutra welter unten ,Die Schriftstelle fiber das Auf- 

gehen in die Gottheiten “ [H. 21] wird aber doch [der Ver- 

fasser] von den Gottem der [einzelnen] Organe sprechen; warum 
sind also von der Karika nicht auch die Gotter als Produkte des 
Sattva-artigen Subjektivirungsorgans bezeichnet ?** Darauf antworten 
ivir: Es wird in der Schrift gelehii, dass die Gottheiten des Ge- 
sichtssinns und der fibrigen [Sinne] nichts anderes seien, als die 
Geister der Sonne u. s. w. , deren Leiber der Gesammt-Gesichts- 
sinn imd die fibrigen [Gesammtsinne] sind; es lauft also einfach 
darauf hinaus, dass die G e s a m m t organe die Gottheiten der indi- 
V idu ell en Organe sind. Demzufolge werden auf Grund der An- 
schauung, dass das individuelle und die Gesammtheit identisch 
sind, in diesem Lehrbuch die Gotter neben den Organen nicht be- 
sonders behandelt. Es werden also die Gesammtsinne, w^eil sie mit 
dem inneren Sinn verglichen nur wenig Sattva enthalten, kurz- 
weg als Produkte des Rajas-artigen Subjektivirungsorgans be- 
zeichnet. Weim hingegen an [einzelnen] Traditionsstellen, [wie 
z. B. in dem oben herausgehobenen Verse des Bhag. P. 3. 5. 30, 
die Gesammtsinne oder, wie dort gesagt ist, ,die Gotter*] als Pro- 
dukte des Sattva-artigen Subjektivirungsorgans bezeichnet sind, so 
ist das gescheben, well sie mit den individuellen Sinnen verghchen 
eine grossere Masse von Sattva enthalten; man hat also [hier] 
keinen Widerspruch anzunehmen '-). Dementsprechend ist wegen 
der Dreierleiheit des Subjektivirungsorgans auch dem ,grossen*, 
welches die Ursache von jenem ist, eine solche Dreierleiheit zuzu- 
schreiben; denn es heisst in der Tradition; 


1) Buniouf's Ausgabe des Bhagavataporana liest taijasdni 'ndriydny eva. 

2) Es wird wohl mit der v. 1. ity avagantavyam zu lesen seiii; das MS. 
stinimt mit dem Teste der Ausgabe uberein. 
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„Von dreierlei Art ist der igrosse", Sattva-, Rajas- and TamsB-artig.“ 
[Mark. P. 45. 38] ‘). 

Eine andere [Ei’wagung] ist es, dass die Dreierleiheit dieser 
beiden [des Urtheils- und des Subjektivinmgsorgans] auch nach 
dem Unterschied der Individnen oder nach partiellen TJnterschieden 
[d. h. bei verschiedenen Gelegenheiten an ein und demselben 
Individuum, zu Tage tritt] *). 


[Der Verfasser] beschreibt nun die elf Sinne: 

19. Mit den Sinnen des Handelns und denen der 
Wahmehmung bildet der innere eine Elfizahl. 

Fiinf Sinne des Handelns giebt es, die Krafte des Redens, 
des Fassens, des Gehens, der Absonderung, der Zeugung, und 
funf Sinne der Wahmehmung, mit Namen Gesicht, GehSr, Gefuhl, 
Geschmack, Geruch. Mit diesen zehn znsammen bildet der innere 
Sinn eine Elfzahl, d. h. die Gesammtheit der elf Sinne; das ist 
gemeint. — [Das Wort fiir ,Sinn‘] indriya bedeutet ,Werkzeug fiir 
den Indra‘, d. h. den Herm des Kbrpers [also: fiir die Seele]. 
Demnach ist jedes Werkzeng ein Sinn, falls es ein Produkt des 
Subjektivimngsorgans ist. 

[Der Verfasser] weist die Ansicht zuriick, dass die Sinne aus 
den Elementen gebildet seien: 

20. Weil die Schrift lehrt, dass sie aus dem Sub- 
jektivirungsorgan hervorgegangen , sind sie nicht aus 
den Elementen gebildet. 

.Die Sinne* ist hineinzudenken. Wenn nun auch die Schrift- 
stelle, welche die Entstehung [der Sinne] aus dem Subjektivimngs- 
organ beweist, im Laufe der Zeit verloren gegangen ist, so wird 
sie doch aus dem Worte des Lehrers [d. h. aus unserm SAtra] 
und aus sSmmtlichen Traditionsschriften , aus Manu n. s. w.' er- 
schlossen. Eine deutliche Schriftstelle [dafur, dass aus dem Sub- 
jektivirungsorgan Produkte hervorgehen, obschon die Sinne nicht 
speciell genannt sind,] ist .Moge ich mich vervielfaltigen etc.** 
[Chand. 6. 2. 3 Oder Taitt. 2. 6 »)]. Wenn [uns darauf eingewen- 
det wird:] ,In [Chand. 6. 5. 4]; ,Denn aus Speise gebildet, o 


In der Aosgabe des Mark. P. (Calcutta 1862) schliesst dieser Halb- 
vers tridho der rorange^ende mit makdn. 

21 Anayor mahadrohamkdrayor vyaktUhedat carira-hheddt ekasminn 
eva va carire i^-bheMt vianushya eM buddhik kasmimccid 

t^kaye praka^, kasrmmq^vudiayecapald, kasndmgcidvi^hayemkSiliea 
okavati) trcavidhyam Ut tncarantaram, P. 

Zosammenhange bedentungsroUe 
aham, soUte Tijnanabh.kaha da» Wort au seinen Zwecken hinzugeffigt haben 
Oder erne andere Stelle meinen? ® ® 
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Lieber*), ist der iiinere Sinn u. s. w* liegt aber docb aueh eine 
Schriftstelle dafur vor, dass die Sinne aus den Elementen gebddet 
sind“, [so antworten wir:] Nein! Denn da das Erleuchten [d. h. 
das Hervorrufen der Erkenntniss dem Innenorgan und den Sinnen] 
gemeinsam ist, so kann man nur annehmen, dass das Innenorgan 
die materielle TJrsacbe [der Sinne] ist, nnd deshalb verdient [von 
den beiden sich anscheinend widersprechenden Schriftstellen] die- 
jenige den Vorzug, welche lehrt, dass [die Sinne] aus dem Sub- 
jektivirungs organ stammen; und da auch die Elemente durch den 
Willen des hbchsten Wesens evzeugk sind, ist die Speise [erst] 
durch den inneren Sinn gescbaffen. Die Schriftstelle aber, welche 
sagt, dass [die Sinne] den Elementen entsprossen sind, ist bildUeb 
zu versteben, da sie nur meint, dass die individuellen inneren und 
[Susseren] Sinne, welche ja nur in der Verbindung mit den Ele- 
menteu [d. h. mit den animalischen Eorpem] Bestand haben, aus 
diesen Elementen heraus sich manifestiren. 


gTrotzdem lasst sich aber dock nicht feststellen, dass [die 
Sinne] dem Subjektivirungsorgan entstammen, da in der Schrift- 
stelle jDieses Menscben Fahigkeit zu redeu geht in das Feuer ein, 
der Athem in die Luft, der Gesichtssinn in die Sonne u. s. w.* 
[Bfh. 3. 2. 13] gesagt ist, dass die Sinne in den Gottheiten auf- 
gehen, man also daraus er^hrt, dass auch die Gottheiten materielle 
Ursachen [der Sinne sind]; denn nur in seiner Ursache geht ja 
das Produkt auf.* Diesem Bedenken gegeniiber bemerkt [der 
Verfasser] : 

21. Die Schriftstelle uber das Aufgehen in die 
Gottheiten sagt nichts von einem Schopfer. 

Die Schriftstelle, welche von dem Aufgehen in die Gottheiten 
spricht, sagt nichts von einem Schopfer, d. h. bezieht sich nicht 
auf einen Schopfer; [und ein solcher ist in der That in unserem 
Falle nicht anzunehmen]; denn die Erfabrung lehrt, dass ein Wasser- 
tropfen in den Erdboden eingeht, der doch nicht sein Schopfer ist, 
und aus der Schrift lemen wir ebenso, dass das Selbst in die 
Elemente, die doch nicht dessen Schopfer sind, eingeht. Gemeint 
ist: aus der Schriftstelle ,Ganz Erkennen, entsteht es aus diesen 
Elementen, und in diese hinein l6st es sich auf.* [Brh. 2. 4. 12]. 


Einige meinen, dass der zu den Sinnen gehorige innere Sinn 
ewig sei. Diese Ansicht widerlegt [der Verfasser mit folgenden 
Grunden] : 

22. Weil die Schrift ihr Entstehen lehrt und 
well man ihr Vergehen heobachtet. 


1) Der Text der Cpan. hat somya anstatt saumya. 
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Fiir alle diese Sinne giebt es ein Entstehen, weil die Sehrift 
lehrt: 

„Atis ihm geht der Odem hervor, der innere und alle [ausseren] 
Sinne etc.“ [Mond. 2. 1. 3], 

und weil man sich von ihrem Vergehen durch die Thatsache uber- 
zeugt, dass in den Zustanden des Alters oder [der Krankheit] 
ebenso wie das Gesicht und die iibi-igen [ausseren Sinne] auch 
der innere abnimmt und [hinschwindet]. Das ist gemeint. Und 
in diesem Sinne ist gesagt: 

,^ach [weiteren] zebn Jahren schwindet der innere nnd alle 
[ausseren] Sinne." ') 

Die Ausspruche, welche von der Ewigkeit des inneren Sinnes 
handeln, meinen den Samen [desselben], d. h. die Urmaterie. 


[Der Verfasser] widerlegt nun die Ansicht der Heretiker, dass 
die Sinne nichts anderes seien als die Reihe der Glieder, in denen 
sie sich aussem : 

23. Der Sinn ist etwas tibersinnliches ; [nur] blr 
die Irrenden ist er der Sitz. 

Ein jeder Sinn ist etwas tibersinnliches ; nicht etwa das wahr- 
nehmbare [KOrperglied] ‘) ; nur fur die Irrenden ist der Sitz, d. h. 
das Glied®), und der Sinn identisch; das ist gemeint. — Die 
[riehtige] Lesart ist [im Sdtra] allein adhishtMnam ,derSitz‘ [nicht 
adhishthune, wie Aniruddha hat]. 


[Der Verfasser] widerlegt nun die Meinung, dass es nur einen 
einzigen Sinn gebe, der in Folge verschiedener Krafte die mannitr- 
fachen Thatigkeiten ausiibe ; 

24. Da auch, wenn [die anderen Sinne nur] ver- 
schiedene Krafte sind, die Verschiedenheit feststeht 
ist die Einheit nicht. ^ 

Audi wenn man zugiebt. dass verschiedene Krafte einem ein- 
zigen Smn gehoren, steht doch die Verschiedenheit der Sinne fest, 


1) Der Pandit erganzte den vorangehenden Halbvers. ohne sich zii er 
innem welchem Werke die Stelle entstammt: balyam Vrddhir chavir medhd 

^eh-indet die Kindheit, 

das \Vaehsthuin. die Jugendschonheit. die Energie, die iGlatte der) Haut das 
Gesicht, die Zengnngskraft, die Fahigheit zu gehen." ’ 

21 Das Wort , zunachst das Auge, isi iceiterhin znr Bezeichnung 

‘ler ^ase, der Ohreii. der Hande etc verwendet: in - • 

Vijfianabhiksha's Einleitung zu V. 104, und so habe ich es h a t “ 

aiis dem Munde der Pandits gebdrt. 

3) L. adhishthdnam mit Aph.* 203. Anm. 5. 

4) Seize einen Interpnnktion-sstrich fainter prati/akshain 

o) Der Neudmck Jivknanda’s bietet trntz Hair. i. . . 

<,addhipattra, die Lesart in adhiMane golall m dem 
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well auch die Krafte [nichts anderes als] Sinne sind; deshalb ist 
die Einbeit des Sinnes nicbt. Das ist gemeint. 


,In der Tbeorie, dass aus dem e i n e n Subjektivirungsorgan 
die versebiedenartigen Sinne entsteben, liegt aber docb ein 
logiscber Widersprueb.“ Darauf entgegnet [der Verfasser] : 

25. Eine theoretische Erwagung hebt nicbt das 
durcb ein ricbtigesErkenntnissmitteP) festgestellte auf. 

Das ist verstandlieb. 


[Der Verfasser] lebrt [jetzt], dass [in der That] die zehn 
anderen [Sinne nur] versehiedenartige Krafte des einen, d. h. des 
hanptsacblichen, nainlich des inneren Sinnes, sind: 

26. Derinnere Sinn ninunt das Wesen der beidenan. 

Der innere Sinn nimmt das Wesen der Sinne der Wahmeh- 
mung nnd des Handelns an. Das ist gemeint. 


Die Bedeutung des Ausdrucks , nimmt das Wesen der beiden 
an' erlautert [der Verfasser] selbst [im folgenden]: 

27. Wegen der Verscbiedenbeit der Modifikationen 
der Constituenten wird er verschiedenartig , den Zu- 
standen vergleicbbar. 

Gleichwie ein und derselbe Mann in Polge seines Ver- 
kehrs ein verschiedenes Wesen annimmt, indem er beim Verkehr 
mit der Liebenden verliebt, mit einem gleichgiltigen gleichgiltig, 
mit einem andern [noch] anders ist, ebenso wird auch der innere 
Sinn, da er sich in Folge der Beziehung, in welche er zu dem 
Gesicht und den iibrigen [ausseren Sinnen] tritt, mit eben diesen 
vereinigt, durcb die Funktionen des Sehens u. s. w. charakterisirt 
rmd damit verschiedenartig. Der Grund dafur ist , wegen der .... 
Constituenten' ; das bedeutet : weil die Constituenten, Sattva u. s. w., 
die Fahigkeit haben sich in der verschiedensten Weise zu modi- 
ficiren. Diesen [Lebrsatz] erschliessen wir aus der Unfahigkeit 
des Gesichts und der iibrigen [ausseren Sinne], ohne die Verb in- 
dung mit dem inneren Sinn ihre ThStigkeit auszuiiben, welche 
[Dnfehigkeit] durcb die Scbrift festgestellt ist: ,Ich war mit meinem 
Sinn anderswo; [darum] horte ich nicbt u. s. w.‘ [Brh. 1. 5. 3]. 


[Der Verfasser] nennt nun die Objekte fiir die Sinne der 
Wahmehmung und des Handelns: 


1) D, h. durch die Schrift (cf. II. 20), mcht durch , ocular eTidence‘, wie 
Ballantyne will. 

Abhandl. d. DMG. IX. 3. 


13 
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28. [Die Objekte] fOr die beiden beginnen mit 
der Farbe und enden mit dem Unrath des Genossenen. 

Der Unrath der genossenen Speisen ist Koth und [Ham]. 
Demnach sind die zehn Objekte fur die beiden, d. h. fiir die Sinne 
der Wahmehmnng nnd des Handelns, folgende: [erstens] Farbe, 
Geschmaek, Gerach, Gefiihl nnd Ton, und [zweitens] dasjenige, 
was gesprochen, ergrififen, betreten, in WoUust versetzt nnd ab- 
gesondert wird. Das ist der Sinn. In Wollust Tersetzt wird von 
Seiten des einen Gesehlechtsglieds das andere Geschlecbtsglied; 
denn fur das eine Geschlecbtsglied ist das andere Objekt *). 


Um welches ihrem Gebieter*) (indra) geleisteten Dienstes 
willen diese Sinne ihren Namen {indriya) fiibren, und wer dieser 
Gebieter ist, dieses beides lehrt [der Verfasser jetzt]: 

29. Das Sehen u. s. w. ist Sache des Selbstes; 
die Sinne sind die Werkzeuge [dazu]. 

Das Sehen nnd die folgenden vier [Besultate des Wirkens 
der Wahmehmungssinne] , das Sprechen nnd die folgenden vier 
[Resultate des Wirkens der Sinne des Handels] sowie das Wiin- 
schen [d. h. das Kesnltat des Wirkens des inneren Sinnes, alles 
dies] ist Sache des Selbstes, der Seele; die Sinne aber sind die 
Werkzeuge fiir die Funktion des Sehens n. s. w. Das ist der 
Sinn. [W enn daranf J emand einwendet] : ,Mag schon das Sehen, HSren 
nnd [das Schmecken, Eiechen, Fiihlen] zn Zeiten, weil auf eine 
Empfindunghinauslaufend, Sache der Seele, obwohl dieselbe nicht 
der Veranderung unterliegt, sein konnen! Das Sprechen aber 
und, was [in der Aufzahlung] ihm nachfolgt, ist nichts als Thatig- 
keit; wie kann dieses von der unveranderlichen [Seele] ansgesagt 
werden?“, [so erwidern wir: dieser Einwand ist] nicht [richtig]; 
denn die Worte ,Sehen u. s. w.‘ bedenten in unserm Satra {atra) 
nichts als die Thatsache. dass [die Seele] lediglich durch das 
Nahesein die Funktionen des Sehens u. s. w. bewirkt in derselben 
Weise wie der Magnet [nur durch das Nahesein das Eisen anzieht]. 
Denn wie ein Konig, auch ohne selbst thatig zu sein, vermittelst 
seines Werkzeuges, des Heeres namUch, znm Krieger wird dadurch 
dass er [dieses] mit seinem blossen Befehl antreibt, ebenso wird 
auch die unveranderliche Seele vermittelst des Gesichstsinns und 
aller ihrer anderen Werkzeuge znm Seher, Sprecher. Wiinscher u. s. w. 
dadurch, dass sie diese [Werkzeuge] vermSge ihres blossen N^e- 
seins — wofur wir ,Verbindung‘ sagen — [zum Wirken] antreibt 


1. L. anandayitavyam CO 'imsthasyo 'poMhdntaram j upasthasua hy 
upasthantaram viKhaya iti mit der v. I, and dem MS J ^ 

2) L. yMye ndrwya mit der v 1 and dem MS 

3) Dm, M-^uUn^ drMm^r erfordert ak Erganzang dhammh. 

4) L. em tu hinter mldrtvadikam mit der v. 1. and dem MS 
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in derselben Weise, wie der Magnet [das Eisen anziebt ohne dabei 
selbst thatig zu sein. Wenn eben erwahnt wurde], dass [die 
Seele die Punktionen] ,bewirkt‘, so bedeutet das bier die Anregung 
der Gesammtbeit der Tbatigkeitsbeziebnngen Qcdraka) *), der Ans- 
dmefc Werkzeng aber*) bezeicbnet den Besitzer der Funktion, 
welcbe die Ursacbe zur Tbatigkeit ist, oder dasjenige, welches mit 
Sicherheit zu dieser fiihrt ^), wie z. B. die Axt [das Werkzeng 
zum Holzspalten ist]. Wenn aber in den Lebrbiichern geleugnet 
wird, dass die Seele das Sehen u. s. w. bewirke, so ist [damit nur 
geleugnet], dass ihr die Ausubung einer dazu dienenden Handlnng 
Oder diese Thatigkeiten [des Sehens, Horens u. s. w. selbst] eigen 
seien. In diesem Sinne heisst es: 

„Daram stekt fest, dass das Selbst Thater und Nicht-Thater ist: 
wegen der Wunscblosigkeit ist es Nicht-Thater, Thater nur wegen des 
Naheseins." 

Demnaeh ist das Selbst immerdar Seher, Sprecher u. s. w., 
well die Kraft die Gesammtbeit der Tbatigkeitsbeziebnngen anzn- 
regen das Wesen des Selbstes ausmacbt; dieser Gedanke ist von 
der Schrift mit den Worten gelehrt. <): ,Nicht findet ein Verlust 
der Sehkraft des Sehers statt, nicht der Sprechkraft des Sprechers 
u. s. w.“ [Bfh. 4. 3. 23, 26]. Wenn [man uns darauf einwendet:] 
,Ist denn nicht in dem Abschnitt fiber die Erkenntnissmittel [im 
ersten Buch] gesagt, dass nur die Wahmehmnng und die anderen 
Punktionen [des Innenorgans] die Werkzenge seien? warnm werden 
bier die Sinne als solche bezeicbnet ?“, [so erwidem wir: dieser 
Einwand ist] nicht [richtig]; denn bier wird gelehrt, dass die 
Sinne die Werkzenge ffir die durch das Auge u. s. w. vermittelten 
Affektionen des Innenorgans , d. h. ffir das Sehen u. s. w. , sind, 
dort [oben] hingegen wurde gesagt, dass die Affektionen die 
Werkzenge sind [zur Hervorbringung] des in der Seele ruhenden 
Eesultats, d. b. der Erkenntniss. 


Jetzt nennt [der Verfasser] die besonderen Punktionen der 
drei Seiten des Innenorgans : 

30. Die drei besitzen eiae specifische Unter- 
schiedenheit der Merkmale. 

Die drei, das ,grosse‘ [Princip], das Subjektivirungsorgan und 
der innere Sinn, besitzen eine specifische Unterschiedenheit der 
Merkmale {svdlakshanya). [Dieses Bahuvrihi-Derivat] ist so auf- 
zulosen, dass der [bei der Composition eingetretene] AusfaU des 

1 ) D. h. karana, sampraddna, apdddna, adhikarana (die Thatigkeits- 
beziehungen des wodurch, wofur, woher und wo). 

2) L. tu hinter karanatvarn mit der v. 1. 

3) zu tat-sadhakatama vgl. I. 87. 

4) Tilge den Interpnnktionsstrich hinter cruyate. 

5) L. tatra ca mit der v. 1. nnd dem MS. 


13 ’ 
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Mittelgliedes [des zweiten s^a namlich] dadurch constatirt wird, 
also : wobei mehrere je ihr specifisehes Merkmal, d. h. ihre be- 
sondere Fnnktion baben ; der abstrakte Begriff dazu ist das So- 
sein [d. h. die specifische TJnterschiedenheit der Merkmale]. Das 
ist der Sinn. 

Im taglicben Leben gilt nun als Merkmal des ,grossen‘ [Prin- 
cips] der Besitz hervorragender Eigenschaften, wie der Entscbei- 
dung und der iibrigen [im Commentar zu II. 14 genannten; als 
Merkmal] des Subjektivirungsorgans {ahamhrta — ahamkdra) die 
Uebertragung von Eigenschaften auf das Selbst, welche [tbatsach- 
lich in demselben] nieht vorhanden sind; und [als Merkmal] des 
inneren Sinnes die Einraumung „dies mag sein**. Ebenso kommt 
es aucb [in unserm System] darauf hinaus, dass die [hauptsach- 
liche] Eegnng des Uiiheilsorgans die Entscheidong, des Sub- 
jektivirungsorgans der subjektivirende Wahn und des inneren 
Sinnes Vorsatz und Unentscbiedenheit ist. ,Vorsatz‘ {samkalpa) 
bedeutet ,die Absicbt etwas zu thun‘, wie es im Glossar [Amarak. 
1. 1. 4. 11] beisst: „Vorsatz ist die Thatigkeit des inneren Sinnes*. 
, Unentscbiedenheit' {vikalpa) ist [entweder] Zweifel oder eine be- 
sondere im Yoga-System behandelte Art von Irrthum, aber nicht 
die ‘Wahmehmung von etwas bestimmtem; denn diese ist eine 
Affektion des Urtheilsorgans. 


[Der Verfasser] nennt nun aucb eine den dreien gemeinsame 
Wesensausserung {vrtti ) : 

31. Eine gemeinschaftliche Wesensausserung des 
Organs sind die fiinf Lebenshauche, Einathmen u. s. w. 

Die flint Lebensbauche, d. b. Einathmen u. s. w.j welche unter 
diesem ^^amen bekannt sind, weil sie wie der Wind bin und her- 
gehen, sind eine gemeinscbaftlicfae , d. b. gemeinsame Wesens- 
ausserung des Organs, d. h. der drei Formen des Innenorgans; 
damit sind verschiedene Modifikationen [des gesammten Innen- 
organs] gemeint. Dasselbe ist in Karika [29] ausgesagt: 

„Die Funktionen raachen die specifische Unterschiedenheit der drei 
aus; [denn] dieselben gehoren [jedem einzelnen Organ] besonders an- 
eine gemeinschaftliche Wesensausserung des [gesammten] Organs sind die’ 
fanf Lebenshaache. Einathmen n. s. w/* 

Ein Gewisser [Vacaspatimicra zu der Stelle] erklart nun bier, 
dass das Einathmen, [Ausathmen] u. s. w. besondere Arten von 
Wind seien und dass diese um der Wesensausserung des Innen- 
organs, d. h. um der Thatigkeit willen, auf welcher das Leben be- 
rubt. in Fnnktion treten: aus dem Grunde seien Einathmen [Aus- 
athmen] u. s w. mit der Wesensausserung des [gesammten inneren] 
Organs identificirt. Das ist mcht richtig; denn in dem Vedanta- 


1, Seize eiuen Iuterpunktion,.trich hinter vigrahah mit dem MS. 
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sutra [2. 4. 9] ,Nicht sind sie Wind noch Thatigkeit, weil sie [in 
der Schrift] besonders erwahnt werden* ist in deutlicher Weise 
gelengnet , dass der Athem Wind oder eine Abart von Wind sei, 
und man bat anzunebmen, dass auch bier dasselbe wie in jenem 
[Vedantasutra] gemeint sei; femer hat man, da die Attribute des 
inneren Sinnes, das Begebren u. s. w., den Athem in Unruhe ver- 
setzen, anzunebmen, dass [dieser mit jenen] in dem Verhaltniss 
der Coordination stehe, [d. h. gleichfalls ein Attribut des inneren 
Organs sei]. An Schriftstellen aber, welche Wind und Odem 
als etwas von einander verschiedenes erwabnen, haben wir z. B. 
die folgende: 

„Aus ihm geht der Odem hervor, der innere und alle [aussereu] 
Sinne, Aether, Wind [Luft], Licht, Wasser und die Erde, die alles er- 
haltende.“ [Mund. 2. 1. 3] 

Darum liegt [bei uns] keine Liicke vor, wenn wir aueh die 
Lebensbauche nicht unter den Dingen aufzahlen , welcbe den 
inneren Korper bilden ; denn das Innenorgan fiihrt wegen seiner 
Wirkungskraft die Namen ,fadenartig [sieh durch alles bindurch- 
ziehend]', ,Odem‘ u. s. w. '), [d. h. der Odem ist in dem Begrilf 
des Innenorgans, als Funktion desselben, mit entbalten]. 

Wenn nun auch [der Athem] eine Veranderung an dem Innen- 
organ ist, so ist doch die landlaufige Bezeichnung desselben mit 
dem Worte Hauch [oder Wind, vdyu] deshalb angemessen, weil 
[der Athem] in einer besondem Art und Weise wie der Wind 
bin und hergeht und weil er unter der Leitung des Windgottes steht. 

Fiir uns besteht nicht, wie fur die Vai^eshikas, das Gesetz, 
dass die Funktionen der Sinne nur nach einander. nicht gleich- 
zeitig stattfinden. Diesen Gedanken spricht [der Verfasser im 
folgenden Sutra] aus : 

32. Sowohl nach einander als auch zusammen 
finclen die Funktionen der Sinne statt. 

Das ist verstandlich. — Da eine Combination verschiedener 
Arten {jdti-sdmharya) fiir uns keinen Fehler bedeutet, [was sie 
nach der Meinung der Vai^eshikas und Naiyayikas ist] 2), so giebt 
es keinen Grund dagegen, dass, wenn die erforderlichen Faktoren 
bei einander sind, auch von mehreren Sinnen gleicbzeitig eine 
Affektion [des Innenorgans] hervorgebracht wird. Das ist die 
Meinung. 

Die Vertheilung der Sinnesfunktionen ist in Karika [28] aus- 
einandergesetzt: 

„Die Funktionen der [ersten] fiinf [Organe] in Bezug auf Tone 
u. s. w. gelten uns nur als Wahmehmung {dlocandj ; die der [anderen] 
funf sind Sprechen, Fassen, Gehen, Entleerung und Wolliist.” 


1) S. Vedantas^a 115. 

2) Vgl. Hall, Index No. CXIII. 
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[Das Her stehende Wort] ,Wahrnehmiing‘ ist von alien Lehrem 
folgendennassen erklart: 

,.I>enn ,Wahmelmiimg‘ ist die erste nicht-differenzirte (nirvikal- 
paka)^) Erkenntniss; die zweite aber, durch die Qaalitaten der Dinge, 
ferner durch den Genusbegriff u. s. w. [differenzirte] heisst ebenso.“®) 

Das bedeutet: Die zweite aber, d. h. die zeitiicb nacbfolgende, 
durch die Qualitaten der Dinge, d. h. durch die den Gegenstanden 
cbarakteristischen Quabtaten, ferner durch den Genusbegriff sowie 
[durch die tJpadhis und etwa noch durch die Bewegung oder 
dgl.] differenzirte Erkenntniss heisst ebenso, d. i. ,Wahmehmung‘. 
Wir lemen also [aus jenem Citat], dass die sinnliche Erkenntniss 
in beiderlei Form, sowohl als nicht- differenzirte wie als diffenzirte, 
den Namen ,Wahmehmung‘ (dlocarut) fiihrt. Ein Gewisser aber 
[Vacaspatimi^ra] giebt als Sinn der [Karika-JStrophe [28] an, dass 
n u r die nicht- differenzirte Erkenntniss 3) ahmehnittng‘ (dhcana) 
sei und von den ausseren Sinnen hervorgebracht werde, dass da- 
gegen die differenzirte ledigUch durch den inneren Sinn erzeugt 
werde. Das ist nicht richtig, weil in dem Toga-Commentar [zu 1. 7] 
von dem gSttbchen Vyasa festgestellt ist, dass auch die be- 
stimmte (m<i{shfa — savikalpaka) Erkenntniss durch die 
ausseren Sinne hervorgerufen wird, imd weil sich kein Grund gegen 
die [Erzeugung der] bestimmten Erkenntniss durch die ausseren 
Sinne anfubren lasst. Ferner erklart ein [dem Vacaspatimi 9 ra] 
Aehnlicher *) [namlich Aniruddha zu unsrer Stelle] auch den Sinn 
unseres Sutra in der gleichen Weise: ,Gew6hnlich {wtsargatah) 
gehen die FunMonen [der Organe], bei den ausseren Sinnen an- 
fangend und bei dem Bescblussorgan {buddhi) endend, nach ein- 
ander vor sich; manchmal aber, z. B. in dem Augenblick, in dem 
man einen Tiger erblickt, finden in Folge des ausserordentlichen 
Schreckes die Funktionen in alien Organen gleichzeitig statt, [so 
plotzlich] wie ein Blitzstrahl herabziingelt". Auch das ist un- 
richtig, weil in unserem Sutra®) nur von dem Nacheinander und 
Nicht-nacbeinander der Funktionen der Sinne die Rede ist. Es 
liegt auch gar keine Veranlassung vor die Funktionen des Be- 
schlussorgans und des Subjektivirungsorgans hereinzutragen. Da 
ferner der Meinungsstreit der [verschiedenen] Lehrer sich nur um 


1) tJeber nirvikalpaka und savikalpaka ygl, Anm. 4 auf S. 159 

2) Die beiden HalbzeUen dieses Verses stehen getrennt in der Samkhya- 
tattvakaumndi zu Karika 27 ; vgl. auch den Schluss von Aniruddha s Commentar 
zu Shtra I. 89. 


3) Vkcaspatinu^ra sagt dsfiir m>m.ugdha-vastu-matra-darcanam 

4) L. mriM ea mit dem MS. anstatt m wa, welches keinen passen- 
den Sum erg.ebt; denn derselbe'. also Vacaspatimi^ra, hat weder die Sa^va- 
sntras commenurt noch konnte er sie commentiren, weU sie zu seiner Zeit noch 
gar nicht existirten Aniruddha sehliesst aich in der hier von YManat^hu 
controvertuten &klarang an Vacaspatimi^ra's Commentar zu Karika 30^^^ 

5) L. agmin satra mit der v. 1, und dem MS 
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die Frage dreht, ob die Fnnktionen mehrerer ausserer Sinne gleieh- 
zeitig stattfinden kSmien oder nicht, so ist die Annahme geboten, 
dass das Sutra nnr diesen Punkt zn entscheiden beabsicbtige, um 
die [Lehre von der] atomistischen Natur des inneren Sinnes zu 
widerlegen *) , nicht aber, dass dasselbe sich damit beschaftige 
Krabenzahne aufzusuchen [d. b. sicb auf eine zweck- und ziellose 
Diskussion uber niebtige Dinge einlasse]. 


[Der Verfasser] bescbreibt nun zunScbst die Affektionen des 
Innenorgans in der Gesammtheit zu dem Zwecke um darzuthun, 
dass sie die Ursacbe der empiriseben Welt sind: 

33. Die Afifektionen sind funffi,ltig [und entweder] 
qualvoU Oder nicht qualvoll (— Yogasutra 1. 5). 

Mogen die Affektionen qualvoU oder nicht qualvoU sein, sie 
sind nur fiinffaltig, d. h. von fiinferlei Art, [aber] nicht inehr an 
Zahl. Das ist der Sinn. Qualvoll, d. h. Schmerz verursachend 
sind die Affektionen, wenn sie sicb auf die empirische Welt be- 
ziehen, nicht qualvoU, d. h. das Gegentheil davon, sind sie zur 
Zeit der Concentration {yoga). Die fiinf Arten der Affektionen 
sind in dem [Yoga-]stltra des PatafijaU [1. 6] genannt: .Erkennt- 
nissmittel, Irrthum, Einbildung, Schlaf und Erinnerung*. Von 
diesen ist die Affektion des Erkenntnissmittels auch in dem vor- 
liegenden Lehrbuch {atra) beschrieben worden ; Irrthum {viparyaya) 
aber ist bei uns nur das Nichterfessen des TJnterschiedes [der 
z. B. zwischen Geist und Materie, zwischen Perlmutter und Silber 
besteht], da die [bei den Anhangem des Yoga-, Nyaya- und Vai 9 e- 
shika-Systems herrschende] VorsteUung, dass ein Ding als ein 
anderes erscheinen kann als es ist {anyathd-hhydti) von uns [Y. 55] 
zuriickgewiesen werden wird. Einbildung {vikalpa) aber ist die, 
auch zu der Zeit, da die Besonderheit [des Gegenstandes] erkannt 
ist, noch bestehende Anschauung, welche sicb in Ausdrucken wie 
jRMiu’s Haupt‘, ,das geistige Wesen der Seele* u. s. w. ausspricht *). 
Schlaf ist die Affektion des Innenorgans zur Zeit des Tiefschlafs 
Erinnerung ist die Erkenntniss, welche durch die hinterlassenen 
Eindrucke hervorgerufen wird. AUes dieses ist in dem Werke 
des PatafijaU in den Sfitras [1. 5 — 11] gelehrt. 


1) Denn die Kaiyayikas und Vai^eshikas begrunden ihre Lehre von der 
atomistischen Natur des inneren Sinnes damit, da«w dieser nicht verschiedene 
gleichzeitige Wsdimehmungen zulasse. 

2) D. h. diejenige Anschauung, vermoge deren man an Stelle der fakti< 
schen Identitat das Verbaltniss von Besitz and Besitzer annlmmt; die Seele 
besitat nicht, sondem ist geistiges Wesen. Vgl. Anm, i auf S. 157. 

3) ardha-laye, s. den Commentar zu I. 148. 



200 


Samlchya-pravaeana-hhashya II. 34 — 36. 


Auf diesen beschriebenen Affektionen des Innenorgans als den 
Upadhis beruht allein die Veranderung der Seele, nicht aber [ent- 
steht sie] von selbst; und wenn jene [Affektionen] zu Ende sind, 
ruht die Seele in ihrem eignen Wesen. Auch dureb diesen Hin- 
weis erlButert [der Verfasser jetzt] das Wesen der Seele: 

34 Wenn jene zu Ende sind, ist sie von der 
Beeinflussung frei und ruht in sich selbst. 

Wenn jene Affektionen sich im Zustande der Rube befinden, 
mbt [die Seele], von den Reflexen derselben befreit, in sicb selbst, 
d. b. sie ist aucb zu andrer Zeit [namlicb wahrend des Tiefscblafs 
und der Versenkung, in derselben Verfassung] wie in der Isolirung 
[zur Zeit der Erlosung]. Das ist der Sinn. Dementsprecbend 
sagen aucb drei Yogasutras [1. 2 — 4]: ^Concentration ist 

die Unterdriickung der Affektionen des Denkorgans* , „Dann rubt 
der Seber in seinem eignen Wes6n“, ,Sonst hat er dieselbe Form 
vrie die Affektionen*. Die Selbstandigkeit der Seele ist nun nicbts 
anderes als das Scbwinden des Reflexes der Upadbi-Affektion [d. b. 
der Affektion des Innenorgans]. Dieser Zustand der Seele ist im 
[Yoga-]Vasisbtba durch ein Gleicbniss folgendermassen be- 
scbrieben : 

„I)enn wi© der Zustand eines Spiegels ist , in den iediglicb kein 
Reflex fallt, neder von einem Berge noch von sonst etwas, — allein das 
Wesen [des Spiegels] an sich darstellend — , 

So ist der isolirte Zustand des Sehers, der ohne zu sebauen ver- 
harxt, nachdem der Wahn der Erscheinungen, das Ich, das Du, die Welt 
u. s. w , vergangen ist." ' i 

[Der Verfasser] erklart dies durch ein Gleicbniss: 

35. Namlich wie von der Bliune der Stein. 

Das Wort ,namlich‘ soil anzeigen, dass [dieses Sutra das vor- 
angehende] begriindet. ,Wie durch die Blume der Stein' be- 
deutet: wie dutch die Hibiscus-Blume der Krystall gefarbt wild, 
d. h. seiner Selbstandigkeit verlustig geht, und nach der Ent- 
femung dieser [Blume wieder] frei von Farbe, d. h. selbstiindi<T 
wird, geradeso [wird die Seele durch die Affektionen gefarbt oder 
beeinflusst und gelangt zur Selbstandigkeit, sobald die Affektionen 
ihr Ende erreicht haben]. 

Dasselbe ist im Kffrmapurana ausgesagt: 

..Gleichwie der reine Krystall den Mensclien roth erscheint wenn 
ihm Zinnober oder sihniiches n.alie gebracht wird , ebenso steht es mit 
der hochsten Seele." 

,Dnrch wessen Wirksamkeit kann denn aber die ganze Reihe 
der Organe in Thatigkeit kommen, da die Seele unveranderlich 

1 ) Vgl. den Schlussvers im Comm, zu I. 145. 
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[also inaktiv] und die Existenz Gottes geleugnet ist?* Darauf er- 
widert [der Veifasser]: 

36. Urn der Seele willen treten auch die Organe 
hervor in Folge der Entwickelung {ulldsa) der unsicht- 
baren Kraft. 

Wie die Urmaterie um der Seele willen wirkt, so treten [zu 
demselben Zwecke] auch die Organe hervor, d. h. kommen in 
Thatigkeit, nur in Folge der Entfaltung (abhim/aJcti) der zur Seele 
gehorigen unsichtbaren Kraft [des Verdienstes und der Verschul- 
dung]. Das ist der Sinn. Diese unsichtbare Kraft aber haftet 
[nicht in der Seele selbst, sondem] nur in dera Upadhi [d. h. in 
dem Innenorgan]. 

[Der Verfasser] giebt nun ein Beispiel dafiir, dass etwas 
spontan um eines andem willen wirken kann : 

37. Wie die Kuh fur das Kalb. 

Gleichwie die Kuh um des Kalbes willen ganz von selbst die 
Milch ausstrSmen lasst und keine andere Thatigkeit dabei nbthig 
hat, ebenso wirken die Organe ganz von selbst fur ihren Herren, 
d. h. fiir die Seele. Das ist der Sinn. Desgleichen sieht man, 
wie der Intellekt von selbst aus dem Tiefschlafe aufwacht. Das 
namliche ist auch in Karika [31] ausgesagt: 

,,[Die Organe] treten ihre auf gegenseitigcr Uebereinkunft beruhen- 
den Funktionen an, jedes die seine; das Ziel der Seele allein ist die 
Ursache, von keinem sonst wird ein Organ zur Wirksamkeit angetrieben." 


„Wie viele Organe giebt es denn, aussere und innere zu- 
sammengenommen ?“ Auf diese Frage erwidert [der Verfasser]: 

38. Die Organe sind von dreizehnerlei Aid, die 
rnterabtheiliingen gerechnet. 

Drei Innenorgane und zehn aussere Organe ergeben zusammen 
dreizehn. Dass von diesen ausserdem wegen der individuellen Ver- 
schiedenheit eine unendliche Zahl existirt, dies zu lehren ist der 
Ausdruck ,Art‘ gebraucht. Mit Eiicksicht darauf, dass das Innen- 
organ das H a u p t organ ist, heisst es ,die Un t e rabtheilungen ge- 
rechnet*; das bedeutet, dass das eine Organ, welches den Kamen 
.Innenorgan* (buddhi) fuhrt, aus mehreren Organen besteht. 


,Da 3 Innenorgan ist also das Hauptorgan, weil es der Seele 
die Objekte liefert, und die anderen sind Organe von secundarer 
Bedeutung; welches ist nun die Eigensehaft, auf der die secundare 
Katur der letzteren beruht (guna)?“' Auf diese Frage erwidert 
[der Verfasser]: 
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39. Weil den Sinnen die Eigenschaft das wich- 
tigste Werkzeug zu sein anhaftet, wie der Axt. 

Den Sinnen haftet indirekt die Eigenschaft des [Haupt]organs, 
d. h. des Innenorgans, an, namlich das wichtigste Werkzeug for 
die Zwecke der Seele zu sein; daher kommt es, dass die Organe 
von dreizehnerlei Art sind: so ist [unser Sutra] mit dem voran- 
gehenden zu verbinden. ,Wie der Axt‘; das bedeutet; wie zwar 
der Schlag das Hauptmittel fur das Abhauen ist, weil nothwendig 
mit der Erreicbung des Eesultats verbunden, so ist dock in gleicher 
Weise auch die Axt ein Mittel dazu, weil ihr die Eigenschaft an- 
haftet ein vorziiglicbes Werkzeug [for den Zweck] zu sein. 

Das Subjektivimngsorgan ist hier nicht als ein secundSres 
Organ bezeichnet, weil die Einheit des [gesammten] Innenorgans 
angenommen wird. 

[Der Verfasser] bestimmt nun specieller die Sachlage in Be- 
treff des Verhaltnisses zwischen dem hauptsUchlichen und den se- 
cundaren [Organen]: 

40. Unter den beiden ist das Denkorgan das 
Haupt, wie ein [bestimmter] Mann unter den Diener- 
scharen. 

Unter den beiden, den Susseren und inneren [Organen], ist 
das Denkorgan (mancus), d. h. das Ui-theilsorgan {fnMhi), das 
Haupt {pradhdna) oder [wie bisher gesagt wurde], das haupt- 
sachliche (mukhya), kurz: das unmittelbare Werkzeug {sdkshdt- 
.kcirana), weil von ihm der Seele die Objekte geliefert werden; 
in derselben Weise wie unter den Dienerscharen ein bestimmter 
Mann der oberste [Unterthan] des Konigs [d. h. der Minister, 
pradhana] ist und die andern, die Aufseher der Ortschaften u. s. w., 
dessen Untergebene sind. Das ist der Sinn. 

Hier bezeichnet das Wort manas nicht [wie gewohnlich] das 
dritte Innenorgan [sondem das erste], weil unmoglich die unten 
[in Sutra 42] genannte Eigenschaft, namlich der Sitz sammtlieher 
Eindriicke zu sein, irgend einem [Organ] ausser dem Urtheilsorgan 
angehdren kann, oder weil es, wenn dies moglich ware, keinen 
Zweck hatte das Urtheilsorgan viberhanpt aufzusteUen. 


[Der Verfasser] giebt nun in drei Sutras die Griinde fur die 
hervorragende Stellung des UrtheUsorgans an : 

41. Wegen der Ausnahmslosigkeit. 

Wed [die Urtheilskraft] alle Organe durchdringt, oder weil 
obne dieselbe kein Besultat [d. h. keine Erkenntniss] eintreten 
kann. Das ist der Sinn. 
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42. Weil es femer der Sitz aller Eindracke ist. 

Nnr das Urtheilsorgan ist der Sitz sammtlicher Eindriicke, 
aber nicht [die Sinne], Gesicht u. s. w., noch das Snbjektivirungs- 
oder das innere Wahmehmungsorgan; denn [wenn die Sinne Sitze 
der Eindriicke waren] , wiirden z. B. .friiher gesebene Dinge nicht 
Ton Blinden, friiher gehSrte Dinge nicht von Tauben in Erinnerung 
gebracht werden konnen; und [dass die beiden anderen inneren 
Organe es nicht sind, folgt daraus] dass bekanntlich [der bei Leb- 
zeiten erlSste, jwanmukta\ sich [noch an friiheres] erinnert, trotz- 
dem in Polge der Erkenntniss der Wahrheit sein Subjektivirungs- 
nnd W’ahmehmnngsorgan [in seinem Urtheilsorgan] aufgegangen 
sind. Darum ist allein das Urtheilsorgan der Sitz aller Eindriicke, 
nnd anch aus diesem Grande nimmt dasselbe eine hervorragende 
Stellnng vor alien [anderen Organen] ein. Das ist der Sinn. 


43. Und well dies aus der Meditation zu er- 
schliessen ist. 

Und weil der Vorrang [des Urtheilsorgans] aus der Medi- 
tation (smrti ausnahmsweise in dieser Bedeutung), d. h. aus der 
Funktion, welche sich als Denken aussert, zu erschliessen ist. Das 
ist der Sinn. Denn die Denkfunktion *) , welche [auch] Contem- 
plation (dhydna) heisst, ist unter alien Funktionen die vomehmste ; 
und als der .Sitz derselben ist das Urtheilsorgan , mit anderem 
Namen ,Denkorgan‘ (c^a), vornehmer als die Organe, welche andere 
Funktionen haben. Das ist der Sinn. 


,Es konnte aber doch die Denkfunktion einfach der Seele an- 
gehoren?* Auf diese Bemerkung ewidert [der Yerfasser]: 

44. Es kaun nicht selbst. 

Es kann nicht die Meditation der Seele selbst angehbren, weil 
diese unveranderlich ist. Das ist gemeint. Oder man diirfte auch 
folgenden Sinn [in das Sutra] hineinlegen. Auf die Frage: ,Dem- 
nach konnte doch das Urtheilsorgan einzig und allein Werkzeug 
sein, wozu also die Unterorgane ?“ antwortet [der Yerfasser]: ,Es 
kann nicht selbst* ; das wiirde [in diesem Falle] heissen : Ohne die 
Yermittlung des Gesichts und der iibrigen [Sinne] kann das Ur- 
theilsorgan selbst nicht Werkzeug for alle Thatigkeiten [d. h. fiir 
Sehen, Horen, Fuhlen u. s. w.] sein, weU sonst anch z. B. ein 
Blinder die Farben sehen musste. 


,Wenn nun also allein das Urtheilsorgan eine solche hervor- 
ragende Stellung einnimmt, wie konnte denn oben [H. 26] ge- 


1) L. emta-vrttir als Compositum. 
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sagt werden, dass der innere Sinn das Wesen der beiden 
annehme?“ Darauf erwidert [der Veriasser]: 

45. Das Verhaltniss von Ober- und Unterorganen 
ist relativ, wegen der verschiedenartigen Wirksamkeit. 

Mit Eucksicht auf die verschiedenartige Wirksamkeit der 
Organe ist das Verhaltniss von Ober- und Unterorganen relativ. 
Fur die ThStigkeiten des Gesichts und der iibrigen [ausseren 
Sinne] ist der innere Sinn das Oberorgan, fur die Thatigkeit des 
inneren Sinnes das Subjektivimngsorgan, fiir die Thatigkeit des 
Subjektivirungsorgans das Urtheilsorgan. 


,Wodurch ist nun aber die Vertheilung bedingt, dass nur ein 
bestimmtes Urtheilsorgan Werkzeug fur eine bestimmte Seele ist 
und kein anderes ?“ Auf diese Frage antwortet [der Verfasser]: 

46. Sein Wirken findet deshalb far diese statt, 
weil es durch die Werke derselben erworben ist, wie 
im taglichen Leben. 

Das Wirken, d. h. die gesammte Thatigkeit, des Werkzeugs 
findet fiir diese [eine bestimmte] Seele statt , weil dasselbe aus 
den Werken dieser bestimmten Seele heiworgegangen ist. ,Wie 
im taglichen Leben': das bedeutet: gleichwie im taglichen Leben, 
wenn von einem Manne dui'ch das Werk etwa des Kaufens z. B. 
eine Axt erworben ist, die Thatigkeit dieser [Axt], das Spalten u. 
dgl., nur fiir diesen bestimmten Mann stattfindet. Daher kommt 
die Vertheilung der Werkzeuge; das ist gemeint. 

Obgleich nun das Werk nicht in der Seele haftet, da diese 
unveranderlich ist , so wird es doch derselben zugeschrieben , wie 
dem Konig der Sieg u. dergl., weil es unter der Botmassigkeit der 
Seele steht als das Mittel , welches ihre Empfindung veranlasst. 
Wenn [man nns darauf fragt]; „Was ist denn aber der bestimmende 
Faktor dafur, dass ein Werk zu einer [speciellen] Seele in Be- 
ziehung steht [so antworten wir]: ein anderes [friiheres] Werk 
von derselben Art *). Wegen der Anfanglosigkeit [der Werke] 
aber bedeutet [in diesem Falle] der regressus in infinitum keinen 
Fehler. Wenn aber ein nnkritischer [Erklarer dieses Sutra, Ani- 
ruddha nSmlich] behauptet, dass das Werk [nur] der in dem Innen- 
organ reflektirenden Seele zugehore [und nicht der Seele an sich] 
so ist dies nicht richtig; weil in dem Yoga-Commentar [des Vyasa 
2. 18] allein die von uns vorgetragene Auffassung gelehrt ist, 
mithin eine andere Auffassung sich nicht beweisen lasst, und weil 
wegen der NichtrealitUt des Reflexes weder das Werk noch [sein 
Erfolg] ins Leben treten konnte. Wie denn auch sehon oben 


1 , D. h. ein ander^ fruhere, Werk, das, derselben Seele 
Pandit erklarte tathavidham darch totpurushiyam. 


zagehorte. 


Ber 
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[I. 17] ausgefiihrt ist, dass es sonst, d. h. wenn man das Werk, 
die von ihm hervorgerufene Empfindung nnd [seine Nachwirkung 
nur] dem Eeflex [der Seele] zuschreiben wollte, ganz zwecklos 
ware eine als wirklich gedachte Seele aufzustellen. 


Um die hervorragende Stellung des Urtheilsorgans vollig klar 
zu machen, resumirt [der Verfasser]; 

47. Obwohl ihnen dasselbe Wirken eignet, nimmt 
das Urtheilsorgan eine hervoiragende Stellung ein, 
wie im taglichen Leben — wie im taglichen Leben. 

Wenn aueb die Thatigkeit aller Organe dieselbe ist, insofern 
sie der Seele dient, so nimmt dock das Urtheilsorgan eine hervor- 
ragende Stellung ein. ,Wie im taglichen Leben' ; das bedeutet: 
in derselben Weise, wie ja im taglichen Leben der Minister eine 
hervorragende Stellung unter den Aufsehem der Ortschaften und 
den iibrigen [Beamten des Kbnigs] einnimmt , • trotzdem sie [alle] 
ohne Unterschied dem Kbnig dienen. Aus dem Grunde wird das 
Urtheilsorgan in alien Lehrbiichem ,der Grosse' genannt. 

Die Wiederholung [der letzten Worte] bezeichnet das Ende 
des Buches. 

Die feinen Produkte der Urmaterie, siebzehn an der Zahl, welcbe 
die Bestandtheile des inneren Korpers (linga-deha) bilden, sind in 
diesem Buche beschrieben. 

Hier schliesst in dem vom verehrungs- 
werthen Vijn^acarya verfassten Commentar 
zu Kapila’s Samkhya-pravacana das zweite, 
iiber die Produkte der Urmaterie handelnde 
Buch. 


ll D. h. das Urtheilsorgan und das Subjektivirungsorgan als eins ge- 
rechnet, die elf Sinne (manas und zehn indriya), uud die funf Grundstoffe. 
Vgl. im Commentar zu lU. 9 die Worte: ekddage 'ndriydni panca tanmdtrdni 
buddJiic ce ’ti saptadaca / ahamkdrasya huddhdc evd ’ntarbhdvali. 


-iOi- 



Buch in. 

Von nun an sind die groben Produkte der Urmaterie zu be- 
sehreiben, d. h. die groben Elemente und die beiden Arten der 
Korper, darauf die Wanderung dutch verschiedene Leiber und ahn- 
liches zum Zwecke der ,niederen Gleichgiltigkeit‘ (apara-vairdgya), 
welehe die Veranlassung dazu ist, dass man die zur Erkenntniss 
fiihrenden Mittel in Angriff nimmt, und darauf zum Behufe der 
jhoheren Gleichgiltigkeit' (para-vairdgyd) sammtliche Mittel zur 
Erkenntniss [selbst]. Demnach hebt das dritte [Buch] an: 

L Aus dem uminterschiedenen geht das imter- 
schiedene hervor. 

Das ununterschiedene, d. h. dasjenige, an welchem noch nicht 
die Unterschiede des Rube. Schrecken, Bewusstlosigkeit u. s. w. 
bewirkenden haften, sind die feinen Elemente, welehe wir die ,fanf 
Grundstoffe' {tanmdtra) nennen. Aus diesem geht das unter- 
schiedene hervor, [so genannt] weil es die Unterschiede des Ruhe 
u. s. w. bewirkenden besitzt, d. b. das grobe oder die groben Ele- 
mente. Das ist der Sinn. Denn die Freudartigkeit und die 
anderen Eigenschaften , welehe dem Ruhe u. s. w. bewirkenden 
charakteristisch sind, manifestiren sich nur an den groben Elemen- 
ten mehr oder minder, oder auch [unter gelegentlichem Erscheinen 
und Verschwinden *), aber nicht an den feinen, da diese sich nur 
in derein enForm des Ruhe bewirkenden denTogins manifestiren. *)] 

Da nun [der Verfasser] so vom vorigen Bnche an die Ent- 
stehung der dreiundzwanzig [materiellen] Principien beschrieben, 
lehrt er [jetzt], wie daraus die beiden Arten von Korpern entstehen : 

2. Darau.s der Korper. 

Daraus, d. h. aus den dreiundzwanzig Principien, gehen die 
beiden Arten von KSrpem, die groben und feinen, hervor. Das ist 
der Sinn. 


l) me^ ^ientang Jdnrbhdi-a-tirobhdrdbhpdm' h&t ddi Yadi m&- 
fjhatvam Urobhavatij tada ^anUxtvam dvirhkamli P. 

2j Icevalam Uinm.ixtr{va cdnta-rdjyend ^nubhavantij P. 
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[Der Verfasser] beweist jetzt, dass ohne die dreitindzwanzig 
Principien *) die Metempsychose nicht mSglicb ware : 

8, Auf dessen Keim beruht die Metempsychose. 

Anf dessen, namlich des [^oben] Korpers, Keim, d. h. auf 
dem aus den dreiundzwanzig Principien bestehenden feinen 
[Kbrper] als der Ursache, beruht die Metempsychose, d. h. das 
Gehen und Wiederkommen der Seele, da die in ihrer Allgegen- 
wart unveranderliche [Seele] an sich nicht gehen und [wieder- 
konunen] kbnnte. Das ist der Sinn. Die in den dreiundzwanzig 
Principien wohnende Seele wandert ja nur vermoge dieses Upadhi 
von Kdrper zu Korper um die Friichte friiherer Werke zu ge- 
niessen; denn aus solchen Traditionsstellen wie; 

,,Fur gutes and boses Werk, das mit dem Herzen getban ist, 
empfangt er seinen Lobn im Herzen, (or mit Worten b^angenes mit 
Worten, fur mit dem Korper voUbrachtesaber*) am Korper.“ [Manu 12.8] 

ergiebt sich, dass man gewohnlich an den Werkzeugen, welehe zu 
den Thaten in fruheren Existenzen gedient haben , in spSteren 
Existenzen seinen Lohn empfSngt. Darum fasst das Brahmasdtra 
[3. 1. 1 diese Theorie] in das Wort ,Umschlungen [d. h. von dem 
feinen Kftrper, wandert die Seele]* zusammen. 

[Der Verfasser] nennt nun aueh die Grenze der Seelen- 
wandemng : 

4. Und bis zur Discrimination danert das Welt- 
dasein der unterschiedslosen. 

Das Weltdasein, d. h. die Wanderung, sammtlieher Seelen, 
die [an sieb] der Unterschiede des Gottseins , Nicht-Gottseins 
u. s. w. [d. h. der Freude, des Schmerzes etc.] baar sind *), dauert 
nothwendig bis zum Eintritt der Discrimination, aber danach ist 
es zu Ende. Das ist der Sinn. 

[Der Verfasser] begrundet dies: 

5. Weil die andere geniesst. 

Well die andere, d. h. die der Discrimination nicht theilhaftige 
[Seele], nothwendig die Friichte der eignen Werke geniessen muss. 
Das ist der Sinn. 


1) Aph.^226 Axaa. 2 steht irrthumlich trayovimqati-tattvarn, anstatt^taitee. 

2) Der Text des Hanu liest ea anstatt tu. 

3) L. p^trva-mrgiya-karmopakarattair mit der v. 1. und dem MS. 

4) Diese Erklarung, welehe VijnSnabhikshu von avicesharidm giebt, ist weit 
schlecbter, als die Aniruddba’s nnd Mabadeva’s, von denen das Wort, dem Zn- 
sammenhange entsprecUend, in derselben Bedeutnng wie in Sntra 1 genommen 
wird: „Die ununtersebiedenen feinen Elemente wirken bis zur Discrimination “ 
Moglicb und gnt zn dem avivekinah im Commentar zn dem folgenden Sdtra 
passend ware anch die Anffassung des Pandits: yeshdm purushdndm vicesha- 
jndtutm (= vwekaA) im mrtate. ' 
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[Der Verfasser] lehrt nun, dass trotz des Vorhandenseins des 
[inneren] Korpers im Augenblicke der Wanderung kein Genuss 
stattfindet ; 

6. In dem Augenblick ist sie frei you beiden. 

In dem Augenblick, d. h. in der [kurzen] Zeit, welche [die 
Seele mitsammt dem inneren Korper] unterwegs ist [um aus einem 
groben Korper in den andern zu gelangen], ist sie von beiden, 
d. b. von den Gegensatzen, Kalte und Hitze, Preude und 
Schmerz etc. , frei *)• Das ist der Sinn. Dasselbe ist in Karika 
[40] ausgesagt: 

„Dei- innere Korper wandert ohne zu geniessen, afficirt von den 
Zustanden.“ 

Die Zustande sind Verdienst, Verschuldung, Disposition und 
die anderen [im Commentar zu III. 73 genannten]. 


Von bier an beginnt [der Verfasser] die beiden Arten von 
Korpem im besondern zu bescbreiben : 

7. Der grebe wire! gewohnlich Yon Yater und 
Mutter erzeugt: nicht so der audere. 

Der grobe [Korper] wird gewohnlich, d. b. meistentheils, 
von Vater und Mutter erzeugt; denn die Tradition meldet aucb 
von groben Kbrpern, welche keinem Mutterleibe entsprossen sind. 
Der andere, d. h. der feine Korper, dagegen ist , nicht so‘, d. h. 
niebt von Vater und Mutter erzeugt, weil er im Anbeginn der 
Schopfung entstanden ist -)• Das ist der Sinn. Dies ist in Karika 
[40 mit folgenden Worten] gelehrt; 

„Iai Anfang entstanden, nngebunden, constant, aus dem ,gros 3 en‘ 
und den anderen Principien bis herunter zu den feinen Elementen ge- 
bildet , wandert der innere Korper ohne zu geniessen , afficirt von den 
ZustSnden/' 

Constant {niyata) bedeutet unverganglich (nitya), d. b. unver- 
gangbeh im sekundaren Sinne; ein ganzes Weltalter dauemd; denn 
es ware eine zu complicirte Theorie {gaurava) fur jeden einzelnen 
[groben] Korper die Entstehung eines inneren Korpers anzunehmen 
Dass aber dieser [innere Korper] bei der Weltvemichtun<r sich 
auflose, gilt uns anf Grand der Autoritat der Schrift und Tradition 
fiir ausgemacht. 

DieBemerkung[inm. 6], dass in der Zeit des Wandems [kein Ge- 
nuss, d. h.] keineEmpfindungexistire, bezieht sicb [nur] auf den crewohn- 
bchen Verlauf der Dinge. Zuweilen aber bestebt aucb zur Zeit des 


, unglaublicher Gedankenlosigkeit Bal- 

lantynes nngeheuerliche t ebersetzong dieses Satzes stehen tassen- Jow’ i e 
dnnng the time of mnnd^e existence. Soul is quite free from both’, i. e’ from 
the pairs, viz., cold and heat, ple.asare and pain. &e , , o 

Ballantyne-Hall: because it arises from creation. &c.! 
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Wandems ein Empfinden in Edge des Eingehens in Luftkorper, 
nnd daraus erklaren sich die Ausspruche fiber das Schmerzem- 
pfinden anf Yama's Wege [d. h. auf dem Wege znr Hslle] *)• 


,Darch welehen unter den beiden KSrpem, den groben oder 
den feinen, ist nnn die Verbindting der Seele mit den Gegen- 
S3.tzen (s. den Comm, zn Sfitra 6) bedingt?“ Diese Prage ent- 
scheidet [jetzt der Verfasser mit den Worten]: 

8. Der zuerst entstandene ist deqenige, welcher 
diese Wirkung hervorruft, weil die Empfindung Sache 
des einen, nicht des andem ist. 

Der zuerst, d. h. im Anbeginn der Schopfung entstandene, der 
innere Korper nSmlich, ist deijenige, welcher diese Wirkung her- 
vorruft, d. h. dessen Wirkung Freude und Schmerz ist. Warum? 
Weil die Empfindung, die wir Freude und Schmerz nennen, Sache 
des einen, d. h. aUein des inneren Eorpers, ist, aber nicht des anderen, 
des groben Korpers; denn Alle stimmen darin fiberein, dass in 
einem todten Korper 2) weder Freude und Schmerz noch [Liebe 
xmd Hass u. dgl.] wohnt. Das ist der Sinn. 

[Der Verfasser] beschreibt nun das Wesen des genannten 
feinen KSrpers: 

9. Die siebzehn vereint {eka) bilden den inneren 
Korper. 

Auch der feine Korper ist noch von zweierlei Art, je nachdem er 
Behalter oder Inhalt ist (yghlll. 11). — MitBezug auf denselben [wird 
gelehrt], dass die siebzehn zusammen den inneren Kbrper bilden, 
und dass dieser im Anbeginn der Schfipfong als Aggregat nur 
einer ist. Das ist der Sinn. Die siebzehn sind die elf Sinne , die 
funf Grundstoffe und das Urtheilsorgan ; das Subjektivirungsorgan 
ist in dem Urtheilsorgan einbegriffen. 

Wegen des ,bei dem vierten Sutra [von bier an, d. h. bei 
Sfitra 12]*) anzufubrenden Beweises sind nur diese siebzehn ffir den 
inneren Korper zu halten, nicht aber ist derselbe fur achtzehn- 
theilig zu erklSren, indem man [wie Animddha es thnt, das aap- 


1) L. upapadyanta iti mit der t. L and dem MS. — Dem letzten Satze 
liegt folgende Anschaaang zn Grunde: die wegen fruberer Sfinden zor HoUe 
binabsteigenden Seelen gelangen mitanter nicht anmittelbar dorthin, sondem 
nebmen auf dem Wege den Korper eines tiuftdamons an, der zwar nicht als 
atkSla-garira gelten kann, aber doch wie ein solcbes wirkt. 

2) laTtOrMTire ist Aph.* 230 mit mrc-charire verweohselt: in a body 
of earth! 

3) Es ist nacb der in dem Bucbe ublicben Zkhlweise (vgl. den Comm. 
*a HL 71) Sutra 9 mitgerechnet. Die Verweisung bezieht sich auf die Stelle 
nanv eeam Unga..ghataka-padart}iah etc. S. 135, Z. 9 des Teites. 

Abhandl. d. DM6. IX. 3. 14 
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tada^aikam des Sutra] dahin deutet, dass es heisse: aus siebzehn 
und einem bestehend. [Diese Deutung ist] femer [deshalb abzu- 
weisen], weil in dem folgenden Sutra die Spaltung [des inneren 
Korpers] in Individuen erklart werden wird, daraus also zu ent- 
nehmen ist, dass bier [in unserem Sutra] das Wort eka die Ein- 
heit des inneren Korpers bezeichnen soli; und weil u. a. nach dem 
Mokshadharma-[Abschnitt des Mbh.] die SiebzehntheUigkeit des 
inneren Korpers feststeht 0 : 

„Die werkhafte (karmdtman) Seele ist des Gebundenseins und Er- 
lostwerdens theilhaftig und wird [in das Weltdasein] verstrickt dutch die 
aus siebzehn bestehende Schar.“ [Mbh, 12. 13755 b, 13756 a]“) 

,Die aus siebzehn bestehende Schar' bedeutet dasjenige, in 
welchem sieh siebzehn TheUe befinden. Durch das Wort jSchar* 
{rdgi) ist die Annahme beseitigt, dass der innere Korper ebenso 
wie der grobe ein aus Theilen bestehendes Ganze sei; denn es 
ware zu complicirt, [den ersteren] als Ganzes fur ein [von den 
einzelnen Theilen] verschiedenes Ding zu erklaren. Dass dagegen 
der grobe Korper ein Ganzes ist, constatiren wir mit Riicksicht 
auf die sinnliehe Wahrnehmung seiner Einheit und [seiner ver- 
schiedenen Arten]. 

In Erwagung dessen nun, dass in diesem inneren Korper das 
UrtbeUsorgan obenan steht, ist vorher [in SAtra 8] die Empfin- 
dung als Sache des inneren Korijers bezeichnet. Der Athem ist 
nur eine Art von Wesensausserung {vrtti) des Innenorgans ®), wes- 
halb auch die funf Lebenshauche in dem inneren Korper mit ein- 
begriffen sind — Die Koipematur 5) dieses siebzehntheiligen wird 
[der Verfasser] selbst in dem Sutra [VI. 69] lehren: ,Nach Sa- 
nandanacarya ist es durch den inneren KSrper veranlasst.* Demnach 
ist es das Haupteharacteristicum des Korpers, dass derselbe der Sitz 
der Empfindung ist. Das Wort Korper wird aber von dem andem 
{anyatra, d. h. von dem groben Korper) deshalb gebraucht, weil 
dieser der Behalter des [feinen] ist: dies wird spater [aus dem 
Commentar zu Sutra 11] klar werden. Auch in dem Njaya- 
[Sutra 1. 1. 11] ,Der Korper ist der Sitz des Handelns, der Sinne 
und ihrer Objekte“ ist nur eine Definition des [hier] behandelten 
[inneren Korpers] gegeben. 


,Wenn der innere Korper [nur] einer ist, wie konnen dann 
der Vielheit der Seelen entsprechend die verschiedenartigep Em- 
pfindungen auftreten?** Daraul' antwortet [der Verfasser] ° 


1 ) Setze einen Interpuuktionsstrich hinter saptadarati-a-siddhec ea 

2) L. in der ersten Zeile mit dem MS. und dem Teite des Mbh sa vui- 
yate anstatt prayu,yate. Die Calcutta Ed des Mbh. hat ausserdem noch die 
Varianten tv aparo anstatt purugho und hi sah anstatt ca gah 

3) Vgl. U. 31. 

4) Setze einen Interpunktionsatrich hinter untarbhdva iti, 

5) Das eaHratvam ist nicht ein aeaunvitrnm 

gamJ&yatv<^. »taya>,iham, sondem em avayava- 
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10. Die Spaltung in Individuen folgt aus der Ver- 
schiedenheit des Werkes. 

Wenn auch im Anbeginn der Schopfung der innere Korper 
nur einer ist, namlieh der tJpadhi des hdchsten Wesens, so tritt 
doch spater eine Spaltung desselben in Individuen ein, d. h. eine 
Mannigfaltigkeit, hervorgehend aus Theilung in die Form der In- 
dividuen; wie heut zu Tage der eine innere Korper des Vaters 
mannigfaltig wird in Folge der Theilung in die Form der inneren 
Korper von Sohnen, Tochtern u. s. w. Als Grnnd dafiir giebt 
[der Verfasser] an: ,Das folgt aus der Verschiedenheit des Werkes‘, 
womit gesagt sein soil: aus den das Geniessen der Frucht ver- 
ursachenden [fruheren] Werken anderer empirischer Seelen sowie 
[aus den von solchen Seelen hinterlassenen Eindriicken] *). Aus 
dem bier gebrauchten Worte .Verschiedenheit' geht hervor, dass die 
Gesammtschopfung (samashti-srshti) durch die gesammten Werke 
der empirischen Seelen entsteht. — Jene Spaltung in Individuen 
ist auch bei Manu und anderweitig gelehrt, z. B. bei Manu [1. 16] 
unmittelbar nachdem die Entstehnng der sechs Sinne [d. h. des 
Innenorgans und der funf Wahmehmungssinne] des universellen 
Urwesens [beschrieben ist] : 

„Die fsinen Theile von alien diesen unennesslich thatkraftigen sechs 
in die seelischen Elemente eingehen lassend schuf es alle Wesen.“ 

, Sechs' ist [hier] eine elliptische Bezeichnnng des gesammten 
inneren KSrpers. ,In die seelischen Elemente [eingehen lassend]' 
bedeutet ,mit den TheUen des Geistes vereinigend'. In demselben 
Sinne findet sich dariiber noch ein anderer Ausspruch : 

„ZusammeD mit dea aus dessen Korper hervorgegangenen Pro- 
dokten [den Grundstoffen namlieh and] dieseu [sechs] Organen ent* 
standen die Einzelseelen aus dem Leibe dieses mit Intelligenz begabten 
Wesens.“ 


nun demnach allein der innere Korper als Sitz der Em- 
pfindnng Korper heissen sollte, wie kommt es, dass diese Bezeich- 
nung allgemein [auch] auf den groben angewendet wird ?“ Hierauf 
antwortet [der Verfasser]: 

11. Sie wird fOr den Korper, welcher der Behalter 
fur dessen Sitz ist, gebraucht, weil sie fur jenen ge- 
braucht wird. 

Dessen, d. h. des inneren Khrpers, Sitz oder Behalter b sind 

1) Hiranyagarhhdd itare ye jivds, teshdm bhoga-hetur yat karma yd 
vd vdsand, tdbhydm teshdm lifiga-carirdndm ndndtvam bhavati, P 

2) Vgl. die Einleitttng zn lU. 46. 

3) Die erste Zeile dieses Verses soil das Conglomerat des vyashti-linga- 
garira beschreibee. 

4) Mit dcrayo ist bier nur eine Cmschreibnng von adhishthdnam beab- 
sichtigt, nicht aber das dgraye des Sutra gemeint; denn dieses wird erst durch 

14* 
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die funf Elemente, wie pm Commentar zTim folgenden Sutra] gesagt 
werden wird. Fiir dessen BehSlter, d. h. fur den sechshiilligen *) 
{shdtlcaugika) [groben] Korper wird diese Bezeichnung, die Bezeich- 
nung , Korper' namlich, gebraucht, weil der Ausdruek , Korper' fur 
jenen, d. h. fcLr den mit dem Worte Sitz benannten, gebraucht 
wird. Das ist der Sinn, der [ubrigens] darauf hinauslauft, dass 
wetren der Verbindung mit dem inneren Korper [auch dessen] Sitz 
Korper heisst und [weiterhin ebenso] der grobe [Leib], weil er 
der Behalter fiir diesen Sitz ist. Der ,Sitzk6rper‘ [d. b. der zweite 
Leib] wird pm Commentar zum folgenden Slitra] als fein und 
aus den fiinf Elementen bestehend beschrieben werden. Es steht 
also fest, dass es drei Korper giebt. Wenn wir aber in solchen 
Lehrsatzen wie : 

„Alle Klassen von Wesen besitzen einen hinuberfiihrenden (dti- 
vahika) and einen zweiten, den grob-materiellen (ddhibhautika) Korper; 
wamm aber hat Brahman nur einen?“ 

nur von zwei Korpem horen, so hat das seinen Grand darin, dass 
der innere Korper und der ,Sitzk6rper‘ als Einheit aufgefasst sind, 
weil sie beide, der eine durch den andem, bedingt und von feiner 
Beschaffenheit sind. 


,Was fur einen Beweis giebt es denn aber dafiir, dass ausser 
dem .sechshiilligen' Korper noch ein weiterer existirt, welcher der 
Sitz des inneren Kbrpers ist?" Darauf antwortet [der Verfasser]: 

12. Nicht selbstandig [ist er] ohne jenen, [ebenso 
wenig] wie ein Schatten und wie ein Bild. 

Dieser innere Korper kann nicht ohne jenen, d. h. ohne den 
Sitz, selbstandig existiren, [ebenso wenig] wie ein Schatten oder 
ein Bild ohne eine Grundlage. Das ist der Sinn. Demnach ist 
gemeint, dass die Existenz eines weiteren Korpers feststeht, wel- 
cher der Sitz des inneren Korpers sein muss, damit dieser, nach- 
dem er den groben Leib abgeworfen, in eine andere Welt wandern 
kann. Das Wesen dieses [zweiten Korpers] ist nun in Karika [39] 
beschrieben : 

„Die feinen [Korper], die von Vater und Mutter erzeugten nebst 
der groben Materie sind die dreierlei unterschiedenen '^) [d. h. entfalteten] 
Dinge; von diesen sind die feinen [Korper] constant®], die von Vater 
und Mutter erzeugten vergangUch.- 


tasydp-aye aufgenommen. Das Unga-carira ist der erste Korper, dessen 
adhwhtMnam (dgrayo vahthyamana-hhuta-fancakam) der zweite, mit tasya- 
craye gelangen wir zu dem dritten, dem groben Korper 

1) Diese sechs Biillen sind, nach Vacaspatimi^ra zu Karika 39, Sehnen, 
Knoehen, Mark (vom Vater), Haare, Bint und Fieisch (von der Mutter); anstatt 
der Haare nennt Gaadspada deo SAmen 

2) In dem Sinne von Sutra III. 1. 

3) In der im Commentar zu UI. 7 dargelegten Bedeutnng. 
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Das Produkt der Grandstoffe, welches hier [in dieser Karika] 
als fein im Vergleich zu den von Vater und Mutter erzeugten 
Korpem, als fiinfelementig *) und als so lange wie der innere 
Korper wShrend bezeichnet ist, das ist der [zweite] KSrper, der 
Sitz des inneren Korpers, wie aus einer andem Karika [41] zu 
entnefamen ist: 

.(TiVie ein Bild nicht ohne eine Grundlage, wie ein Schatten nicht 
ohne einen Pfahl oder dergleichen, ebenso wenig kann der innere Korper 
baltlos ohne die nnterschiedenen [Stoffe] existiren.“ 

Die jUntersehiedenen [Stoffe]' sind die groben Elemente in der 
Verfassung, in der sie [soeben] ,fein‘ genannt wurden, kurz eine 
Dnterabtheilung der groben Materie. Da wir nun aus dieser Ka- 
rika lernen, dass die groben Elemente in der Verfassung, in der 
sie ,fein‘ genannt werden, von dem inneren Korper verschieden 
sind, so haben wir in der friiher [im Commentar zu III. 7] citir- 
ten Karika [40], welche anhebt: 

„Im Anfang entstanden, oDgebnnden, constant, aus dem ,grossen^ 
und den anderen Principien bis herunter zn den felnen Elementen ge- 
bildet 

nicht den Sinn zu sehen, dass die Bestandtheile des inneren K6r- 
pers bis zu den feinen Elementen herunterreichen, sondem der 
Sinn ist: der aus dem ,grossen‘ und den nSchstfolgenden Pim- 
cipien bestehende innere Kbrper wandert so, dass [sein Aggregat] 
bis zu den feinen Elementen, die sein Behalter sind, herunterreicht, 
d. h. [einfach:] er wandert mit diesen zusammen. Wenn wir 
darauf gefragt werden : ,Wie lasst sich unter den Umstanden ent- 
scheiden, wie viele Dinge den inneren Kbrper bilden?*, so ant- 
worten wir: Auf Grand von Ausspriichen z. B. des [Toga-]Va- 
sishtha : 

„Die Disposition®), die feinen Elemente, das Werk, das Wissen®), 
die zebn [aosseren] Sinue, der innere Sinn and das Urtbeilsorgan : dies 
[zusammen] kennen die Weisen als den inneren Korper.“ 

In diesem Verse sind in der Meinung, dass bei einer Dar- 
stellung des inneren Korpers auch die Leibes-Achtheit {pury-ash- 
taka) [d. h. der Behalter desselben] zu bescbreiben ist, noch die 
Attribute des Urtheilsorgans, die Disposition, das Werk und das 
Wissen, besonders angefiihrt. Unter den , feinen Elementen' sind 
hier die Grandstoffe zu verstehen, und unter den zehn Sinnen — 
dem tJnterschied der Sinne des Wahmehmens und des Handelns 
entsprechend — die doppelte Wohnstatt {pura-doayam) [des inneren 
Sinnes]*). Wenn aber die Blusionisten als [den Behalter] des 


1) = nnterschieden (yi'Mha), s. Karika 38. 

2) vdsand ist als ein besonderes Wort abzatrennen. 

3) Bis bierher reicht die Au&ahlung der acht Dinge, welche den Be- 
halter des inneren Korpers oder — wie derselbe weiterhin im Texte heisst — 
das pury-ashtaka bilden. 

4) S. li. 26. 



214 


SAmlchya-pravacana-hhashya III. 12 — li. 


inneren Korpers anstatt der Grrmdstoffe die fttnf [Lebenshauehe], 
das Einathmen Ti. s. w., aufstellen und [damit] die ,Leibes-Achtheit‘ 
in anderer Weise erklaren, so lasst sich dafdr kein Beweis bei- 
bringen. 

,Da nun der innere Korper ebenso wie die Luft oder andere 
Dinge eine begrenzte {murtd) Substanz ist, so kann dock einfach 
der Eaum, ohne eine innere Verbindung {sahga) mit ihm einzu- 
gehen, dessen Behalter sein; mithin ware es zwecklos eine solche 
Verbindung [des inneren Korpers] mit etwas anderem anzunehmen.* 
Auf diesen [Einwand] bemerkt [der Verfasser]: 

13. Trotz der Begrenztheit nicht, weil er mit 
einem Aggregat verbunden ist, wie die Sonne. 

Trotz der Begrenztheit kann [der innere Korper] nicht selb- 
standig bestehen, ohne eine enge Verbindung einzugehen, weU man 
aus seiner Liehtartigkeit schliessen muss, dass er, gleichwie die 
Sonne, sich in einer engen Verbindung mit einem Aggregat befin- 
det. Das ist der Sinn. Bekanntlich existirt die Sonne und alle 
die andern Lichterscheinungen nur durch die enge Verbindung mit 
der erdigen Substanz; und der innere Kbi^per besteht aus dem 
Lichte des Sattva, folglich ist er mit den Elementen verbunden. 


[Der Verfasser] stellt nun die Ausdehnung des inneren K6r- 
pers fest: 

14. Derselbe ist von geringer Ausdehnung, weil 
die Schrift von seinem Handeln spricht. 

Derselbe, d. h. der innere Korper, ist von geringer Ausdehnung, 
d. h. begrenzt, aber kein Atom {atyantam anu), da gelehrt wird, 
dass er aus Theilen bestehe ■). Wie so ? weil die Schrift von 
seinem Handeln oder seiner ThStigkeit spricht ; das bedeutet : weil 
wir aus solchen Schriftstellen wie 

,.Der Verstand Tollbringt das Opfer and vollbringt die Werke anch.“ 
[Taitt 2. 5] 

leiTien, dass sammtliche Werke Sacbe des inneren Korpers sind, 
oder [wie es in dem Citat heisst] des Verstandes (mjrldna); denn 
das hier , Verstand' genannte Urtheilsorgan ist [an dem inneren 
Kbrper] die Hauptsache. — [Andererseits ist der innere KSrper 
nicht allgegenwHrtig oder von unendlicher Ausdehnung; denn] 
wenn etwas allgegenwartig ist, kann es nicht handeln. 

Die \ ariante ,weil die Schrift von seinem ^Vandem spricht* 
(tad-gati-aiUeh)^ ist eine gute Lesart. Eine solche Schriftstelle 


1 » L. sdvayavatvasyo^ mit der v I 
2( Von Xage«ja aufgenommen. 



Sdwtkhya-pravacanorbMshya III. 14 — 16. 


215 


fiber das Wandem des inneren Korpers ist [Brh. 4. 4. 2]: ,Wenn 
sie [die Seele] auszieht, zieht der [Haupt-JLebenshauch ihr nach; 
dem ausziehenden [Haupt-]Lebenshaueh ziehen alle andem Le- 
benshauche nach *) ; mit dem Verstande ist sie vereint, mit dem 
Verstande zusammen zieht sie dahin.* ,Mit dem Verstande ist 
sie vereint' bedeutet: [die Seele] verbindet sich mit dem Urtheils- 
organ, und so wandert sie, dass es im Verein mit dem Verstande 
geschieht. Das ist der Sinn. 


[Der Verfasser] nennt nun einen weiteren Grund ffir die Be- 
grenztheit [des inneren Korpers]: 

15. TJncl well die Schrift lehrt, dass derselbe aus 
Speise besteht. 

Weil die Schrift lehrt, dass derselbe, d. h. der innere Korper, 
theilweise aus Speise besteht, kann dieser nicht [von unendlicher 
Ausdehnong oder] allgegenwartig sein; denn was aUgegenwfirtig 
ist, muss ewig sein. Das ist der Sinn. Diese Schriftstelle ist 
folgende: ,Denn aus Speise, o Lieber, besteht der innere Sinn, 
aus Wasser der Athem, aus Feuer die Rede u. s. w." [Chand. 6. 
6. 4]. Wenn nun auch der innere Sinn sowie [der Athem und 
die Rede] nicht aus den [groben] Elementen gebildet sind, so ist 
doch zu beachten, dass [die Schrift] von dem aus-Speise-Besteben 
u. s. w. deshalb spricht, weil [der innere Sinn] durch homogene 
Theile gestkrkt wird, die der Speise beigemischt [d. h. in derselben 
enthalten] sind *). 

,Zu welchem Zwecke [aber] unterliegen die inneren Korper, 
die doch ungeistig sind, dem Kreislauf, d. h. dem Wandem aus 
einem [groben] Korper in den andem?" Auf dieses Bedenken 
ersvidert [der Verfasser]: 

16. Der Kreislauf der inneren Korper findet der 
Seelen wegen statt, wie der der koniglichen Koche. 

Wie das [geschaftige] Heramwandern der koniglichen Koche 
in den Kfichen des Konigs wegen, ebenso findet der Kreislauf 
der inneren Korper der Seelen wegen statt. Das ist der Sinn. 


1) In Hall's Ansgabe fehlen hier die (aus dem Texte der Upanisbad und 
dem MS. hineinzusetzenden; Worte sarve prdnd anuthrdraanti. 

2) L. mit dem Texte der Upanisbad evd 'nvavoJcrdrdati und setze einen 
Interpunktionsstricb hinter iti. 

3) Vijnanabbiksbu sieht also in dem sa-vijndnara dieser dunkeln und 
viel umstrittenen Upanisbad-Stelle ein Aryayibhava. 

4) anna-mm^rshtaih {anndrnca - sahitaih j anne vartamdnaUi) sva- 
sajdtiyair amcair mana-ddini paripushtdni hhavanti, P. 
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Der innete Korper ist [hiermit] nach alien seinen Eigenthnm- 
lichkeiten erSrtert; jetzt bespricht [der Verfasser] in gleicher Weise 
anch den groben KSrper: 

17. Der Leib besteht aus den fimf Elementen. 

Der [grobe] Leib ist [einer Ansicbt zufolge] eine Modi- 
fikation der fiinf vereinigten Elemente. Das ist der Sinn. 


[Der Verfasser] fiihrt eine andere Ansicbt an: 

18. Nach einigen aus vier Elementen, 

Dies [ist behanptet] in der Meinung, dass der Aether nicht 
schopferiseh wirke. 

19. Nach andem aus einem Element. 

Der Korper besteht nach dieser Anschaunng nur aus Erde, 
und die andem Elemente sind blosse Stiitzen. Oder es konnte anch 
,aus einem Element' so viel als ,aus j e einem Element bestehend' 
heissen sollen. [Denn] von dem Kbrper des Menschen und [der 
Thiere] sagen wir, dass er aus Erde bestehe, weil in ihm die 
erdigen Theile hberwiegen, und von den Kbrpem in den Welten 
des Sonnengottes u. s. w. [d. h. des Wassergottes und des Wind- 
gottes], dass sie aus Licht, resp. [aus Wasser oder Luft] bestehen, 
weil in ihnen die feurigen, resp. [die wasserigen oder luftigen Be- 
standtheile] uberwiegen, ganz wie es [bier auf Erden] mit dem Gold 
und ahnlichen Dingen der Fall ist, [in denen die Licht- oder Glanz- 
elemente iiberwiegen]. Diese Ansicht wird anch [der Verfasser] im 
funften Buche [in Sutra 112] lehren. 


[ZunUchst] sagt er, was sich aus der Thatsache, dass der 
Korper aus den Elementen besteht, ergiebt: 

20. Der Geist gehbrt [ihm] nicht von Natur, weil 
er in den emzelnen [Theilen] nicht wahrgenommen 
wird. 

WeU in den gesonderten Elementen der Geist nicht wahr- 
genommen wird, gehSrt derselbe dem aus den Elementen bestehen- 
den Korper nicht wesentlich an, sondem hangt von [der Ver- 
bindung mit einem Dpadhi [dem Selbste namlich] ab Das ist 
der Sinn. 


[Der Jerfesser] fuhrt einen andem Gmnd dagegen an, [dass 
der (jeist dem Kdrper wesentlich sei]: 


S. die £mieitang zu V. 102. 
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21. Und es wflrde fur die Erscheinungswelt keinen 
Tod u. s. w. geben. 

Und es wurde fur die Erscheinungswelt, d. h. fur die 6e- 
sammtheit [des Lebenden], keinen Tod, keinen Tiefschlaf und [keine 
Ohnmacht] geben, wenn der KSrper einen ihm wesentlichen Geist 
besasse. Das ist der Sinn. Denn Tod, Tiefschlaf und [Ohnmacht] 
bedeuten die Ungeistigkeit (acetanatd) des Korpers , und diese 
konnte nicht eintreten, wenn der Geist dem Korper wesentlich 
ware, da das Wesen eines Gegenstandes so lange wahrt als dieser 
selbst. 


[Im folgenden] weist [der Verfasser] ein Bedenken hinsicht- 
lich des [eben in Sutra 20] gesagten ,weil er in den einzelnen 
[Theilen] nicht wahrgenommen wird* zuriick: 

22. Wenn Jemand [das Auftreten des Geistes] 
mit dem der berauschenden Kraft vergleicht, so [ant- 
worfcen wir] : dieses konnte in der Vereinigung ent- 
stehen, falls es in den einzelnen Theilen beobachtet 
ware. 

[Wenn demand einwendet:] ,Wie die Berauschungskraft ’), ob- 
wohl nicht in den einzelnen Substanzen vorhanden *), trotzdem 
in der gemischten Substanz existirt, ebenso kSnnte es doch 
auch mit dem Geiste sein*, fso antworten wir:] Nein! die Ent- 
stehung desselben in der Vereinigung [der Elemente] wiirde m6g- 
lich sein, wenn er in den einzelnen Theilen beobachtet ware; dies 
aber trifft im vorliegenden Falle nicht zu. Darans folgt fur das 
Gleichniss, da die berauschende Kraft durch die Lehrbucher sowie 
[durch Pfufungen] als in jeder einzelnen [Substanz] im feinen 
[latenten] Zustande existirend erwiesen ist, dass diese berauschende 
Kraft sich zur Zeit der Vereinigung [jener Substanzen] nur mani- 
festirt, [aber nicht entsteht]. In unserm Fall dagegen, der [nach 
der Meinung des Opponenten] durch das Gleichniss erklart wird, 
ist durch kein einziges Beweismittel festgestellt, dass der Geist 'in 
den einzelnen Elementen im feinen [unentfalteten] Zustande existire. 
Das ist der Sinn. [Wenn uns daranf eingewendet wird:] ,Daraus, 
dass man in dem Aggregat den Geist wahrnimmt, ist aber doch 
[die Existenz] einer feinen [latenten] Geisteskraft in jedem einzel- 
nen Element zu erschliessen?*, [so sagen wir :h Nein! Denn da es 
zu complicirt ware, verschiedene Geisteskrafte in den verschiedenen 
Elementen anzunehmen, halten wir es fur richtig, der Einfachheit 
halber nur ein einheitliches [Princip bewussten Lebens, das Selbst] 
au&ustellen, dessen Wesen unverganglicher Geist ist. ,Wie man 


1) L. mddakatd-^aktih aU Compositum. 

2) Denke "avrttir. 
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aber z. B. an einem Topf bestimmte Binge ‘) wahrnimmt, obwohl 
diese in den Bestandtheilen nicht existiren, Ausdehnung, Wasser- 
holen n. dgl., ebenso kSnnte es sich dock niit dem Geiste in Bezug 
auf den Kbrper verhalten?‘‘ Mit nicbten! denn da die eharakte- 
ristischen Eigenschaften, die den [groben] Elementen angeboren, aus 
gleichartigen Eigenschaften der [materiellen] Ursache [d. h. der 
Grandstoffe] entstehen [und da dementsprechend die eben ange- 
ftthrten Eigenschaften des Topfes durchaus auf analogen Eigenschaf- 
ten seiner Bestandtheile beruhen], kann der ,Geist in dem Korper' 
nicht ohne ,Geist in der [materiellen] Ursache' entstehen. 

[In Sutra 16] ist gelehrt worden, dass der Kreislauf der 
inneren Kbrper der Seelen wegen stattfindet; mit Bezug darauf 
sagt [der Verfasser] in den [folgenden] beiden Sfttras, was fur 
Resultate fiir die Seelen sich ergeben in Folge der Geburt der 
inneren KSrper, d. h. ihres Wandems dnrch die groben Leiber, 
und aus welchen Thatigkeiten : 

23. Aus der Erkenntniss die Erlosung. 

In Folge des Kreislaufes der inneren Korper, durch die Ge- 
burt vermittelt, entsteht die unmittelbare Erschauung des Unter- 
schiedes [von Materie und Geist] ; aus dieser [Erschauung] ergiebt 
sich das [eine] Resultat fiir die Seelen, namlich die ErlSsung. 
Bas ist der Sinn. Bie Erkenntniss und die anderen [Zustande des 
inneren KSrpers] sind unter dem Namen der ,intellektuellen SchSpfnng‘ 
{pratyaya-sarga) in Karika [46] angefiihrt: 

„t)iese intellektuelle Schiipfung heisst Irrthum, Unfahigkeit, Befrie- 
diguDg, Vollkommenheit“ 

Der Irrthum und die anderen Begriffe werden [unten von 
Sutra 37 anj eiklart werden, wahrend hier in diesen Sutras die 
Schopfung des Innenorgans [nur beilanfig] erwhhnt wird, weil 
gerade eine Veranlassung dazu geboten ist. Bas ist der Unter- 
schied [dieser zwiefacben Behandlimg]. 


24. Das Gebuntlensein aus dem Inihum. 

Aus dem Irrthum entsteht das [andere] in Folge des Kreis- 
kufs der inneren Korper sich ergebende Resultat fiir die Seelen, 


1) Xur durch eiiieii solchen farbloseu Ausdruck lasst sich hier das Wort 
liirija wiedergeben, das in doppeltem Sinne gebraucht ist, in dem von 
>^-(truj)a-gata-dharma {partmana, und von pvayojana - rupa - dharma 
jaldharana\ ^ 


2 ) D. h. da die groben Hemente, die materielle Crsache des Korpers. keinen 
Geist besiteen, k^n auch dem Korper der Geist nicht eo ipso zugehoren. 

3) Woseltet der Be^ffder VoIIkommenheit den der Erkenntniss einschUesst. 

4, ftese ^gnffsreihe entspncht tbigendem Gedankengang: zuerst befindet 

sich der Menschim Zustande des Irrthums ciparyaya) und leidet deshalb an 
I nf^gkeit,«fra^i znr Contemplation: derBegiun der Contemplation erzeugt die 
Befned.gung ausht,^, und das Endziel derselben ist die VoIIkommenheit (aiJeilit) 
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namlich das in Freude tmd Schmerz sich Sussemde Gebundensein. 
Das ist der Sinn. 


Aus Erkenntniss und Irrthum entsteht, wie gesagt, Erlosung 
und Gebundensein; von diesen [beiden] Satzen erortert [der Ver- 
fasser] zunachst [den ersten], dass ans der Erkenntniss die Er- 
losnng komme : 

25. Da sie die regelmassige Ursache ist, sind Com- 
bination tmd Ersetzimg ausgeschlossen, 

Wenn sich auch in der Sehrift die Worte finden: 

„Wer dieses beides, das Wissen und das Nichtwissen, in gleicher 
Weise kennt u. s. w,“ [1'9. 11], 

so ist dock, da die — wie allgemein bekannt — bei dem Anf- 
hbren der Nichtunterscheidung eintretende Erkenntniss die regel- 
mSssige Drsache [der Erlosung] ist, fiir die Gewinnnng der Erlosnng 
die Combination der Erkenntniss mit dem [beiligen] Werk, das 
[in der Schriftstelle] , Nichtwissen* genannt wird, sowie die Er- 
setznng [der Erkenntniss durch das Werk] ausgeschlossen. Das 
ist der Sinn. Auch aus solchen Schriftstellen wie: 

„Kur wenn er diese [die Seole] kennt, liUst er den Tod hinter sich; 
keinen andem Pfad giebt es zu wandeln." (Qvet. 3. 8 ; 6. 15], 

„Nicht dnrch Opferwerk, nicht durcb Nachkommenschaft noch durch 
Beichthum, [nur] durch Entsagung erlangten einige die Uusterblicbkeit.“ 
[Taitt. Ar. 10. 10. 3] 

[lemen wir], dass das [heilige] Werk keine unmittelbare Ursache 
der ErlSsung ist')- 

Die [eben citirte] Schriftstelle [ 1 * 9 . 11] fiber die Anwen- 
dung der Combination [des beiligen Werkes mit der Erkenntniss] 
aber erklart sich ebenso aus der Thatsache, dass [die Erkenntniss] 
die Hauptsache, [das heilige Werk] eine Nebensache ist u. s. w. 
[d. h. daraus, dass das Werk ein Mittel ist die Erkenntniss her- 
vorzurufen, oder daraus, dass gewohnhch das Werk der Erkennt- 
niss vorangeht] ^). 

Daffir, dass Combination und Ersetzung ausgeschlossen sind, 
giebt [der V erfasser] nun ein Gleichniss : 

26. Wie durch den illusorischen Traum und das 
nicht-illusorische Wachen, geht aus den beiden nicht 
die Erlosung der Seele hervor. 

Wie durch die illusorischen im Traum gesehenen und dnrch 
die nicht-illnsorischen im Wachen gesehenen Dinge, d. b. durch 

1) Seize einen Interpunktionsstrich fainter ^hetutvani. 

2) L. diesen Satz nach dem Wortlaut des MS.: sarnuccaydnushthdna- 
grutis tv angangibhavddibhir apy upapadyata iti. Das ddi erklarte der 
Pandit durch hetu-hetumad-bhdva und dnukulya. 
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das gemeinschaftliche Zusammenwirken beider, nieht ein einheit- 
liches Ziel menschlichen Strebens erreieht wird, so darf man aucb 
nicht annehmen, dass die Erlosung der Seele aus den beiden, d. h. 
ans dem illusorischen Werk nnd der nicht-illusoriscben Erkemt- 
niss, [gemeinschaftlich] angewendet, hervorgehe. Das ist der Sinn. 
,Illnsorisch sein' bedeatet Unwirklichkeit , d. h. so viel als TJn' 
bestandigkeit ; and diese ist Traumgegenstanden eigen *). Die im 
Wachen gesehenen Dinge aber sind wirklich, [jedoeb] nur im Yer- 
haltniss zu den TraumgegenstSnden — da sie wegen ihrer Dn- 
bestandigkeit im Verbaltniss zu der unveranderlichen Seele nn- 
wirklich sind*) — ; deshalb dienen sie, im Gegensatz zu den 
Traumbildem, zu praktischen Verrichtungen, z. B. zum Baden [wozu 
man nur im Wachen, aber nicht im Traum gesehenes Wasser ver- 
wenden kann]. In gleicher Weise ist auch das Werk illusorisch, 
weil es unbestiindig und ein Produkt der Materie ist; die Seele 
aber [oder die das Wesen der Seele ansmachende Erkenntniss] ist 
nicht-illusorisch, weil sie bestandig und kein Produkt ist Da es 
demnach unlogisch ist zu sagen, dass die beiden, Werk und Er- 
kenntniss, wenn sie geiibt werden, die namliche Frucht tragen, 
hat man anzunehmen, dass das Ergebniss [beiderj ein verschieden- 
artiges sei. 

.Trotzdem aber kSnnte immerhin die Combination der Er- 
keimtniss der Wahrheit mit deijenigen Erkenntniss, welche ,Yer' 
ehrung der [hSchsten] Seele* heisst, oder die Ersetzung [der 
ersteren durch die letztere statthaft] sein, da das Objekt dieser 
Verehrung doch nicht illusorisch ist?** Darauf erwidert der [Ver- 
fasser] : 

27. Auch jenes ist es nicht absolut. 

Auch jenes, d. h. das Objekt der Verehrung, ist nicht absolut 
nicht-illusorisch, weil falschlich iibertragene Dinge [z, B. der Be- 
griff des Schopfers, des Zerstorers u. dgl.J in dieses Objekt der 
Verehrung, die [hochste] Seele namlich, Eingang finden. Das ist 
der Sinn. 


[Der Verfasser] lehrt jetzt, in welchem Theile die Verehrung 
illusorisch ist, [d. h. ein illusorisches Objekt hat]: 

28. Desgleichen auch an dem imaginirten. 

jDesgleichen auch*, d, h. auch ist illusorisches Wesen dem von 
dem Innenorgan imaginirten Theile des Objekts der Meditation [zu- 
zuschreiben]. Das ist der Sinn. Denn da das Objekt der Verehrung 
durch solche Schriftstellen beschrieben ist, wie ,Alles dieses fur- 

1) Setze eine Interpunktion hinter 

2> D. h. Wirklich ond unwirklich sind nur relative Begriffe. 
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wahr ist Brahman“ [Chand. 3. 14. 1], ist der Theil illusorisch, 
[der sich als] die Erscheimmgswelt [darstellt]. 

,Was fur eine Frucht trSgt dann also die Verelirung?“ Auf 
diese Frage antwortet [der Verfasser]: 

29. Durch ein hohes Mass von Meditation wird 
dem reinen alles zu Theil, gleichwie der Materie. 

Durch die hochste Steigemng (nishpatti) derjenigen Vereh- 
rung, welche Meditation {bhdvand) heisst, wird dem reinen, d. h. 
dem sundlosen Menschen, alles zu Theil, d. h. dieselbe Macht, wie 
sie der Materie angehort. Das ist der Sinn. Wie die Materie 
Erschafifung, Erhaltung und Zerstorung iibt, so wird auch das [durch 
die Meditation gelSuterte imd gestarkte] Sattva in dem Inuenorgan 
des Verehrers, weil es die Materie antreibt, zum Urheber der 
Erschaffung u. s. w. 

Festgestellt ist, dass die Erkenntnis das einzige Mittel zur 
Erldsnng ist; jetzt nennt [der Verfasser] die Mittel, welche zur 
Erkenntniss fiihren: 

30. Die Meditation ist die Unterdrflckung des 
Verlangens. 

Die Meditation veranlasst die Beseitignng der die Erkenntniss 
verhindemden Affektion des Denkorgans durch die Objekte. Das 
ist der Sinn. Die Identificirung von tJrsache und Wirkung [in 
unserem Sutra] ist nur uneigentlich gemeint, da die Vemichtung 
des Verlangens [an sich] unmoglich Meditation sein kann. — Hier 
sind unter dem Worte ,Meditation‘ die drei in der Yoga-Philosophie 
beschriebenen Begriffe, Hingebung {dhdrand). Meditation [dkydna) 
und Versenkung {samddhi), zu verstehen, da wir aus dem Lehr- 
buch des Patanjali [2. 29] erfahren, dass es die acht Hilfsmittel 
zur Concentration (yoga) sind, welche die unmittelbare Erschauung 
des Unterschiedes [von Geist und Materie] veranlassen. Die Eigen- 
thumlichkeiten, welche diese [drei ZustSnde] von einander unter- 
scheiden, sind dort [im Yoga-Sutra 3. 1 — 3] erortert; und die 
andem fiinf Hilfsmittel wird [der Verfasser] selbst [in den Sutras 
32 — 35] besehreiben *)• 

Mit Rucksicht darauf, dass nur durch die hochste Steigemng 
der Meditation die Erkenntniss entsteht und nicht durch das blosse 
Beginnen derselben, giebt [der Verfasser] eine Definition der ,h6ch- 
sten Steigemng der Meditation': 

1) Wobei die Begriffe yama, ruyama, pratyahara in sva-harman ein- 
geschlossen sind , wenn anders das Bemiihen Vijuanabhiksha's (and ebenso Ani- 
ruddha's) berechtigt ist, die Darstellung dieser Dinge in den Skmkhyasutras 
ToUig mit der Technik der Yoga-Philosophie an identificiren. 
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31. Dieselbe ergiebt sich aus der TJBterdrflckung 
der Affektionen. 

Durch die bewusste Concentration (samprajndta-yoga), d. h. 
durcb die TJnterdnickung sammtlicher Affektionen mit AusscMuss 
der durch das Objekt der Meditation bedingten, , ergiebt sich die- 
selbe', d. h. entsteht die hochste Steigerang der Meditation, die 
sich darstellt als die Basis (upadhdna) des Resultats, das Erkennt- 
niss heisst. Darum ist die Meditation bis zur Erreichung dieser 
Stufe zu iiben; das ist gemeint. Wenn nun die Unterdriickung 
[aller] andern Affektionen [erzielt] ist, so entsteht die unmittel- 
bare Erschauung des Objekts der Meditation in Polge der Besei- 
tigung des Hindemisses, d. i. des [unstaten] Hin- und Henvandems 
[des Innenorgans] zu anderen Objekten; aus diesem Grande ist 
— was man gleichfalls im Auge zu behalten hat — auch die 
Concentration (goga) [selbst] eine Ursaehe der Erkenntniss so gut 
wie die Hilfsmittel derselben, die Meditation u. s. w. ; denn dies 
lernen wir aus Schrift- und Tratitionsstellen wie ,Der Weise, wel- 
cher Gott hegreift durch die Erkenntniss, die aus der auf das 
eigne Selbst gerichteten Concentration hervorgeht, lasst Freude 
und Kummer hinter sich." [Kath. 2. 12] 


[Der Verfasser] nennt nun auch die Mittel zur Meditation: 

32. Dieselbe ergiebt sich aus Hingebung, Sitzart 
und PflichterMlung. 

Durch [diese] drei zu erorternden Dinge, Hingebung u. s. w., 
entsteht die Meditation. Das ist der Sinn. 


[Der Verfasser] definirt nun die drei Begriffe, Hingebung u. s. w., 
nach der Reihe in den [folgenden] drei Sutras ; 

33 Die Hemmung geschieht durch Ausstossen und 
Verhalten. 

,Des Athems' ist naturlich zu versteben, da von d ^m Com- 
mentator*) zu dem Yogasutra [1. 34] ,Oder durch Hervorstossen 
und Verhalten des Athems"* das kiinstliche Reguliren des Athems 
{prdndydma) erklart ist. Ausstossen (ckardi) bedeutet Vonsich- 
geben, d. h. so viel als Aufgeben des Verhaltens; darmiter ist 
das [langsame] Pullen und Entleeren [der Brust] zu verstehen. 
Verhalten {vidhdrana) bedeutet Einschliessen (kumbJiaka). Dem- 
nach ist die Hemmung, d. h. das Beherrschen, des Athems durch 
[kiinstlich regulirtes] Fiillen, Entleeren und Einschliessen die ,Hin- 


1) In diesem Falle wohl Bhojaraja. 
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gebung‘ {dhdrand) [von der im vorigen Sutra die Rede war]. Das 
ist der Sinn. Da Sitzart und Pflichterfiillung (karman = sva-karman) 
weiterhin [in Sutra 34 und 35] unter ihrem Namen deiinirt wer- 
den, ist in [unserem] Sutra das Wort ,Hingebung‘ nicht [ausdruck- 
lich] angefuhrt, weil [dieser Begriff von den drei in Sutra 32 ge- 
nannten] allein ubrig bleibt und man daraus ersieht, dass [bier] 
die Hingebung definirt werden soli. Die Hingebung des 6e- 
miiths aber ist ebenso wie die Versenkung [bei uns] in dem 
Worte , Meditation' einbegrififen, wie [im Comm, zu Sutra 30] ge- 
sagt worden ist. 


[Der Verfasser] definirt nun den jetzt an die Reihe kommen- 
den Begriff der Sitzart (asana): 

34. Unbeweglich und bequem ist die Sitzart 
[— Yogasutra 2. 46]. 

[Eine Stellung], welche unbeweglich ist und Wohlbehagen er- 
weckt, wie z. B. der Heilssitz (svastika) [bei dem die Seine unter 
einander geschlagen werden] *), ist die Sitzart [im technischen 
Sinne]. Das ist der Sinn. 


[Der Verfasser] definirt nun den Begriff der Pflichterfullung : 

35. PflichterfQllung ist die Ausubung der fOr die 
einzelnen Lebensstellungen vorgeschiiebeneii Werke. 

Das ist verstandlich. Dabei ist unter dem Worte ,Pflicht‘ 
{karman) Selbstbezwingung {yama) und Einhaltung der Obser- 
vanzen {niyama) mitzuverstehen ^), auch die Abwendung der Or- 
gane [von den Objekten, pratydJidra'], d. h. die Unterdriickung der 
Sinnesthatigkeiten, als fiir sammtliche Lebensstellungen in gleicher 
Weise giltig, zu den Pflichten zu rechnen. Demnach sind die in 
dem [Yoga-]Sutra des PataujaU als Mittel zur Erkenntniss genann- 
ten acht Hilfsmittel zur Concentration auch hier [in diesem Lehi’- 
buch] gemeint. Jenes [Yoga-]Sutra [2. 29] lautet : .Selbstbezwingung, 
Einhaltung der Observanzen, Sitzart, Regulirung des Athems, Ab- 
wendung der Organe [von den Objekten], Hingebung, Meditation 
und Versenkung sind die acht Hilfsmittel." Auch das Wesen der- 
selben ist dort [im Yogasutra] beschrieben zu finden. 


Fur den in ganz hervorragendem Masse [zur Concentration] 
befahigten sind die funf [ersten], d. h. die iiusseren Hilfsmittel, 


1) Genauer Vacaspatimi9ra in der Glosse zu Vyasa’s Commentar zu Yoga- 
sutra 2. 46: savyam dkuncitam caranam dakshina-janghoi'V-antare 
(Kniekehle) dakshiiiam cakuncitam vamayanghorv-antare nikshiped, etat 
svastikam. 

2) Seize einen Interpunktiousstrich hinter grahanam. 
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Selbstbezwingung u. s. w., nicbt erforderlich ; die Erkenntniss und 
Concentration entsteht [aueh], wie Patanjali lehrt, allein aus der 
inneren Bezwingung (samyamd)^ d. h. aus der Dreiheit von Hin- 
gebung, Meditation und [Versenkung] *). Dies sieht man ferner aus 
der Gesehichte von Jadabharata und anderen. Dementspreebend 
sagt nun also aueh unser Lehrer: 

36. Aus Gleichgiltigkeit und Uebung. 

Schon aus der Uebung allein, d. h. aus der Meditation, ver- 
bunden mit Gleichgiltigkeit, entsteht die Erkenntniss und die zu 
* derselben fiihrende Concentration bei denjenigen, die im hochsten 
Masse befahigt sind. Das ist der Sinn. Dies ist aueh im Garu- 
dapurana ausgesprochen : 

„Die vorgeschriebenen Sitzarten und Stellungen bringen nicbt die 
Concentration za Wege; sie alle sind als Weitlauiigkeiten zu bezeichnen, 
■welche [nnr] eine Verzogerung bewirken: Qifnpala erlangte die Voll- 
kommenheit dttreb die Macht seines nnaufhorlichen [gehassigen !] Ge- 
denkens [an Krehna].*' 

Oder [es kSnnte unser Sutra aueh dahin gedeutet werden]: 
die Gleichgiltigkeit und Uebung der Meditation seien in demselben 
als Ursaehe der Meditation [im ausgezeichneten Sinne, d. h. der 
Versenkung] genannt, und das Wort ,und‘ (ca, welches im Texte 
am Schluss steht) solle anzeigen, dass [die beiden hier angefuhrten 
Dinge] mit der ,Hingebung‘ [in Sutra 32] zu combiniren sind.*) 


Hiermit wSre [von Sutra 25 an] der Satz erklart, dass aus 
der Erkenntniss die Erlosung kommt. Von nun an wird die Ur- 
sache des Gebundenseins, der Irrthum, beschrieben werden, von 
dem es [in Sutra 24] hiess : ,Das Gebundensein aus dem Irrthum*. 
Dabei lehrt [der Verfasser] zunachst das Wesen des Irrthums: 

37. Die Arten des Irrthums sind fOnf. 

Nichtwissen(at;%a), Subjektivismus {asmitd), Verlangen (rdga), 
Abneigung (dves/ia) und Hang zum Leben {abkiniveca) sind die 
fiinf in der Yoga-PhUosophie beschriebenen Unterabtheilungen des 
Irrthums, der die Ursaehe des Gebundenseins ist. Das ist der 
Sinn. Wenn dabei diejenigen Irrthumer, welche sich in den Vor- 
stellungen Sussem. dass Perlmutter [Silber, ein Pfahl ein Munu, 
ein Strick eine Schlange sei] u. s. w. nicht mitaufgezahlt sind, so 
ist das doch kein Schaden. Von den genannten BegrifFen (tatra) 
ist der des Jiichtwissens im Yoga[sutra 2. 5] als die Anschauung 


1) Vgl. 3 * >md den ganzen Best des Buches, aueh Sarva- 

da^ana^jpgraha S. lo4, 9 10. Die dortige Zusammenfassuug der drei letzten 
HUfemrnel unter der ^eichnung antar-auga, dem GegentheU unseres bahir- 
anga, ist dem Togasatra 3. t entnommen. 

2) S. Bhftg. P. 5. 9 nnd 10. 

„ po“>“eutar zu Sutra 36 zu Ende; der folgende Satz ist 

»ebon em Theil der Einleitung zu Sutra 37 * 
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erklart, dass ^das endliche, anreine, schmerzvolle und nicht-seelische 
ewig, rein, freudvoll und Seele sei“; desgleichen auch [2. 6] der 
des Subjektivisnius als diejenige Identificining des nicht-seelischen 
und der Seele, welcbe sich in dem Gedanken darstellt ,Es giebt 
keine von dem Korper u. s. w. [d. h. von dem Innenorgan und 
den Sinnen] verschiedene Seele/ *) Das Nichtwissen aber ist nicht 
derartig, [was man geneigt sein konnte anzunehmen] ; denn da 
man gleichfalls [vermoge desselben] meint , die Seele sei von 
beiderlei Art, Korper und Nicht-Korper, kommt [in Folge dessen 
auch auf diesem Standpunkt] die Anschauung, das Ich (aham- 
Iniddhi — dtma-buddhi) sei der Korper, zu Stande. — Verlangen 
und Abneigung sind bekannt ; der ,Hang zum Leben* ist die Purcht 
vor Tod und [Gefahr], Verlangen und die andem [beiden Begriffe] 
sind zum Irrthum gereehnet, weil sie Produkte desselben sind. 


Nachdem [der Verfasser] das Wesen des Irrthums beschrieben, 
erklart er nun auch das Wesen der Ursache desselben, namlicb 
des Unvermogens (agakti): 

38. Das Unverraogen aber ist von achtund- 
zwanzigerlei Art. 

Das ist verstandlieh. Das gleicbe ist in Karika [49] aus- 
einandergesetzt : 

„Die Gebrechen der elf Sinne zusammen mit den Gebreehen des 
Innenorgans helssea Unvermbgen; siebzehn siud diese Gebrechen des 
Innenorgans als die Gegenstucke zu den BefHedigungen und VoUkommen- 
beiten ®).“ 

Die elf Unvermogen der elf Sinne sind in folgendem Verse 
aufgezahlt : 

„Taubheit, Aussatz, Blindheit, Stampfheit des Geschmacks-(_;a<ilaid) 
und des Geruchssinnes (ajighrata) , Stnmmheit, Lahmheit der Hande 
und der Fusse, Impotenz, Verstopfung und Stumpfeinn^)." 

Dazu kommen die siebzehn selbstandigen [d. b. nicht von 
den Feblem der Sinnesorgane abhangigen] UnvermSgen des Innen- 
organs, d. h. die neun Stoningen der [in Sutra 43] zu beschreiben- 
den neun Befriedigungen und die acht Storungen der gleichfalls 


1) Der Unterschied von avidyd uud asmitd ist also ein minimaler (vgL 
den Comm, zu IlL 41): im Zustande der avidyd verwecbselt man Seele und 
Nicbt-Seele, im Zustande der asmitd erkl^ man positiv das nicht-seelische 
fur die Seele. Uebrigens ist der Interpunktionsstrich vor garirddy-atirikta 
zu tilgen und hinter ndsti Hy evam-rvL'pah zu setzen. 

2) S. die folgenden Sutras. 

3) Der mit einer unbedeutenden Abweicbung \^paagvLtva^') auch in den 
Commentaren Aniruddha’s und Mahadeva’s zu III. 42 steht; die in meiner Aus- 
gabe verzeichnete Variante ^pangutraiii fiudet sich auch in meinem MS. des 
Sprav.bh. — Seize einen Interpunktionsstrich binter eicddacdcaktayah. 

4) Der Aussatz Ut das Gebrechen des Tastsinnes {tvae) und der Stumpf- 
sinn das des inneren Sinnes {ractnas), 

Abhandl. d. DMG. IX. 3. 
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[in Sutra 44] zu besehreibenden acht VoUkommenheiten. Diese 
selbstandigen und die [von den Fehlem der Sinnesorgane] abhangigen 
[Storungen] zusammengenomuien bilden die achtundzwanzig Un- 
vermogen des Innenorgans. Das ist der Sinn. Das Wort jaber* 
[im Sutra] hat den Zweck anzuzeigen, dass die Besonderheiten 
dieser [Unvermogen] allgeniein bekannt sind. 


In den [folgenden] beiden Sutras nennt [der Verfasser] zwei 
[ZustSnde], Befriedigung und Vollkommenheit, deren Storungen 
zwei [Arten von] Unvermogen des Innenorgans sind : 

39. Die Befriedigung ihtshti) ist von neunerlei Art 

Diese Neunerleibeit wird [der Verfasser] selbst [in Sutra 43 

naher] bescbreiben. 

40. Die Vollkommenheit Uiddhi) ist von achter- 
lei Art. 

Auch dies wird [der Verfasser] selbst [in Sutra 44 naher] 
bescbreiben. 

Da man die Besonderheiten der genannten [Zustiinde], des 
Irrthums, des UnvermSgens. der Befriedigung und der Vollkommen- 
heit, wird kennen lernen woUen, folgen vier Sdtras, [in denen 
dieselben] nacb der Reihe [geschildert werden]: 

41. Die Unterabtheilimgen wie fruher. 

Die Unterabtheilungen des Irrthums, welche ganz allgemein 
[in Sdtra 3 / ] als tiint bezeichnet wurden, sind im einzelnen ,wie 
fruher* zu verstehen, d. h. ebenso wie sie von den friiheren Lehrem 
beschrieben worden sind; hier werden sie [von dem Verfasser] 
aus Furcht vor Weitschweifigkeit nicht genannt. Das ist der Sinn. 
Diese [Unterabtheilungen] sind anch von mir nur ganz allgemein 
[im Commentar zu Sutra 37] als fiinf, Nichtwissen u. s. w., er- 
klart worden : im einzelnen aber sind es zweiundsechzig Unter- 
arten. Dies ist in Karika [48] gelehrt: 

..Die Verschiedenheit des Duukels (tamas) ist achtfach, desgleichen 
die der Bethomng . moha); zehiifacli ist die grosse Bethorung (maha- 
moha), achtzehnfach die Finsterniss und ebenso [achtzehn- 

IkchJ die dichte Fiusterniss ^andha-tdmisra'/* 

Der Sinn dieses [Verses] ist folgender. Die Vorstellung, dass 
die acht materiellen Grundformen {prukrti). niimlich das unent- 
faltete {avyakta) [d. h. die Urmaterie], d’as ,grosse‘ [Princip] das 
Subjektivirungsorgan und die funf Grundstoffe, das Selbst seien 
[diese Vorstellung], also das Nichtwissen. ist das acbtfache ,Dunkel‘’ 


1 1 L. righotau mit der v. 1 und dem MS. 
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Da das Produkt und die Ursache nicht von einander zu trennen 
sind, gehdrt hierzu auch die VorstelluDg, dass [die groben Ele- 
mente], die einfache Umgestaltungen [der Grundstoffe] sind, das 
Selbst seien. Wed nun das Nichtwissen in dieser Weise nach der 
Verschiedenheit seiner Objekte achtfach ist, muss aueh die ,Be- 
thorung*, d. h. der Subjektivismus, der dieselben Objekte wie jenes 
hat *), achtfach sein. Da die Objekte [der Sinne], Ton u. s. w. 
[d. h. Geschmack, Geruch, Gefiihl und Farbe], in himmlische und 
nicht-himmliscbe zerfallen, also zehn [an der Zabl] sind, ist die 
,grosse Bethorung*, d. h. das Verlangen, welches sich auf diese 
Objekte ricbtet , zehnfach. Die Abneigung ,Finsterniss‘ genannt, 
ist achtzebnfacb, [weil sie] gegen die acbtzehn [denkbaren] Fak- 
toren [gerichtet ist], welcbe storend auf [den Gennss] der acht 
Objekte des Nicbtwissens und des Subjektivismus sowie auf die 
zehn Objekte des Verlangens einwirken. Desgleichen ist der Hang 
zum Leben , d. h. die Fnrcht [vor Tod und Gefehr], die [bier] 
jdichte Fmstemiss‘ genannt wird, achtzebnfacb, [da diese Empfin- 
dung] aus der Wabrnehmung [hervorgebt], dass jene acbtzehn 
[Objekte] verganglich sind und [geraubt werden kdnnen]. — Diese 
[vei'schiedenen Arten von Irrthum] fiihren die Bezeichnungen 
,DunkeT u. s. w., weil sie die Ursachen einer solchen [Verdiiste- 
rung und Verfinstening des Gemiiths] sind. 


42. Ebenso die des anderen. 

Ebenso, d. b. ,wie friiher* sind auch die Unterabtheilungen 
,des anderen*, d. h. des Unvermogens, die Einzelheiten gerechnet, 
als achtundzwanzig anzusehn. Das ist der Sinn. Die Achtund- 
zwanzigerleiheit -ist von mir in dem [Commentar zu dem] Sutra 
[38] ,das Unvermogen ist von achtundzwanzigerlei Art** erklSrt 
worden. 


43. Wegen der Verschiedenheit des Subjektiven 
nnd des Gregentheils ist die Befriedigung von neuner- 
lei Art. 

Dieses Sutra findet durch Karika [50] seine Erklarung: 

„Neun Befriedigungen werden angenoiniDen : vier sabjektive, ge- 
nannt Materie, Uebernabme, Zeit und Gluck , funf objektiTe , entstehend 
ans dem Aufgeben der Objekte.” 

Der Sinn dieses [Verses] ist folgender. Vier Befriedigungen 
heissen subjektiv {ddJiydtmikd), weil sie obwalten mit Bezug auf 


1) S. den Commentar zu 111. 37. 

2> S. das vorige Sutra nnd den Commentar dazu. 

S) h. mit dem Teste der Karika 'bhimatah, trotzdem auch das MS. des 
S.praT.bh. ’bhihitdh hat. 


15 * 
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die eigeDe Person (dtman) — d. h. [hier] auf den KSrper — des die 
Befriedigung empfindenden. Von diesen ist diejenige Eeftiedigttng, 
welche ,Materie‘ heisst, so zu verstehen ; es ist eine Zufriedenheit, 
die axis folgender Meditation nber das Selbst entspringt: ,Jede 
einzige Modifikation [in der empirischen Welt] bis hinauf zn der 
unmittelbaren Ersehauung [des Unterschiedes von Geist und Materie] 
gebort allein der Materie an; die Materie allein bewirkt diese 
[hochste Wandlung in dem Innenorgan] ; mein Ich aber ist xtn- 
veranderlich nnd in sich abgeschlossen^. Diese Befriedigxmg wird 
[bildlicb] jWasser* (ambhas) genannt. — Die Befriedigung, welche 
darauf durch Uebemahme des Asketenlebens entsteht, heisst [des- 
balb] , Uebemahme* und wird [bildlicb] ,Woge‘ (salila) genannt. — 
Die Befriedigung, welche darauf im asketischen Leben durch lang- 
andauerades Ueben der Versenkung entsteht, heisst [deshalb] ,Zeit‘ 
und wnrd [bildlicb] ,Fluth‘ {ogha) * j genannt. — Diejenige Befriedi- 
gung, welche darauf eintritt, wenn die, ,Wolke der Tugend* [im 
Yogaslitra 4. 28 genannte Art von] Versenkung, d. b. der hochste 
Gipfel der Einsicht, [erreicht] ist, heisst .Gluck* und wird [bild- 
lich] , Regen* (vrshfi) genannt. Dies sind die vier subjektiven Be- 
friedigungen. Die fiinf objektiven {biihya) beziehen sich auf die 
funferlei Aussenobjekte [d. h. auf die Objekte der ausseren Sinne], 
Ton u. s. w., und entstehen aus dem Aufgeben [derselben], wel- 
ches [seinerseits] veranlasst wird [durch die Erkenntniss], dass 
1) das Erwerben, 2) das Pflegen, 3) das Schwinden, 4) der 6e- 
nuss [dieser Objekte] und 5) das [zum Zwecke des Genusses er- 
forderliche] TSdten und Verletzen [anderer Wesen] vom Debel ist. 
Diese Befriedigungen heissen nun nach der Reihe 1) ,das hin- 
uberfiihrende* {para). 2) ,das glucklich hiniiberfuhrende* {mpdra), 
3) ,das vollkoramen hinuberfuhrende* {pdrapdra) 3), 4) ,das aller- 
herrlichste Wasser* {anuttamambhas)*) xmd 5),dasherrlichsteWasser‘ 
{vMamdmbhas). 

Ein Gewisser aber [d. h. Vacaspatimi^ra] hat diese Karika 
anders erklart, namlich folgenden Sinn [in dieselbe] gelegt : Die- 
jenige Befriedigung heisst , Materie*, [welche eintritt], wenn man 


1) S. ilahadeva*j> Commentar. 

2) TUge tushtir roT ogha mil der v. I.; im MS. ist hier eine Liicke. 

Diese wnnderlichen wassrigen Bezeichnnngeu linden ihre Erklarung dnrch den 
Begriff der Ueberfahrt, der meUpborisch zur Benennung von drei .objektiven 
Befriedignngen* venvendet wird : die Wasserliache ist die Vorbedingimg fur die 
Ueberfahrt aus dem Samsara in den Hafen der Erlosung. Die hier von den 
Samkbyas gebranchte Bilderspracbe bat also entscbieden buddhistisches Geprage. 

3 1 Es ist naturlicb aucb zu diesen drei Bezeichnungen das Wort , Wasser* 
zu ergaiizen. ’ 

4, Die aUerwerthvoUste unter den Befriedigungen ist demnach diejenige 
welche sich ans der Erkenntniss ergiebt, dass aueh der Genuss des Besitzes ein 
EebelsUnd ist nnd durch die fortwahrende Steigerung der Begierden zu 
Scbmerzen fnhrt. Cebrigens ist die nahere Beschreibung dieser fiinf objek- 
tiven Befriedigungen* in der Samkhyatattvakaamudi zu Karika 50 zu vergleichen 
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denkt: „Auch die unmittelbare Ersehauung des TJnterschiedes [von 
Geist tmd Materie] ist nur eine Modifikation der Materie; wozu 
also die tJebnng der Meditation, [die doeh zu nichts fiihrt] ?“ und 
wenn man in Folge dieser Uebeneugung von der Meditation und 
dgl. [d. h. von der Hingebung und der Versenkung] absteht. Die- 
jenige Befriedigung beisst ,Uebemahme‘, welche sich aus dem Ge- 
danken ergiebt: ,Nur durch die Uebernahme des Asketenlebens 
wird die Erlosung eintreten; wozu also die Meditation u. dgl.?^ 
Diejeuige Befriedigung heisst ,Zeit‘, welche sich aus dem Gedanken 
ergiebt: „Auch dem [Asketen], der der Welt entsagt hat, wird die 
Erlosung nur durch die Zeit [d. h. nach Vei-fluss der erforder- 
lichen Zeit] zu Theil werden; wozu also die Anstrengung ?“ Die- 
jenige Befriedigung heisst ,Gluck‘, welche auf Grund der fehler- 
haften Eeflexion eintritt : „Die Erlosung wird nur Gliickssache 
sein, ist [aber] nicht durch die Mittel [erreichbar], welche in den 
von der Erlosung handelnden Lehrbiichem genannt sind*" u. s. w.*) 
Das ist nicht [riehtig], weil das Nichtvorhandensein solcher 
BeMedigungen, wie sie von Jeuem geschUdert sind, die Erkennt- 
niss und [die Erlosung] fbrdem musste, also nicht mit dem Namen 
,Unvenn6gen‘ bezeichnet werden konnte, [wie doch in Karika 49 
geschehen ist]. 

44. Wegen der Ueberlegung u. s. w. die Voll- 
kommenheit. 

Wegen der Unterabtheilungen , Ueberlegung u. s. w., ist die 
Vollkommenheit von achterlei Art, [wie in Sutra 40 gesagt wurde]. 
Das ist der Sinn. Auch dieses Sutra findet durch eine Karika 
[51] seine ErklUrung: 

..Ueberlegung, Lernen durch das Wort, Stadium, die drei Schmerz- 
unterdriickungen, Freundesgewinnung und Spendung sind die acht VoU- 
kommenheiten ; die drei ersten sind ein Stacbel fur die Vollkommenheit." 

Der Sinn dieses [Verses] ist folgender, Unter den aufgezShl- 
ten [acht Dingen , atra\ sind die drei Schmerzunterdriickungen 
die Hanpt-Vollkommenheiten, weil die drei Arten des Schmerzes, 
der snbjektive und die andem [beiden im Comm, zu 1. 1 be- 
schriebenen], ihr positives Gegenstuck *) bilden; die ubrigen aber 
sind VoUkommenheiten von untergeordneter Bedeutung, da sie 
jene zu Wege bringen. Von diesen ist nun .Ueberlegung* {uha) 
das selbstSndige Ermitteln der Wahrheit in Folge der unablSssigen 
Uebung [solcher Ueberlegung] in firuheren Eristenzen, ganz ohne 
Belehrung oder [Unterredung mit einem Lehrer - oder Benutzung 


1) Dieses adi kann sich nur auf Vacaspatimi^ra's Erklarung der fiinf 
.objektiven Befnedigungen‘ beziehen and ist desbalb auffallend, weil in der 
Dental^ der zweiten Halite von K^ka 50 T^nanabhikshu mit VacaspatimiQra 
vollig ilbereinstimmt. 

2 ) Pratiyogin, -weil der duhkha-vighdta oder duhkha-ndea ein abhdi'a Ut. 
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sonstiger Hilfsmittel]. ,Lemen darch das Wort‘ (cabda) aber ist 
diejenige Erkenntniss, welche entsteht, wenn man [ohne selbst 
nnterrichtet zu werden] einen andem [bei einem Lebrer] lesen 
hort, Oder wenn man selbst ein Lehrbucb durchnimmt. .Studium‘ 
{adhyayana) ist die Erkenntniss aus dem Studium der Lehrbiicher, 
wahrend die [normalen] zwiscben Schuler und Lebrer bestehen- 
den Verbaltnisse obwalten. ,Preundesgewinnung‘ {suhrt-prdpti) ist 
die Erlangung der Erkenntniss von einem hochst mitleidigen [Lebrer], 
der sich aus freien Stiicken zum Zwecke der Unterweisung nach 
dem Hause [des Schulers] begiebt. ,Spendung‘ (ddna) ist die Er- 
langung der Erkenntniss von einem durch ^pendung von Geld 
Oder dgl. befriedigten [Lebrer]. Enter diesen ,sind die drei ersten‘, 
d. h. Ueberlegung, Lemen durch das Wort und Studium, ,ein 
Stacker, d. b. ein Herbeifiihrungsmittel, ,fur die Hauptvollkommen- 
heit‘ [d. h. fiir die Sehmerzunterdriickung]. Dies ist gesagt um zu 
lehren, dass ,Freundesgewinnung‘ und ,Spendung‘ scbwachere Mittel 
sind im Yergleich zu der , Ueberlegung' und den beiden andern. 

Ein Gewisser aber [Vacaspatimi(;ra] erklart [den Schluss unsrer 
Karika] folgendermassen : ,Ein Stachel', d. b. ein Hemmniss, fiir diese 
acht Vollkommenheiten ,sind die drei ersten', d. h. [die vorher be- 
handelten Dinge] Irrthum, Unvermogen und Befriedigung '), weil sie 
das Gebundensein [der Seele] verarsachen. Das ist nicht [richtig]; 
denn wir haben [im Comm, zu Sutra 38] erfabren, dass das Nicht- 
vorbandensein der Befriedigungen UnvermSgen ist — ebenso wie 
Taubheit u. dgl. — und damit ein Hindemiss fiir die Vollkommen- 
heiten ; es kann also doch nicht beides, die Befriedigungen sowohl 
wie ibr Nichtvorhandensein, ein Hindemiss fiir die Vollkommen- 
heiten sein. 


,Warara wird denn aber [in Sutra 44] die Vollkommenheit 
nur durch Ueberlegung n. s. w. erklart? Ist doch durch alle 
Lehrbiicher 2) festgestellt, dass die acht Vollkommenheiten, d. h. 
die Kraft sich atomklein zu machen u. s. w., auch durch Sprache, 
Askese, Versenkung und [einige] andere [Dinge erreicht werden].' 
Darauf erwidert [der Verfasser]: 

45. Nicht durch etwas anderes, [weil] ohne Auf- 
geben von etwas anderem. 

Durch etwas anderes als die fiinf [im Comm, zum vorigen 
Sutra erwahnten Dinge], Ueberlegung u. s. w., entsteht keine wirk- 
liche Vollkommenheit, [also nicht] durch Askese oder dt^l. Warum 
[nicht]? ,[Weil] ohne Aufgeben von etwas anderem” d. h. weil 


It Wobei nicht zu vergessen ist, dass Vacaspatimi^ra auch den Begriif 
der Befriedigung anders deutet als Vijnanabhikshu. 

2> Z. B. durch Togasutra 4. 1. Oemnach nimmt der Opponent das 
Wort giddhi .Vollkommenheit* in dem Sinne der Yoga-Philosophie. 
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jene VoUkommenheit [von weleher der Opponent sprieht] ohne 
Aufgeben eines anderen, namlich des Irrthvuns, eintritt; deshalb 
ist dieselbe keine Widersacherin der empirischen Welt, also nur 
eine Schein- VoUkommenheit, abei' keine wirkliche Vollkommen- 
heit. Das ist der Sinn. Ebenso heisst es auch im Togasutra 
[3. 37]: ,Diese sind Storungen fur die Versenknng, aber Voll- 
kommenheiten fur den empirischen Zustand {yyutihan<£f *). 

Hiermit ist von [Sutra III. 23] an ,Aus der Erkenntniss die 
Erl6sung“ ausfuhrlich die .intellektuelle Schopfung* {pratyaya- 
sarga), die sich in den Eigenschaften des Urtheilsorgans darstellt, 
nehst ihrem Produkt ^), dem Gebundensein , und zusammen mit 
dem Ziel der Seele, d. h. der Erlosung, beschrieben worden. Diese 
beiden Scbiipfungen nun , das Urtheilsorgan und dessen Eigen- 
schaften namlich, sind in der Form einer ewigen Continuitat Ur- 
sachen fur einander, gleichwie Same und Spross. In diesem Sinne 
sagt auch Karika [52] ; 

„Ohne die Znstiinde kein innerer K5rper, ohne den innereu Kor- 
per kein Awfhoren der Zustande ! Darum wirkt eine doppelte Schopfung, 

[die eine] 4«nerer Kdrper‘, [die andere] , Zustand* geheissen.** 

,Zustand‘ {hhdva) sind [hier] die Eigenschaften des Urtheils- 
organs ®). Erkenntniss u. s. w., in der Form der hinterlassenen 
Eindriicke [oder der Dispositionen, vdsands, benannt]; der ,innere 
Korper ist das grosse Princip, d. h. das Urtheilsorgan. Hiermit 
ist die Darstellung der GesammtschSpfung {samashpi-srshti) und 
der intellektuellen SchSpfung zu Ende ; jetzt wird die, [in dem 
Sutra III. 10] ,Die Spaltung in Individuen folgt aus der Ver- 
schiedenheit des Werkes“ in Kurze beschriebene Schopfung der 
Individuen (vyaslifi-stshfi) ausfuhrlich geschildert: 

46. Sie zerfe,llt in die uberirdische und die ande- 
ren Arten. 

Diejenige, welche in die uberirdische und die anderen Arten, 
d. h. Unterabtheilungen zerfallt, ist die Schopfung; so ist zu er- 
ganzen. Dieses ist in K^ka [53] erlautert: 

„Die uberirdische Ut achtfaltig, die thierische funffacb, die mensch- 
liche von einer Art; dies ist in Kurze die Schopfung der Wesen.“ 

Die achtfache uberirdische Schopfung umfasst die des Gottes 
Brahman, des Prajapati. des Indra, der Ahnen, der Gandharva, 
der Yaksha, der Bakshasa und der Pi 9 aca; die funffache thierische 
umfasst die zahmen und wilden Thiere, die V6gel, die Reptilien 
und [dazu] das Pflanzenreich. Die menschliche Schopfung ist von 

1) Hiermit schliesst, gegen Hall’s Ausgabe, der Commentar zu III. 45. 

2) Specieller : dem Produkt des in dem pratyaya-xarga entbaltenen 
Irrthnms. 

3) L. haddher mit dem MS. — buddhir bt ein grober Fehler in der 
Hall’schen Ausgabe — und seize einen Interpmiktionsstrich hinter **gundh. 
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eiaheitlicher Art. In dieser Weise ist die Schopfung der Wesen, 
d. h. der lebenden Einzelwesen, von dem Hochsten [Viraj] ans- 
gegangen. Das ist der Sinn [der Karika]. 

[Der Verfasser] lehrt nun, dass auch die Scbopfung in ihren 
TJnterabtheilungen, wie sie [eben] beschrieben ist, den Zwecken 
der Seelen diene : 

47. Von Brahman herimter bis zum Grashalm ist 
die Schopfung um ihretwillen da, bis zur Unter- 
scheidung. 

Von dem vierhauptigen [Brahman] an bis zu den Pianzen 
hemnter ist auch die Schopfung der Individuen ebenso wie die 
Schfipfung des Hochsten (vtrdt.-srshti) ') um der Seelen willen da, 
so lange bis dieser und jener Seele die Erkenntniss des Unter- 
schiedes [von Geist und Materie] zu Theil wird. Das ist der Sinn. 

[Der Verfasser] beschreibt femer in [den folgenden] drei 
Sutras eine in dieser Schopfung der Individuen obwaltende Ver- 
schiedenheit : 

48. Oben ist sie reich an Sattva. 

Oben, d. h. oberhalb der Erdenwelt, besteht die Schbpfnng 
ubeiwiegend aus Sattva. Das ist der Sinn. 

49. Reich an Tamas unten. 

,Unten‘ bedeutet ,unterbalb der Erdenwelt'. 

50. In der Mitte reich an Rajas. 

,In der Mitte* bedeutet ,in der Erdenwelt*. 

,Aus welcher Veranlassung entspringen nun aber ein und 
derselben Urmaterie derart verschiedene Schopfungen, dass die 
eine reich an Sattva, die andere [reich an Tamas oder Rajas] ist 
Auf diese Frage antwortet [der Verfasser]; 

51. Wegen der Verschiedenartigkeit des Werkes 
ist das Walten der tTnnaterie [so], gleich einem ge- 
borenen Sklaven. 

Nur in Folge des verschiedenartigen [von den Individuen voll- 
brachten] Werkes als der Veranlassung stellt sich das Walten der 
Urmaterie in der beschriebenen Weise in einer Verschiedenarti®- 
keit der Produkte dar. Fur diese Verschiedenartigkeit ist e^ 


1) D. h. wie die Gesammischopfung sdniashii-srshti ) , von der in den 
Commentaren zu III. 10 und 45 die Rede war. 
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Gleichniss mit den Worten ,gleich einem geborenen Sklaven‘ [an- 
gefiihrt]. D. h. in derselben Weise wie demjenigen, welcher schon 
im Mutterleibe ein Sklave ist, weil er vermoge seiner Anlage 
{vdsand) zum Diener geeignet ist, daram ein Walten, d. h. Auf- 
warten, mannigfacher Art im Interesse seines Herm eigen ist. 


jWenn nun die SchOpfung oben reich an Sattva ist [wie in 
Sutra 48 gesagt wurde] , wozu noch die Erlosung , da doch die 
Seele damit schon [d. h. mit dem Dortbingelangen] ihr Ziel er- 
reicht?“ Darauf erwidert [der Verfasser]; 

52. Auch dort giebt es eine Wiederkehr; weil 
man immer emeuten Geburten ausgesetzt ist, meide 
man sie. 

Auch dort, d. h. auch wenn man aufwarts gestiegen ist, giebt 
es noch eine Wiederkehr [zu andem Daseinsformen] ; da man des- 
halb immer emeuten Geburten ausgesetzt ist, d. h. [selbst vom 
Himmel aus noch] in niedrigeren und immer niedrigeren Existen- 
zen geboren werden kann, meide man auch jene Welt. Das ist 
der Sinn. 

Ferner ; 

53. Gemeinsam ist der Schmerz, den Alter, Tod 
u. s. w. mit sich bringt. 

Allen, ob sie sich oben oder unten befinden, von Brahman an 
bis zu den Pflanzen herunter, gehort der Schmerz, den Alter, Tod 
u. s. w. mit sich bringt, in gleicher Weise an; auch darum meide 
man [die Himmelswelt]. Das ist der Sinn. 


Wozu noch Weiterangen? Auch mit dem Aufgehen in die 
Ursache ist nicht das Ziel erreicht. Das lehrt [der Verfasser mit 
den Worten]: 

54. Mit dem Aufgehen in die Ursache ist nicht 
das Ziel erreicht, weil man [winder] emporsteigt, wie 
ein rmtei^etauchter. 

Wenn ohne das Eintreten der Erkenntniss des Unterschiedes 
[zwischen Geist und Materie] eine Gleichgiltigkeit gegen das ,grosse‘ 
und die anderen [Principien] durch die Verehrung der Materie 
entsteht, so erfolgt das Aufgehen in die Materie; denn es heisst 
[in Karika 45]: ,Aus der Gleichgiltigkeit folgt das Au%ehen in 
die Materie.* Auch mit diesem Aufgehen in die Ursache ist nicht 
das Ziel erreicht, ,weil man [wieder] emporsteigt, wie ein unter- 
getauchtert Das bedentet: gleichwie ein Mann, der im Wasser 
untergetaucht ist, sich wieder erhebt, ebenso treten [zum Beginn 
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einer neuen Weltperiode] die in die Materie eingegangenen Seelen 
in gottlicher Wiirde wieder hervor; denn da [in solchen Fallen] 
weder die hinterlassenen Eindrucke {samskdra) noch [die fort- 
wirkende Kraft des Verdienstes und der Schuld] vergangen ist, 
muss das Verlangen wieder zur Geltung kommen, weil ohne die 
Erkenntniss des [erwabnten] Unterscbiedes ein Verbrennen dieser 
Febler [d. h. der hinterlassenen Eindrucke und der eben genannten 
Kraft] nicht eintreten kann. 


,Die Ursache wird doch durch Xiemand zum Wirken veran- 
lasst; wamm also bewirkt sie •) [die Materie namlich] aus eigenem 
Antriebe aufs neue das Heraustreten ihres eigenen Verehrers, das 
doch Schmerzen verursacht?* Darauf antwortet [der Verfasser]: 

55. Wenn sie auch nicht zum Wirken veranlasst 
wird, so ist dies doch gehoten wegen der Abhangig- 
keit von einem andern. 

Wenn die Materie auch nicht zum Wirken veranlasst wird, 
d. h. wenn sie auch nicht angetrieben wird, nicht dem Willen 
eines andem unterworfen ist, so ,ist dies doch geboten*, d. h. so 
ist doch das Wiederemporsteigen des in sie aufgegangenen berech- 
tigt. Waruni? , Wegen der Abhangigkeit von einem andem', 
d. b. weil es die Bestimmung [der Materie] ist den Zwecken der 
Seele zu dienen. Der Sinn ist: um des Zieles der Seele willen, 
d h. um der unterscheidenden Erkenntniss willen, wird von der 
Materie der in sie aufgegangene wieder hinausgedrangt. Das Ziel 
der Seele und die andern [in Betracht kommenden Faktoren, d. h. 
die hinterlassenen Eindrucke und die im vorigen Commentar er- 
wahnte Kraft] treiben [wie eben gesagt] die Materie nicht an, 
sondem sie sind [nur] die Veranlassungen fiir das Wirken der 
ihrem Wesen nacb wirksamen [Materie]. Demnach wird die Selb- 
standigkeit [derselben] nicht in Frage gestellt. In dem gleichen 
Sinne sagt ein Yogasutra [4. 3] : ,Die Veranlassungen treiben nicht 
die materiellen Grundformen an [sich umzugestalten] ; sondem die 
Beseitigung der Scheidewand geht von ihnen aus, wie [das Oefif- 
nen der Schleosen] vom Landmann.'* ,Die Beseitigung der Scheide- 
wand* [bedeutet hier] ,die Enifemung der Hindemisse'. 


[Der Verfasser] fuhrt nun auch den Beweis dafur an, dass 
die Seele nach dem Aufgehen in die Materie [wieder aus derselben] 
emporsteigt : 

56. Deim dieser wird allwissend und allmachtig. 

Denn dieser, d. h. wer in der vorangehenden Schopfung in 
die Ursache anfgegangen ist, wird in der folgenden allwissend und 


1 . L. *« vor sva-tantrd mit der v. 1. and Aph.« 258, Anm. 3. 
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allmSchtig, d. h. Gott oder das Urwesen, da derselbe beim Auf- 
geben in die Materie die Wiirde [und Kraft] derMaterie erlangen 
muss. Heisst es doch in der Schrift u. a.: 

„In denjenigen Leib (liiigd) geht er verlangend sammt seinen 
Werken ein, auf den sein Sinn steh mit Begierde richtet. ' ’) [Brh. 4. 4. 6], 

Das ist der Sinn. 


,Dann ist aber doch die Gottesleugnung [in I. 92] unberech- 
tigt!“ Auf diesen [Einwand] antwortet [der Verfasser]; 

57. Die Existenz eines solchen Gottes steht fest. 

Die Existenz eines gewordenen Gottes (Janyegvara), d. h. 
einer [frviher] in die Materie eingegangenen [und spSter aus ihr 
wieder emporgestiegenen Seele] wird von alien in gleicher Weise 
angenommen auf Grund von Schriftstellen, wie ,Aus ibm, der alles 
wahmimmt und alles weiss, dessen Askese aus Erkennen besteht, 
u. s. w.“ [Mund. 1. 1. 9. Der Einwand ist also von gar keiner 
Bedeutung]; denn nur der ewige Gott ist der Gegenstand der 
Controverse. Das ist der Sinn. 

Oder es kbnnten auch diese beiden Sutras, „Denn dieser . . . .“ 
[56] und das vorliegende, folgendermassen zu erklaren sein*)- 

[Der Verfasser] lehrt nun auch in dem Sfttra ,Deim dieser “ 

[56], in welcher Weise [die Materie] von ein em andern abhangig 
ist. Der Sinn [des Sfttra] wurde [nach dieser Auffassung] sein : 
,denn dieser*, d. h, der andere [von dem die Materie abhangt], 
ist die Gesammtheit der Seelen, welche mit alien Erkenntniss- 
kiaften und mit alien Schaffenskraften ausgestattet ist®), weil sie 
[obwohl an sich nicht wirkend, doch die Materie zum Wirken] 
durch das blosse Nahesein antreibt, gerade so, wie der Magnet 
[das Eisen durch die blosse Nahe anzieht]. Demnach *) ist das 
Wirken der Materie, obschon sie nicht dem Willen eines andem 
unterworfen ist, nothwendig wegen des Naheseins deijenigen Seelen, 
welche ihr Ziel noch nicht erreicht haben, um eben dieser [See- 
len] willen. — ,Damit ist aber doch die Gottesleugnung [in I. 92] 
unvereinbar !“ Auf diesen [Einwand] antwortet [der Verfasser]: ,Die 
Existenz eines solchen Gottes steht fest*. Das wurde [im Zu- 
sammenhange dieser Auffassung bedeuten : die Existenz eines 
Gottes, [dessen gottliche Macht] nur auf dem Kahesein [beruht], 
ist ja in Schrift- and Traditionsstellen allseitig anerkannt 


i; L. karmamiti and ninhaktam mit dem Teite der Upanishad, das 
letztere auch mit dem MS. — Das Citat ware als Vers zu drucken gewesen. 

8) L. mit dem MS. Athavd ,sa hi* ’tyddi g&tra-dvayam. evam vyd- 
khyeyam austatt sutra-dmyam idam vydkhydya-, s. auch die v. 1. 

3) Erklart das sarva-vit sarva-kartd des Sutra 56. 

4 1 L. tathd anstatt tadd mit dem MS. 
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„Daumengross ruht die Seele in des Leibes Mitte; als Herr [als 
6ott] fiber das Vergangene und Zakfinftige fnrchtet sie*) dasselbe niebit.“ 
[Kath. 4. 12], 

„Und alle Qualitaten schafft sie [d. h. die Urmaterie] ; die Seele aber 
fiberschaot alle diese Qualitaten [nnr], ohne einer Veranderung zn unter- 
liegen"), als Herr [als Gott], wie ein nnbetheiligter," 

Diese und ahnliche Schrift- wie Traditionsstellen liefem den 
Beweis fiir die Existenz eines s o 1 c h e n Gottes. 


Vom Anfang des zweiten Buches an bis hierher ist in ver- 
schiedenen Sdtracomplexen die schopferiscbe Thatigkeit der Ma- 
terie xollstandig beschrieben worden. Von bier an ist zur Be- 
griindung [des Begriifes] der Erlosung das absolute Aufhoren, das 
sogenannte ,absolute Aufgehen* {atyanta-laya) der schopferisehen 
Thatigkeit der Materie zu Gunsten der Seele, welche die Erkennt- 
niss erreicht hat, darzustellen. Tim dieses [hinwiederum] zu he- 
grunden, lehrt [der Verfasser] zunachst ausfiihrlich den Zweck 
des schopferisehen Wirkens der Materie, welcher im ersten Sutra 
des zweiten Buchs nur andeutungsweise behandelt war: 

58. Die schopferiscbe Thatigkeit der Materie, ob- 
schon spontan, findet um eines andern willen statt, 
weil sie nicht der Geniesser ist, — wie das Kamel 
Safran tragt. 

Wenn auch die schdpferische Thatigkeit der Materie durch- 
aus spontan ist, so findet sie doch um eines andem willen, d. h. 
zum Zweeke des Genusses und der Befreiung eines andem, statt; 
wie das Kamel Safran fiir seinen Herm tragt. Warum ? ,Weil 
sie nicht der Geniesser ist‘, d. h. weil sie ungeistig ist und des- 
halb weder geniessen noch befreit werden kann. Das ist der Sinn. 
Wenn [darauf demand einwendet:] ,In dem Satze ,Es dient zum 
Zweeke der Erlosung der [thatsachlich] freien [Seele] oder zum 
Zweeke der eigenen* [II. 1] ist aber doch von dem schopferisehen 
Wirken [der Materie] gesagt, dass es auch zu ihren eigenen Zweeken 
diene?*, [so erwidem wir:] Gewiss! indessen kommt das Wirken 
zu eigenen Zweeken nicht ohne das Wirken um der Seelen willen 
zu Stande. Denn der egoistische Zweck der Materie ist die Selbst- 
erldsung von deijenigen Seele, deren Genuss und Befreiung [durch 
die Materie] bewirkt worden ist. Falls [nns der neue Einwand ge- 
macht werden sollte:] ,Wenn die Materie einem Diener vergleich- 
bar ist [ — • so wird ja oft von euch Samkhyas gesagt — ], wie kann 


1) L. vijugupsats imstatt vibhur aynute mit der v. 1. , dem MS. nnd 
dem Teste der Upanishad. 

2) L. avikriyah anstatt vikriyate mit der v. 1. und dem MS.: gun&n 
vikriyate bei Hall ist ein grammatisefaes Monstrum. 

3\ Da diese Frage sich nicht anf das Gleichniss, sondem auf den voran- 
gehenden Satz beaieht, ist ein Interpunktionsstricb vor kuto zu setzen. 
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sie dann aach ztim Zwecke des L e i d e n s ihres Herrn wirken 
[so antworten wir: Diese Bemerknng ist] nicht [richtig]; denn 
obwohl [die Materie] nur zum Zwecke der Frende [ihres Henn, 
der Seele] thatig ist, muss doch das Leid entstehen, welches [dem 
Genuss der Freude] inharirt; oder [kann man auch sagen; die 
Materie] ist einem schlechten Diener vergleichhar. 


bEs ist aher doch unhegreiflich, dass die ungeistige Materie 
spontan schopferisch wirken soil; denn die Erfahrung lehrt doch, 
dass ein Wagen oder dgl. nur durch die Bemiihung eines andem 
in Thatigkeit [in Bewegung] kommt?* Darauf antwortet [der 
Verfasser] : 

59. Obwohl sie ungeistig ist, wirkt die Materie, 
gleichwie die Milch. 

Gleichwie die Milch, ohne die Bemiihung des Menschen zu 
erfordem, sich von selhst zu der Form des Quarkes umgestaltet, 
ehenso geht auch die Umwandlung der Urmaterie zu den Formen 
des ,grossen‘ und der folgenden [Principien] ohne die Bemiihnng 
eines andern vor sich, ohwohl [die Urmaterie] ungeistig ist. Das 
ist der Sinn. Mit dem Sdtra ,Wie die Kuh fur d.as Kalh* [II. 37, 
zusammengestellt] hietet das vorliegende nicht eine einfache Tau- 
tologie; denn dort handelte es sich allein um die Organe; [auch 
passt fiir unsem Zusammenhang jener Vergleich nicht], weil Kiihe 
heseelt [nicht ungeistig] sind *). 


[Der Verfasser] nennt nun unter Anfiihrung eines zweiten 
Gleichnisses den Grund fiir den constatirten Thathestand: 

60. Oder gleichwie das Walten derZeit u. s. w. *), 
der Erfahnmg entsprechend. 

Oder gleichwie das Walten der Zeit u. s. w. steht das 
spontane Wirken der Materie fest auf Grund der Erfahrung. Das 
Walten der Zeit z. B. geht ganz spontan vor sich in der Weise, 
dass eine Jahreszeit vergeht, die andere kommt u. s. w. ; geradeso 
darf auch das Wirken der Materie [beurtheilt] werden, da die 


1) Der letzte Satz ist vermntblich eine Polemik gegen Aniruddha’s Com- 
mentar za dem Siitra. 

2) ,D. s. w.‘ bedeutet etwa: Wie die Lotosblnme von selbst ans dem 
Teiche emporwachst, wie die Samen uberhaapt ibre Statte finden and keimen, 
kurz alles derartige. Dies gehort zwar dem Wirken der Materie an, aber das- 
selbe gilt ancb von dem Wechsel der Jahreszeiten, denn auch die Zeit ist nnr 

eine Qnaiitat der Materie (vgL dik-kdlau prakrter guna-tnceshdv eva 

im Comm, zu 11. 12). Der Pandit macbte folgende Bemerkung zor Erklarung 
des vorliegenden Gleichnisses : drshteshv acetana-vishayesku yathd karma- 
vyavasthd drshtd 'sti, tathd adrshtdydm prakrtdv apy angikriyatdm. 
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Theorie sich im Einklang mit der Erfahrang halten muss. Das 
ist der Sinn. 


jTrotzdem konnte aber doch, da die ungeistige {mudha —jada) 
Waterie keine solche bewusste Erwagung anstellen kann, wie ,dies 
ist mein Mittel um den Genuss [die Empfindung] u. s. w. [hervor- 
zubringen]*, ihr Wirken mancbmal auch gar nicbt eintreten und 
[manchmal] einen verkebrten Weg einscblagen ?“ Darauf antwortet 
[der Verfasser] : 

61. Yon Natur wirkt sie, nicht aus Vorsatz, gleich- 
wie ein Diener. 

Gleichwie die festgesetzte und nothwendige Aufwartung eines 
vorziiglichen Dieners bei seinem Herrn ,von Natur‘, d. h. nur wegen 
der Anlage (samskdra) [des ersteren] von Statten geht, nicbt aber 
in der Absicbt einen eigenen Vortheil za gewinnen, ebenso wirkt 
auch die Materie nur vermoge ihrer Anlage. Das ist der Sinn. 


62. Oder wegen der Anziehiing von Seiten des 
Werkes, weil dieses anfanglos ist. 

Das Wort .oder* hat bier den Zweck [den angefuhrten Grand 
mit der Erklarang in dem vorigen Sutra] zu combiniren, [nicbt 
aber, dem Lernenden die W^ahl zwiscben den beiden Aufifassungen 
zu lassen]. Weil das Werk anfanglos ist, deshalb ist auch we- 
gen der Anziehung von Seiten der Werke das Walten der Materie 
nothwendig und regelrecht vertheilt. Das ist der Sinn. 


Da nun hiermit festgestellt ist, in welcber Weise die scho- 
pferische ThStigkeit der Materie spontan um eines andern willen 
Yor sich geht, folgt, dass, nachdem der Zweck des andern erreicht 
ist, [auch] die Erlosung spontan mit dem Aufhoien [des Wirkens] 
der Materie eintritt. Dies lehrt [der Verfasser] in dem Sdti’a- 
complex [praghattaka^), 63 — 72]. 

63. In Folge der unterscheidenden Erkenntuiss 
hort die schaffende Thatigkeit der Materie auf, gleich- 
wie die des Kochs beim Kochen. 

Wenn man die Seele als etwas [von der Materie] verschiede- 
nes erkannt hat und in Folge dessen durch die hohere Gleich- 
giltigkeit ipara-vairdgga) das Ziel der Seele erreicht ist, so hort 
die schaflFende Thatigkeit der Materie auf, gleichwie nach der 

1) MS. giebt den Comm za diesem Sutra mit demselben Wortlaut 
wie ai© T. 1. 

an^tatt ;wrdrrtato/, der v. 1. und dem MS. 

o> > gi o. Anm. 2. 
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Vollendung des Kochens die Arbeit des Kochs aafhort. Das ist 
der Sinn. Dieses [Einstellen der Thatigkeit von Seiten der Materie] 
wird , absolutes Aufgeben‘ {dfyantikn-prctlaya) genannt. In dem- 
selben Sinne sagt auch die Schrift: 

„In Folge des Meditirens iiber diese [Seele], in Folge der Con- 
centration (yojana) erscheint die Wahrheit, and auf Grund dessen tritt 
weiterhin scUiesslich das Amhoren der gesammten Maya ein.“ [Qvet 1. 10], *) 


jDemnacb sollte sicb aber doch, da die schopferische Thatig- 
keit der Materie aufhort, sobald die Erkenntniss des [eben erwahn- 
ten] Unterschieds in dem Upadhi [d. h. in dem Urtbeilsorgan] 
einer einzigen Seele entstanden ist, die Erlosung Aller er- 
geben ?“ Darauf entgegnet [der Verfasser]: 

64. Der andere bleibt wie die andem, durch 
ihren Fehler. 

,Der andere‘ dagegen, d. h. wer der unterscheidenden Erkennt- 
niss entbebrt, bleibt ,wie die andem‘, d. h. wie die Gebnndenen, 
mit der Materie [vereinigt]. Wamm? , Durch ihren Fehler‘, d. h. 
[nicht etwa durch die Schuld der Seele, sondem] nnr durch ihren, 
namlich der Materie Pehler, womit [die Thatsache] bezeichnet ist, 
dass [die Materie] der betreffenden Seele nicht zur Erreichung 
ihres Zieles verholfen hat. Das ist der Sinn. Dasselbe ist in 
einem Togasdtra [2. 22] ausgesagt: ,Wenn auch [die Materie] 
aufgehSrt hat fiir denjenigen, der sein Ziel erreicht hat, zu exi- 
stiren, so ist sie doch nicht [absolut] zu nichte geworden, weil 
sie [noch alien] anderen ausser jenem gemeinsam angehdrt.** 
Demnach bezieht sich das in dem vorigen Sutra erwahnte Aufhdren 
[des Wirkens] der Materie nur auf diejenige Seele , welche die 
unterscheidende Erkenntniss besitzt. Das ist gemeint. Auch die 
[dort citirte] Sehriftstelle iiber die ,gesammte Maya‘ [^vet. 1. 10] 
ist nur als auf den erkennenden beziigUch zu verstehen, weil sie 
gleichbedeutend ist mit der [andem, im Commentar zu I. 149 an- 
gefiibrten] Sehriftstelle ,die .... Ziege . . . .“ [^Vet. 4. 5]. 


[Der Verfasser] nennt nun das Resultat des Aufhorens der 
schSpferischen Thatigkeit : 

65. Die Unabhftngigkeit der beiden oder der einen 
von. beiden ist die Befreinng. 

Die tJnabhangigkeit (avddsinya) ,der beiden‘, der Materie und 
der Seele, von einander, d. h. ihr Fursichalleinsein, mit andern 
Worten: die Trennung der einen von der andern, ist die Be- 
freinng, die Isolirung-). Oder [wenn man sich an den zweiten 


1) Das Citat ware in der Ausgabe als Vers zn dmeken geweseu. 

2) L. kaivalyam Muter apavargah mit der v. 1. und dem MS. 
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Ausdrack des Sdtra ,der einen von beiden' halt], ist nur die Iso- 
lirang der S e e 1 e [zu verstehen] ; denn dass dieselbe [in der That] 
das Ziel der Seele [und nicht der Materie] ist, erkennt man ans 
[dem Wnnsche] ,Moge ich erlost sein“. Das ist der Sinn. 

[Der Verfasser giebt nun ein Gleichniss dafiir, dass die Ma- 
terie, wenn sie sich auch von einer Seele abgewendet hat, doch 
noch fur die anderen Seelen wirkt *) : 

66. Auch [verharrt sie] in der Beeinflussung des 
andem durch das Schaffen, gleichwie die Schlange 
nicht aufhort. fflr denjenigen, welchem die wahre Na- 
tui- des Strickes noch nicht klar geworden ist. -) 

Gleichwie die [Vorstellung der] Schlange, wenn sie auch auf- 
gehort hat mit Bezug auf den erkennenden zu wirken, doch nicht 
davon absteht denjenigen, welchem die wahre Natur des Strickes 
noch nicht klar geworden ist, durch das Schaffen von Furcht und 
ahnlichen [Empfindungen] zu beeinflussen, geradeso steht auch die 
Materie, obschon sie aufgehort hat fur die Seele, welche im Be- 
sitz der Erkenntniss ist, zu wirken, doch nicht von der Beeinflussung 
.des anderen', d. h. des nicht-erkennenden, durch das Schaffen des 
Urtheilsorgans und der iibrigen Dinge ab. Das ist der Sinn. Auch 
wenn man [in dem Sdtra virajyate statt tiratd] liest ,sie ent- 
sagt [nicht der Beeinflussung . . . .]“, bedentet ,entsagen‘ ,sich ab- 
wenden'. 

Die Materie wird [hier] mit einer Schlange verglichen, weil 
man [im empirischen Zustande die Vorstellung der Materie] falsch- 
lich auf die, [hier] mit einem Stricke verglichene Seele iibertragt. 
Einige einsichtslose Menschen, angebliche Vedantisten [die Anhtoger 
^ankara’s], welche nicht erkennen, dass der Sinn solcher [gelau- 
figen] Gleichnisse wie von dem Strick und der Schlange [oder von 
dem Perlmutter und dem Silber] in dieser Richtung zu suchen 
ist, setzen die Materie einem absolnten Nichts {atyanta-tuccha) oder 
einem nur in der Vorstellung existirenden Dinge {mano-mdtra) 

1) Fur diese Einleitung, sowie fur die drel ersten Zeilen des Commen- 
tars zu Sfitra 66 aeceptire ich den Text, welchen Hall in der v. 1. auf S. 13 
oben abgedruckt hat und welchen auch mein MS. bietet. Die Uebersetzung 
des von Hall fiir die Ausgabe gewShlten Textes liefert Aph.’* 266 — 268, aller- 
dings mit einer argen Missdeutuug des letzten Passes der Einleitung zu Sfitra 66. 
Derselbe ist vielmehr folgendermassen zu iibersetzen: „Denn die Erfahrung 
lehrt, dass auch durch diejenigen Dinge, welche der erliisten Seele [so lange 
sie gebnnden war, zum Genusse] dienten, d h. durch Erde u. s. w., etwas ge- 
schaffen wird. was einer andem [Seele] zum Genusse gereicht; ^die Erde z. B. 
erzeugt Speise u. dgl.u“ 

2) Als Text dieses in den Handschriften durch verschiedene Abweichungen 

entstellten Sutra ist der folgende zu wahlen: amja-srshty-upardge 'pi na 
Kirato prabuddha-rajju-tatteasyem 'ragah. Vgl. die Anmerknngen 
Aph 3 267. 268. ' 
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gleich. Der Inbalt der Schrift nnd Tradition ist [jedoch] auf 
Gnmd dieses Gleichnisses, wie es von den die Bealit&t der Materie 
behanptenden Samkhyas gedeutet wird, zu verstehen ’). 


Dieser Thatbestand gilt [aber] nicht bloss desbalb, weil auf 
ihn das [angefiihrte] Gleichniss passt, sondem *) 

- 67. Auch wegen der Verbindimg mit dem Werk, 
welches die Veranlassung ist. 

Auch wegen der Verbindung mit dem Werk, welches die 
Veranlassung fiir die schopferiscbe Thatigkeit ist, schafft [die Ma- 
terie] fur die anderen Seelen [welche noch nicbt erl6st sind]. Das 
ist der Sinn. 


,Da nun alle Seelen ohne Unterscbied [der Materie] gleich- 
giltig gegenuberstehen sollen, insofem sie nichts [von ihr] bean- 
spruchen, welcher Faktor ist dann dafiir bestimmend, dass die 
Materie fur die eine Seele wirkt und *) ihr Wirken fur die andere 
einstellt? Das Werk kann ja nicbt [dafnr] bestimmend sein; denn 
es fehlt hinwiedemm <) etwas, das dafur bestimmend sein kbnnte, 
welches Werk dieser und welches jener Seele angeh6rt“ Diesem 
[Einwand] gegenuber bemerkt [der Verfasser]: 

68. Trotz der Gleichgiltigkeit ist die Nichtunter- 
scheidung die Veranlassung fQr die Dienstleistung der 
Materie. 

Trotz der Gleichgiltigkeit der Seelen [gegen die Materie] 
thut die letztere Dienst bei den Seelen — durch Ausubung der 
schopferisehen Thatigkeit u. s. w. [d. h. dadurch, dass sie den 
Seelen die Objekte des Genusses darbietet und dass sie zuweilen 
die Erlosung einer Seele bewirkt] — einfach deshalb, weil sie nicht 
die Unterscheidung macht ,dies ist mein Herr, dies bin ich.* 
Das ist der Sinn. Demnacb liegt der [von dem Opponenten ver- 
misste] bestimmende Faktor darin, dass die Materie nur fur die- 
jenige Seele wirkt, der als ununterschieden (avivicya) sich zu 
zeigen [bei ihr] die Disposition “) obwaltet. Das ist gemeint. 


,Da das Wirken die Natur [der Materie] ist, wie soil das- 
selbe aufhfiren konnen, selbst weim die Unterscheidung eingetreten 
ist?“ Darauf antwortet [der Verfasser]: 


1) Hier schliesst der Comm, zu Sutra 66 ; der Rest ist Einleitung sum 
folgenden Sutra. 

2) Icim tu ist mit der v. 1, nnd dem MS. hinzozofiigen. 

3) L. ca hinter prati mit der v. 1 und Aph.® 270, Anm. 2. 

4) L. atrdpi mit der v. 1., dem MS. und Aph.® a. a, O. 

6) D. h. die Disposition zum Nichtwi^n im Innenorgan, welches ja ein 
Produkt der Materie ist. 

Abhandl. d. DMG. IX. 3. 


16 
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69. Gleichwie eine Tanzerin hort sie auf, obwohl 
sie gewirkt hat, weil ihr Zweck erfflllt ist. 

Nur urn der Seele willen ist es der Materie von Natur eigen 
zu wirken, aber nicht an und fiir sich {sdmdnyena). Daram ist 
es berechtigt, dass die Materie anfhort [thatig zn sein], obwohl 
sie gewirkt hat, sobald ihr Zweck erfullt, d. h. das Ziel der Seele 
erreicht ist’); gleichwie eine Tanzerin, welehe fiir die Zuschauer 
thatig gewesen ist, damit diese einen Tanz ansehen konnen, auf- 
hort, wenn derselbe zu Ende ist Das ist der Sinn. 

[Der Verfasser] nennt nun einen anderen Grand fur dieses 
Aufhoren; 

70. Auch naht die Materie nicht mehr, wenn ihre 
Fehler erkannt sind, gleichwie eine Frau aus guter 
Familie. 

Auch schamt sich die Materie, wenn ihre 0 Fehler, die darin 
hestehen, dass sie sich umgestaltet, dass sie leidvoll ist u. dgl., 
von einer Seele wahrgenommen sind, und naht dieser Seele nicht 
wieder: , gleichwie eine Frau aus guter Familie‘, d. h. in derselben 
Weise wie eine Frau aus guter Familie sich schamt, wenn sie 
merkt ,Von dem Gatten ist mein Fehler erkannt* und dann nicht 
ihrem Gatten naht Das ist der Sinn. Dieser Gedanke ist im 
Naradiya ausgesprochen : 

„Die Materie, welehe, obwohl der Umgestaltung unterliegend, aus 
Thorheit doch lange Zeit genossen wird ^). weil sie aus den Constituenten 
bestebt, die wendet sich gleiehsam besebamt ab, wenn ihre Fehler er- 
kaunt sind."’) 

Das gleiche ist auch in Karika [61] gesagt : 

„Nicbts zartfUhlenderes giebt es meiner Meinimg nacb, als die Ha- 
terie, die sich nacb der Wahmehmung „Ich bin erkannt" nicht wieder 
dem Blicke der Seele aussetzt." 


,Wenn nun aber das Wirken der Materie urn der Seele willen 
stattfindet, so ist die letztere doch der Veranderung durch das 
Gebundensein und durch die Erlosung ausgesetzt ?* Darauf ant- 
wortet [der Verfasser]: 


1) L. '*samdpti-ruj)e mit der v. 1., dem MS. und Aph.’ 272, Anm. 1. 

2) Es bt wohl prakrteh hinter purughena mit der v. 1. und dem MS. 
einzmugen. 

3) L. hhuktd anstatt muktea mit dem MS. 

4) Wie Herr Prof. Jolly die Gute gehabt hat mir mitzutbeilen, findet sich 
weder rieser Vers, noch der im Comm zu III 80 direkt auf die Naradiyasmrti 
zuruckgefuhrte, in jenem Gesetzboch und ebenso wenig in den Tezten, welcbe 
in spateren Gesetabuchem und Commentaren dem Xarada zugeschrieben werden. 
MogUcher Weise steht unser Vers im Brhaunaradiya Parana, jedoch nicht in 
dem Theile, der bb jetzt in der Bibl. Ind. veroffentlicht bt. 
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71. Mcht schlechthin gehoren Gebiindensein und 
Erlosung der Seele an ohne die Nichtunterscheidung. 

Es gehSren Gebundensein und Erlosung, d. h. die Verbin- 
dung mit — und die Trennung von — dem Schmerz, der Seele 
nicht ,schlechthin‘, d. h. in WLrkliehkeit an, sondem nur in der 
unten im vierten Sutra [von bier an, d. h. in Sutra 74] ‘) be- 
scbriebenen Art und Weise in Polge der TJnterscheidung. Das 
ist der Sinn. 


In Wabrheit aber gehoren Gebundensein und Erlosung, wie 
sie beschrieben wurden, nur der Materie an. Dies lehrt [der Ver- 
fasser mit den Worten] : 

72. Der Materie [gehoren sie] unmittelbar, weil 
diese dem Contakt unterliegt, gleicawie das Vieh. 

Der Materie allein [d. h. dem Innenorgan] gehoren Gebunden- 
sein und Erlosung , unmittelbar* *), d. b. in Wirklichkeit an, wegen 
des Sehmerzes [der der Materie eigen ist], ,weil diese dem Con- 
takt unterliegt*, d. h. weil sie mit dem Verdienst und den ande- 
ren Dingen^) behaftet ist, welehe den Scbmerz herbeifubren [nam- 
lich noch mit der Schuld und den binterlassenen Eindrucken] ; 
jgleichwie das Vieh*'*), d. h. in derselben Weise wie das Vieb, 
weil es mit dem Strick gefesselt wird, des Gebunden- und Er- 
ISstseins theilhaft ist. Das ist der Sinn. Dasselbe wird in K4rika 
[62] ausgesagt; 

,,Daram furwahr ist die Seele weder gebcmden nocb erlost noch 
auch auf der Wauderung begriffen^); die Materie [allein], welehe zu den 
versebiedenen [Seelen] in Beziehang tritt, wandert, ist gebonden oder 
erl6st.“ 

Die Befreiung [aber], welehe in dem Sutra [III. 65] ,Die Unab- 
hangigkeit der beiden oder der einen von beiden ist die Befreiung** 
auch*) der Seele zugeschrieben wurde, ist nur die Beseitigung 
des sebeinbaren Sehmerzes, d. h. des Reflexes [den das schmerz- 
volle Innenorgan auf die Seele wirft]. 


,Durch welehe unter den Qualit&ten — d. h. den acht Zu- 
st^den — des Innenorgans [wird] nun das Gebundensein ') und 


1) Es ist bei der Zahlang Sutra 71 mitgereefabet ; vgl. S. 209 Anm. 3. 

2) L. dnfasyena vor tattvato mit dor v. 1. und dem MS. 

3) Aph.® 274: by the habits etc I 

4) Fuge hier paeuvat mit der v. 1. und dem MS. ein. 

5) Die erste Zeile diesar Karika weist in den Ansgaben rerschiedene 
Varianten auf. 

6) L. api hinter purushasya mit der v. 1. und dem MS. 

7) L. biiddker ye bhdvasht^ka-r&pd guilds tatra kair bandliah mit 
der T. 1. und dem MS. , 


16 



244 


SdmMtfo-pravacana-hhdshya III. 73. 74. 


durch welche die Erlfisting [bewirkt] ?“ Auf diese Frage ant- 
wortet [der Verfasser]: 

73. Auf sieben Arten bindet sich die Materie, 
gleichwie die Seidenraupe, auf eine Art erlost sie sich. 
(vgl. Karika 63). 

Auf sieben Arten, d. h. durch [diejenigen unter] ihren Eigen- 
schaften *), welche den Schmerz bewirken, namlich durch Verdienst, 
Gleichgiltigkeit *), ubematurliche Kraft, Verschuldung, Nichtwissen, 
Mcht-Gleichgiltigkeit tmd Nichtbesitz der iibematurlichen Kraft bin- 
det [umstrickt] die Materie sich mit Schmerz ; , gleichwie die Seiden- 
raupe*, d. h. in derselben Weise wie die Seidenraupe sich mit 
einem selbstgefertigten Gehanse umstrickt. TJnd dieselbe Materie 
erlSst sich von dem Schmerz auf eine Art, d. h einzig und allein 
durch die Erkenntniss. Das ist der Sinn. 


,Wenn [in Sdtra 71] gelehrt wurde, dass Gebundensein und 
Erlosnng ans der Nichtunterscheidung [stammen], so ist dies aber 
doch nicht richtig; denn die Nichtunterscheidung wird weder ge- 
mieden noch erstrebt, vielmehr wird im taglichen Leben nnr der 
Schmerz als solcher gemieden und nur sein Gegentheil, die Frende 
so wie [die Mittel zur Freude] als solche erstrebt. [Wenn man 
das] anders [hinstellt], macbt man sich eines Widerspruchs gegen 
die Erfahmng schuldig.^ Diesem Einwand gegenuber legt [der 
Verfasser] selbst das im vierten Sfltra [von bier an ruckwarts ge- 
rechnet, d. h. in Sfltra 71] gesagte klar: 

74. Die Nichtunterscheidung ist die Veranlassung; 
[also besteht] kein Widerspruch gegen die Erfahmng. 

Es war oben nur gesagt, dass die Nichtunterscheidung die 
Veranlassung fur das Gebundensein und die Erlosung der 
Seelen sei, aber nicht, dass die Nichtunterscheidung diese beiden 
[Zust^de] darstelle ; darum [liegt in unsrer ErklSrung] kein Wider- 
spruch gegen die Erfahmng. Das ist der Sinn. Dieses ist auch 
in [verschiedenen] Sdtras des ersten Buches [56, 58 und sonst] 
deutlich ausgesprochen. Aus der Nichtunterscheidung als der Ver- 
anlassung folgt die Verbindung der Materie und der Seele; das 
Reflektiren des aus dieser Verbindung hervorgehenden, der Materie 
[d. h. dem Innenorgan] angehorigen Schmerzes in der Seele allein 
ist das Schmerzempfinden oder das Gebundensein [der Seele] an 


1) L. gvo-dharmaiT mit der r. 1. nnd dem MS. 

2) Die Gleicbgiltigkeit gegen die Erscheinnngswelt ohne die nnter- 
scheidende Erkenntniss bemrkt der Meinong der S4mkhyas znfolge, dass die Seele 
nach dem AbseUnss dieser Existenz in die Materie an^ebt nnd bei Beginn 
eincr nenen Weltpraiode als Gott wieder anfersteht. Vgl. den Comm, zu III. 56. 
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den Schmerz *) ; das Aufhoren dieses [Reflektirens] allein ist das 
Ziel der Seele, d. h. die Erlosung. 


Hiermit ist in den beiden Buchem [II and III] ausfiihrlich 
dieser Unterschied festgestellt (v'vec&am): Jede Verfinderang von 
der ersten Schopfung an bis zur definitiven Auflosung [des Uni- 
versams] gehort einzig and allein der Materie and ihren Modi- 
fikationen an ; die Seele aber ist unverUnderlich , aUgegenwSrtig 
ipurna = vibku) and reines [objektloses] Denken. Von den Mitteln, 
dnrch welche diese Unterscheidung zn Stande kommt, nennt [der 
Verfasser zaerst] als das bauptsachliche das Stadium: 

75. Aus dem Studium der Principien, aus dem 
Aufgeben mit ,Nicht so! Mcht so!‘ ergiebt sich die 
Unterscheidung. 

Dnrch das Stadium der Principien, d. h. durch das in der 
Vorstellang ,Nicht so ! Nicht so !‘ sich aussemde Aa%eben des auf 
die ungeistigen Dinge bis hinauf zor Urmaterie gerichteten Sub- 
jektivirangswahns kommt die Unterscheidung zu Stande. Alles 
andere, [was sonst zur Erzeugung der outers cheidenden Erkennt- 
niss anempfohlen wird], bildet nur die Hilfsmittel zu dem [bier 
beschriebenen] Studium. Das ist der Sinn. Denselben Gedanken 
spricht auch die Sehrift u. a. mit folgenden Worten aus: »Hier- 
auf folgt die Unterweisung [uber die Seele: ,Sie ist] nicht so, 
nicht so‘; denn etwas hoheres als dieses ,[sie ist] nicht so‘ giebt 
es nicht“ [Brh. 2. 3. 6], ,Dieses Selbst ist nicht so, nicht so* 
[cf Brh. 3. 9. 26; 4. 2. 4; 4. 4. 22; 4. 5. 15*)]. 

„Wenn mit Bezng auf diese beschriebenen Dinge, die der Ver- 
andernng nnterliegen, von der nnent&lteten [Urmaterie] an bis herunter 
zn den nnterscbiedenen“) [groben Elementen, s. III. 1] die Erkenntniss 
obwaltet, dass der Geist nnd das nicbt-geistige verschieden seien, so 
heisst das ,Erkenntniss‘.“ [Matsya-Purana]. 

[Diese Erkenntniss ist des naheren bei Mann 6. 76 — 78*) 
beschrieben] wie folgt: 


1) Die Lesart des MS. dalihha- bandhag ist dem ^sambandhas der 
Ausgabe rorznziehen, weil der Zosammenbang das Vorkommen der beiden 
technisehen Ansdrncke bandha und tnoksha in diesem Satze erfordert. 

2) Selbst den Dmckfebler vcdcaranara fur vikdrdnam bat Jirananda 
naebgedmckt! 

3) Gemeint ist das Aufgeben der Vorsteilungen : Meine Seele (mein Icb, 
mein Selbst) ist kcin grobes Element, kein feines Element, kein Sinn, nicht 
SnbjektiTimngsorgan, nicht Urtheilsorgan, nicht Urmaterie. 

4) An den vier Stellen steht dimA hinter neti neti. — Dieses zweite 
Citat ist Ton dem ersten dnrch eine Interpunktion in der Ausgabe zn trennen. 

5) L. a/oydktddye vigeshdnte mit dem MS. und dem Samkhyasara, wo- 
selbst zu Anfang des zweiten Bnchs dieser Vers mit Angabe der Provenienz steht. 

6) Die beiden ersten Verse stehen auch Mbh. 12. 12463, 12464. 
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„Sfan gebe diese Wohnstatte der Elemente [gleicbzeitig ,die Be- 
hausung boser 6eister‘] auf [d. h, deu Korper, der mit einem Hause zn . 
vergleichen istj, dessen Pfosten die Knochen sind, durch Sehnen ver- 
bunden, dessen Tunche Fleisch and Blut ist, das mit Leder iiberzogen, 
abelrieehend, veil Ham und Koth, von Alter nnd Sorge heimgesucht, 
der Sitz der Krankheiten, schadhait, schmutzig [rajosvala, gleicbzeitig 
jvoll von Leidenschaften'] und hin^llig^l ist.“ 

„Wenn man diesen Korper anfgiebt so, wie ein [eutwurzelter] Baum 
das Flnssnfer oder wie ein Vogel den Baum [verlasst], ist man von einem 
gefahrlichen Ungethfim befreit." 

Das gleiche ist auch in Karika [64] ausgesagt: 

„So entsteht ans dem Stadium der Principien die abschliessende, 
gelauterte, well irrthumslose, absolute Erkenntniss ,Ich bin nicht; nichts 
ist mein; [das] ist nicht Icb‘.“ 

,Ich bin nicht* soli das ThStersein des Selbstes negiren, , nichts 
ist mein* den inneren Zusammenhang [des Selbstes mit irgend 
etwas], ,[das] ist nicht Ich* die Identitat [des Selbstes mit der 
Materie]. Zu , absolute* sind [die voranstehenden Worte] , gelau- 
terte, well irrthumslose* die Erklarang; gemeint ist [diejenige Er- 
kenntniss], welche nicht zu Zeiten [aufs neue] durch einen Irr- 
thum unterbrochen wird *). Auf diese Absolutheit [der Erkennt- 
niss] ist mit dem Worte ,ergiebt sich [als Endresultat]' {siddhiy 
in [unserem] Sutra hingewiesen; denn aus den Yogasutra [2. 26] 
,Die ununterbrochene Erkenntniss des Unterschiedes ist das Mittel 
zur Befreiung** folgt, dass nur eine sole he Erkenntniss die Ur- 
Sache der Erlosung ist. 

[Der Verfasser] nennt nun eine hinsichtlich des Eintretens der 
unterseheidenden Erkenntniss herrschende Verschiedenheit: 

76. Wegen des Unterechieds der befahigten giebt 
es kein Gesetz. 

Well ein Untersehied in Betreff der befahigten besteht, je 
nachdem dieselben gering oder [mittelmassig oder hervorragend 
befehigt] sind, giebt es, mag auch das [erwahnte] Studium geubt 
werden, kein Gesetz, dem zufolge schon in dieser Existenz die 
unterscheidende Erkenntniss eintreten miisse. Das ist der Sinn. 
Damm verschafFe man sich die hochste Befahigung [zur Erreichung 
jener Erkenntniss] durch intensives Studium. Das ist gemeint. 


Nur durch die Steigerung der Unterscheidung auf das hochste 
Mass {viveka-nishpattt) errettet man sich [aus dem Meere der 


1 ) E. Gnityoyii co statt iiSfiHfiiyfhthctitt mit dem Texie des Manu und 
des Mbh, 

2 1 L antardntard viparyayend 'viplutarn ity arthah mit der v. 1. und 
detn MS. 

Vgl. updmnd-mshpatti im Comm, zu III. 29. 
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Schmerzen, aber] atif keine andere Art. Dies lehrt [der Ver- 
fasser mit den Worten]: 

77. Weil die verscheuchten wiederkehren, folgt 
Leiden auch aus der mittelmassigen Unterscheidung. 

Wenn auch nach der einmaligen unmittelbaren Erschaunng 
des Selbstes auf Grund deijenigen Concentration, bei welcher das 
Bewnsstsein erhalten bleibt (sarpprajndta-yogd), eine Seele sicb 
im Zustande der mittelmassigen Unterscheidung befindet ‘), d. h. 
eine mittelmassige Unterscheidung erreicht hat, so kehren dock 
die zwar [fur den Augenblick aus der Seele] verscheuchten *) 
Schmerzen und [Sorgen] wegen des friiheren Werks, dessen Kraft 
zu wirken begonnen hat, in der Form des Keflexes in die Seele 
zuriick, und dadurch entsteht [weiteres] Leiden. Das ist der Sinn. 
Die Steigerung der Unterscheidung auf das hochste Mass dagegen 
tritt nur in Folge deijenigen [Concentration] ein, bei welcher das 
Bewnsstsein vergangen ist {asamprafndta) und aus welcher es 
kein Auferstehen giebt; darum findet, wenn diese [Steigerung] er- 
zielt ist, kein Leiden [raehr] statt. Um dies zu lehren, ist [im Sdtra] 
,aus der mittelmassigen Unterscheidung' gesagt. Die ,geringe 
Unterscheidung' aber ist nichts anderes als das H6ren, Ueberlegen 
und Meditiren vor der unmittelbaren Erschauung [der Wahrheit]. 
Dies ist die Verschiedenheit [der drei Stufen der unterscheiden- 
den Erkenntniss]. 

78. Und der bei Lebzeiten erloste. 

Auch der bei Lebzeiten erloste befindet sich nur im Zustande 
der mittelmassigen Unterscheidung. Das ist der Sinn. 


[Der Verfasser] nennt nun den Beweis dafiir, dass solche bei 
Lebzeiten erloste existiren: 

79. Das folgt daraus, dass es unterwiesene und 
Unterweiser giebt. 

Die Existenz bei Lebzeiten erlSster folgt daraus, dass es, wie 
wir aus den Lehrbuchem erfahren, in Bezug auf die Unterschei- 
dung Sehiiler und Lehrer giebt. Das ist der Sinn. Denn nur 
ein bei Lebzeiten erloster kann [in dieser Sache] Unterweiser sein. 

80. Und die Schrift. 

Auch die Schrift*) zeugt fiir die Existenz bei Lebzeiten er- 
loster an solchen SteUen wie: 

1) Jivananda hat das (im Druckfehlerverzeichniss von Hall's Ausgabe in 
madhya-vivekdvasthe verbesserte) nnsinnige ^vastho doch tvieder abgedruckt 

2) D. h. als der Seele nicht angehorig erkannten. 

3) L. grutir api mit der v. 1. und dem MS. 
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„Dnrch die Weihe [zom Asketen] wird der Menscb erlost, bleibt 
[aber] trotz der Eilosaog im Leibesleben; auch der Topf dreht aich 
noch, obschon [von der Thonmasse] abgeschnitten , aof der Mitte der 
Topfeiscbeibe stehend fort.“ 

jBrahman seiend geht er in Brahman ein® [Brh. 4. 4. 6; 
Nrs. Tap. 2. 1. 5] u. s. w. Auch die Naradiyasmrti sagt:*) 

„Wer in Folge fraher gaubten Studiums fiir kein Geschail mebr 
weltliche*) oder geistiiche Interessen bat , wei weder Gates noch Boses 
mebr that and znr AUseale geworden ist, der heisst ,bei Lebzeiten erlost*. 


,Kdnnte deon aber nicht demand auch durch das blosse Hdreo 
zum Unterweiser werden?“ Darauf antwortet [der Verfasser im 
vemeinenden Sinne] : 

81. Sonst batten wir eine Tradition [die einer 
Reihe] von Blinden [gleich ware]. 

Sonst, d. h. wenn auch ein Mann von geringer TJnterscbei- 
dnngskraft, [nur weil er die richtige Lehre hat vortragen horen], 
Unterweiser sein kSnnte, wiirde [diese Lehre] zu einer Tradition 
werden , [welche einer Reihe] von [sich gegenseitig fuhrenden] 
Blinden [andha-parampard, vergleichbar ware]. Das ist der Sinn. 
Wenn demand das Wesen des Selbstes ohne es ganz vollstSndig 
zu kennen, lebrte, so wurde er hinsichtlich dieses oder jenes TheUes 
wegen des eignen Irrthums wiederum seinen Schuler in Irrthnm 
versetzen, dieser wieder einen andem und dieser wieder einen 
andem; — auf solche Weise entsteht eine [Tradition, die einer] 
Blindenreihe [gleich ist]. 

,Wie aber kann das Leben fortdaueru, wenn die Vemichtung 
der Werke durch die Erkenntniss eingetreten ist?“ Darauf er- 
widert [der Verfasser]: 

82. Vergleichbai- dem Scbwingen der Scbeibe bait 
er den Korper fest. 

Gleichwie ®), auch wenn der Topfer seine Thatigkeit eingestellt, 
die Scbeibe in Folge des durch die frnhere Thatigkeit gegebenen 
Anstosses von selbst noch einige Zeit lang fortschwingt, ebenso 
verharrt nach [dem Eintreten] der Erkenntniss , trotzdem dann 
keine [weiteren] Werke entstehen, in Folge des Antriebs [fruherer] 
Werke, deren Kraft zu wirken begonnen hat, der bei Lebzeiten 
erlbste [in seiner leiblichen Existenz], indem er den handelnden*) 
Korper festhalt. Das ist der Sinn. 


1) Wie schon in Anm. 4 anf S. 242 bemorkt, findet sich dieser V'ers 
nicht in der Saradiyasmrti , welche uberhaupt gar nichts philosophisches ent- 
halt, Er mass also in einer andern Recension des Xarada gestanden baben. 

2) L. loki/o mit dem MS. 

31 L. yatha ror svayam mit der v. 1 and dem MS. 

41 D. h. sich wesenUich nor noch darch den Bettelgang bethatigenden. 
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,Wie aber kann der ESiper festgehalten werden, wean dorch 
die Ursache der Erkenntniss, d. h. dnrch diejenige Concentration, 
bei welcher das Bewusstsein erhalten bleibt (samprajndta-yoga) 
die Anlage (vdsand) zum Gennss [der Fruchte des friiberen Thuns] 
nnd [zom Handeln] vemicbtet ist? Man darf dock nicht sagen: 
,Welchen Beweis giebt es denn dafnr, dass die Concentration 
diese Anlage [oder die binterlassenen Eindriicke, welche die An- 
lage darstellen, samshdra — vdsand'] bezwnge ?“ Denn [diese That- 
sache] folgt aus dem Yogasutra [3. 9J: ,Diejenige Modifikation 
[des Innenorgans], bei wehjher [die Affektionen] nnterdriickt wer- 
den, .... besteht darin, dass die Eindrdcke des empiriscben Da- 
seins [dnrcb die Concentration] bezwungen werden und dass die 
Eindrneke [jenes Znstands] der Unterdrnckung hervortreten* und 
femer aus der alltHglichen Wahmehmung, dass die, eine geraume 
Zeit andauemde Einwirkung von Seiten nener Objekte diejenigen 
Eindrneke uberwaltigt *), welche andere [ttltere] Objekte hinter- 
lassen haben.** Dem gegennber bemerkt [der Verfasser]: 

83. Dieses wird durch ein Minimum von Ein- 
drfleken veranlasst. 

Dieses Festhalten des ESrpers [von Seiten eines bei Leb- 
zeiten erlSsten] wird [selbst noch] dorch einen kleinen Best der 
Eindrdcke veranlasst, welche von den Objekten hinterlassen sind 
nnd das Festhalten des Korpers bedingen. Das ist der Sinn. Zn 
diesem Zweeke (atra) ist nicht das Yorhandensein der Eindrdcke 
des Eichtwissens *) erforderlicb, weil das Nichtwissen nur ver- 
anlasst, dass die [Frdchte der] Werke, d. h. Gebnrt sowie [Ge- 
niessen nnd Leiden], anfangen beranznreifen ; denn so ist dies 
von Vyasa im Toga-Commentar [2. 3] dargestellt, nnd [ansserdem] 
baben wir dafnr das [Zengniss des] Nyaya[sutra 3. 1. 25] J)enn 
bekanntlich wird niebts leidenscbaftsloses geboren* (vgL S. 59). 
Nicbt aber [veranlasst das Niebtwissen] anch den Gennss [der 
Fruebt] derjenigen Werke, deren Besnltat bereits zu wirken be- 
gonnen hat. Deijenige ,Gennss‘ dagegen, for welchen nothwendig 
das Niebtwissen [d. h. die Verwecfaslnng des Selbstes mit dem 
KSrper] erforderlicb ist nnd welcher sich als eine Art von Be- 
mnhnng [d. h. als das Sichabmnhen im weltlichen Treiben] dar- 
stellt, findet sich allein bei den verblendeten [Eindem der Welt]; 
den bei Lebzeiten erlSsten dagegen ist nur noch, wie vorher ge- 
sagt, ein Scheingennss eigen *). Weim aber ein gewisser wgeb- 


1) ^bhAhdvakatayd, im Drackfehlerreneichnus in ^bhibhdvakatdpd rer- 
bessert, ist trotzdem von Jiv&nnnda nscbgedrnckt. 

2) li. avidijd-saiMldrasya mit der v. 1. and dem MS. 

3) Denn wenn anch der bei Lebzeiten erloste noch von andem Kleidung 
nnd Kahrnng empfiingt, so ist es ihm doch absolnt gleichgiltig, ob dies wirk* 
lich geschieht oder nicbt. 
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licher Vedantist *) [Qankara zu den Brahmasiitras 4. 1. 15]^) be- 
banptet, dass auch bei dem lebend-erlosten noch ein Mininmm von 
Eindrficken des Nichtwissens bestehen bleibe, so ist dies nicht 
richtig, weil [in dem Falle] die MSglicbkeit gegeben ware, dass 
[anfs neue] Verdienst nnd Sehuld entstehen nnd dass [die Lehre 
von der Wahrheit] zn einer Tradition nnter Blinden werde, auch 
weil es vollig zwecklos ist, das Vorhandensein dieses Minimum 
von Eindrficken des Nichtwissens anzunebmeu. Dieser Gegen- 
stand ist ausfuhrUch in [nnserem] Commentar zur Brahmamimamsa 
behandelt. 

[Der Verfasser] resnmirt nun den Inhalt der Lehrsatze des 
Systems : 

84. Wenn in Folge derUntersclieidung der Schmerz 
bis auf den letzten Rest zu Ende ist, hat man das 
Ziel erreicht^); durch nichts anderes — durch nichts 
anderes. 

Wenn in Folge des beschriebenen Eintretens ‘) der Unter- 
scheidung veraittelst der hoheren Gleichgiltigkeit {fara-vair&gyd) 
alle Affektionen unterdrfickt sind nnd damit sammtlicher Schmerz 
bis auf den letzten Rest, d. h. der aufgehobene [als illusorisch er- 
kannte] mitsammt dem nicht-aufgebobenen [d. h. demjenigen, der unter 
andem Umstanden in Zukunft eintreten mfisste], zn Ende ist, dann 
allein hat die Seele ihr Ziel erreicht. ,Durch nichts anderes' be- 
dentet: auch [nicht] durch die Erlosung bei Lebzeiten noch [dnrch 
Meditation. Versenkung oder dgl.]. 

Die Wiederholung der Worte ,durch nichts anderes' bezeich- 
net das Ende des Buches. 

„[Jede Modifikation] bis binauf zu dem absoluten Aufgehen ist ein 
Produkt der unentfalteten [Crmaterie], nicht des Selbstes. Hier ist mit 
Bezng darauf die Cnterscheidung als das Mittel zur hoheren Gleicbgiltig- 
keit verkundet." 

Hier schliesst in dem von Vijfianabhikshu 
verfassten Commentar zn Kapila’s Samkhya- 
pravacana das dritte, fiber die Gleichgiltig- 
keit handelnde Buch. 


1) L. veddnti-hrui-o hinter kaqeid mit der v. 1. und dem MS 

2) S. 1081, Z. 5, 6 der Aosgabe in der Bibl. Ind. 

3) L. h'Ut-hrtyo mit der v. 1. nnd dem MS. 

4) uktayah "giddhitah ist einer der sdlistUcheu Mangel Vijiianabhiksha’s. 



Bnch IV.*) 

Jetzt sollen in der Form einer Sammlung im System aner- 
kannter Erz^hlungen die Mittel zur Erreichung der nnterscheiden- 
den Erkenntniss verdentlicht werden. Zu diesem Zwecke hebt 
das vierte Bach an: 

1. Wie bei dem Konigssohn [entsteht sie] aus 
der Unterweisung in der Wahrheit. 

,Die Unterscheidung‘ ist aas dem Schlnss-Sutra des vorigen 
Abschnitts zu erganzen *). Wie bei dem Kbnigssohn entsteht die 
Unterscheidung aus der Unterweisung in der Wahrheit. Das ist 
der Sinn. Dazu haben wir folgende ErzShlung: Ein Kbnigssobn, 
der, weil unter dem [ungliickbringenden] Stembild Gan^a geboren, 
aus der Stadt vertrieben und von einem Waldmenschen {^abara) 
aufgezogen war, lebt in der Wahnvorstellung ,Ich bin ein Wald- 
mensch*. Ein Minister , der in Erfabmng gebracht , dass er am 
Leben ist, belehrt ihn: ,Du bist kein Waldmensch, [sondern] ein 
Konigssohn.* Wie nun dieser plotzlich den Wahn fahren lUsst, 
dass er ein Paria sei, und mit dem Gedanken ,Ich bin ein Konig* 
sein wirkliehes konigliches Wesen annimmt, ebenso giebt [ein 
Mann] in Folge der von einem giitigen [Lehrer] ausgehendeu Un* 
terweisung: ,Du bist aus der Urseele, welche sich als alldurch- 
dringendes (paripurna) reines Denken *) manifestirt, hervorgegangen 
und ein Theil von ihr* den Wahn, dass er eine materielle Existenz 
fiihre, auf und nimmt sein wahres Wesen an mit folgendem Ge- 
danken: ,Als ein Sobn Brahmans bin anch ich nichts als Brah- 
man, aber kein von ihm verschiedenes Wesen der Erscheinungs- 
welt.**) Das ist der Sinn. Ebenso heisst es im Garudapurana : 


1) Die er&ten nenn Sntras mit Commentar — der leichteste Theil des 
ganzen Baches — sind von Kesava S'astri ins Englische iibersetzt im Pandit, 
New Series I. 445 ff. Cf. Mbh. 12. 6646 ff. 

2) Trotz des verschiedenen Casas; iribhaktipari^Tnena, P. 

3) L. ^cin-m&tratvencfi mit der v. 1,, dem MS. and Aph.® 285, Anm. 1. 

4) Dieser Sehlosspassus verrath , sowie auch der erste der aus , dem 
Garudapurana herausgehobenen Verse, so recht den theistisch-vedantistischea 
Standpunkt unseres Commentators, zumai wenn man die Darstellnng dieser Ge- 
schicbte bei dem strengen Samkhya-Lebrer Aniruddba vergleicht. Die Erzah- 
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Sdmkkya-pravacana-bhdshya IV. 1 — 4. 


„Wie alles, was aos Grold besteht, [als solches erkannt] wird, [wenn 
man] an einem einzigen Stuckchen Gold [das Wesen des Goldes kennen 
gelernt hat], ebenso ist auch dadorch, dass man Gott erkannt hat, die 
ganze Welt erkannt.^) 

Gleichwie ein von einem bosen Geist besessener Brahmane wahnt 
„Ich bin ein (^Adn", [abor] wenn die Besessenheit zu Ende ist, wieder 
Weiss, dass er ein Brahmane ist, — ebenso wahnt die von der Mayd be- 
sessene Seele „Ich bin ein Korper"; wenn [aber] die Hdya zu Ende ist, 
erkennt sie ihr eignes Wesen wieder: „Ich bin Brahman“.“ 


Auch Frauen, Qudras und andere [Parias, Unholde etc.] kon- 
jien das [hochste] Ziel erreichen, wenn sie mit anhoren, wie ein 
Brahmane von einem andem unterrichtet wird. In diesem Sinne 
fiihrt [der Verfasser] eine andere ErzShlung an: 

2. Wie dem Damon, trotzdem die Belehrung fur 
einen anderen stattfand. 

Trotzdem von dem erhabenen Krshna die Belehrung iiber die 
"Wahrheit fnr Aijuna vorgenommen wurde, ward doch einem in 
der Nahe befindlichen Damon -die unterscheidende Erkenntniss zu 
Theil ; ebenso konnte es auch anderen ergehen. Das ist der Sinn. 


Wenn nun durch einmalige Belehrung die Erkenntniss nicht 
-entsteht, so ist die Belehrung zu wiederholen. Dafiir giebt [der 
Verfasser] eine andere Legende*): 

3, Die Wiederholung [ist nothwendig], weil die 
inehrfache Belehrung [beiichtet wird. = Br. S. 4. 1. 1]. 

Die Belehrung ist zu wiederholen, weil sich in der Chan- 
■dogjra[TJpanishad^ 6. 1 ff.J und anderweitig Legenden des Inhalts 
vorfinden, dass Aruni und andere [Lehrer] den ^vetaketu und an- 
•dere mehrfach unterrichtet haben. Das ist der Sinn. 


Um die Gleichgiltigkeit [anzuempfehlen] lehrt [der Ver&sser] 
vermittelst eines Vergleiches die HinfaUigkeit und die anderen 
[Schaden] des eigenen Korpers: 

4, Wenn man, wie bei Vater und Sohn, beides 
sieht. 


lung an sich tragt ubrigens ebenso wenig wie die folgenden einen Charakter, 
der sie als ansschlicssliches Eigenthum der Sanikhyas erscheinen lessen konnte, 
und findet sich auch in verscbiedenen Vedanta-Buchem. 

1) Die Platze von jagat and bhavet sind nach der v. 1. und dem BIS. 
zu vertauscben. Trotzdem jatam tqena jatendfi von Hall im Dmekfehlerver- 
zeichniss in Jnatam iqena jndtead'‘ verbessert ist, haben dueh noch sowohl 
Jivananda ah. auch Kesava S'astri a. a. O. den feblerbaften Text wieder ab- 
gcdruckt. 

2) L. ^hdsdntaram dha mit der v. 1., dem MS. und Aph.® 286, Anm. 3. 


SdiHlehya-f>rav€icana~bkd»htja IV. 4—7. 25S- 

Wenn man sieht, d. h. erscliliesst, dass, wie der eigene Vater 
gestorben nnd der eigene Sobn geboren ist, man aucb selbst ge- 
boren ist rind stefben muss, so tritt die Gleichgiltigkeit ein und 
durch sie die unterscheidende Erkenntniss. Das ist der Sinn. So- 
beisst es: 

„Das eigene Entstehen nnd Vergehen ist ans [dem Vorbild] des 
Vaters nnd des Sohnes zu erschliessen." 


Hierauf fuhrt [der Verfasser] in Gleichnissen , die in ErzSh- 
lungen eingekleidet sind , die Hilfsmittel an , durcb die ein 
gleicbgiltig gewordener '), in welcbem die Erkenntniss entstanden 
ist, dieselbe auf das [erforderliche] hochste Mass steigert: 

5. Wie ein Adler wird man glftcklich durch Hin- 
geben, leidvoll durch Beraubung. 

Man sammle keine Habe, weil die Menscben dnrch das [frei- 
willige] Hingeben ihres Besitzes gliicklich und durch Beraubung 
leidvoll werden, wie ein Adler. Das ist der Sinn. Denn einem 
Adler werden Scbmerzen bereitet, wenn er bei seiner Bente durcb 
demand gestSrt *) und von seiner Beute [gewaltsam] vertrieben 
wird; wenn er sie aber von selbst aufgebt, behutet er sich vor 
Schmerz. So heisst es: 

„Aaf einen Meeradler, der eine Bente trng, fielen andere starkere 
[Vogel] ein, die keine Bente batten; da gab jener [sofort ireiwillig] s«ne 
Bente anf nnd entkam giacklich." [libSg. P. 11. 9. 2]. 

In demselben Siime ist anch von Manu [6. 78] gesagt: 

„Wenn man diesen Korper anf^ebt so, wie ein [entvrnizelter] 
Banm das Flnssufer oder wie ein Vogel den Banm [verlasst], ist man von 
einem gefahrlichen Ungetbnm befreit** 

6. Wie die Schlangenhaut *). 

Wie eine Schlange miihelos ihr alte [abgenutzte] Haut ver- 
lasst mit dem Bewusstsein, dass sie dieselbe los werden muss, 
ebenso soil der nach Erlosung trachtende die lange Zeit genossene- 
und abgenutzte Materie mit demselben Bewusstsein aufgeben. Das 
ist der Sinn. So heisst es: ,Gleichwie die Schlange ihre alte- 
Haut “ [Ram. 3. 9. 32]. 


Und die [einmal] aufgegebene Materie und [ihre Umgestal- 
tungen] soli man sich nicht aufs neue zu eigen machen. Daruber 
bemerkt [der Verfasser]: 

7. Oder wie eine abgehauene Hand. 

1) Tilge ca hinter viraktasya mit der v. 1. nnd dem MS. 

2) apahatya, obwohl im Dmckfeblerverzeichniss von Hall in upahatya 
verbessert (wie ancb mein MS. hat), ist trotzdem von Ballantyne, Jivananda 
nnd Kesava S'astri wieder abgedmckt! 

3) L. naturlich ^nirvlayanivat mit HaD, Aph.® 289. 
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Samkkya-pravacana-bhdshya IV. 7 — 10. 


Wie Niemand eine abgehauene Hand wieder annimmt, ebenso 
soli man auch nicht wieder subjektivirende Wahnvorstellungen anf 
diese [einmal] aufgegebene Materie richten. Das ist der Sinn. 
Das Wort ,oder‘ steht [bier] in der Bedeutuug ,desgleichen‘. 

8. Denken an das, was kein Mittel ist, ffllirt zmn 
Oebundensein, wie bei Bharata. 

Was kein direktes Mittel zur tmterscheidenden Erkenntniss 
ist, auf dieses hat man, auch wenn es eine Vorschrift der Moral 
sein sollte, doch sein Denken nicht zu richten, d. h. nicht den 
Wunsch des Herzens anf die Ansiibnng desselben zu lenken; weil 
dasselbe zum Oebundensein fiihrt , da es die unterscheidende Er- 
kenntniss vergessen macht. ,Wie bei Bharata'; das bedeutet: Wie 
der kdnigliche Weise Bharata ein elendes und schntzloses Gazellen- 
jnnges aufzog, was doch eine gnte Handlung war. So heisst es 
auch mit Bezug auf [diesen] Jadabharata in dem Vishnupurana 
(2. 13. 30a 22b]: 

„Unstat, weil jenes anstat war, und dem in die Feme eilenden in 
die Feme folgend, so liaftete sein Herz an diesem Gazellenjungen.“ ') 

9. Beim Zusammensein mit Vielen entsteht Streit 
durch Leidenschaft u. s. w., vergleichbar den Muscheln 
des Madchens. 

Mit vielen darf man nicht in Beriihrung treten : denn bei Be- 
mhrung mit vielen kommt Leidenschaft nebst anderen [schadlichen 
Empfindungen] zu Tage. und darans entsteht Zank, wodurch die 
Concentration zu nichte wird; gleichwie durch die gegenseitige 
Beriihrung der Muscheln an der Hand eines Madchens ein Geklapper 
entsteht. -) Das ist der Sinn. 


10. Auch bei zweien ebenso. 

Auch wenn von zweien ein Zusammensein [geiibt wird], ent- 
steht ebenso Streit: darum soli man ganz allein bleiben. Das ist 
der Sinn. So heisst es : 


1) Deutlich ein Citat aus der Erinnerung. Der Text des V P hat 
cnpale eapalam nnd statt des ietzten Pada na yayav anyato dvija. 

2) Cf. Midi. 12. 6652. Dazu ist im Kreise der Benares-Pandits folgende 
Erziihlung uberliefert: Ein armes Madcben bekommt Besuch von einem Mamie 
aus dem Hanse ihres Schwagers ond ist wegen der Bewlrthung in Verle<zen- 
heit, da sie keine Lebensmittel ausser etwas nnenthulstem Eeis'im HauseTiat 
Diesen muss sie zerstossen nm eine .Mahlzeit bereiten zu konnen. Als sie mit 
der Arbeit beginnt, klappem die verschiedenen Muscheln, welche sie als 
Schmuek am Arm tragt, an einander. Da lurchtet das Madchen, dass ihr Gast 
aus diesem Gerausch den wahren Sachverhalt und damit ihre Armuth erkennen 
« erde. and nimmt deshalb diese Muscheln bis auf eine ab, um das verratherUehe 
<»erausch zu vermeiden. 
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„Wo viele sicB aufhalten, enUteht Streit, Unterhaltrmg schon, wo 
zwei sind; deshalb bleibe man ganz allein, gleicbwie des Madcbens 
Armring/' 


„In einexn Denkorgan, das dnrch Hoftnung and Willenlosigkeit ent- 
artet®) und der Befriedigung baar ist, redektirt die Krkenntniss ebenso 
wenig als ein Creslcht in einem scbmutzigen Spiegel.^ 

Diesem Aussprach zufolge soli sich der Yogin der HoflGaungs- 
losigkeit hingeben. Dies lehrt [der Verfasser im folgenden]; 

11, Der hoflpQimgslose wird glflcklich wie Pingalii. 

Wenn ein Mann die Hofifnung aufgiebt, kann er glucklich, 
d. h. zufrieden werden ; ,wie Pingala‘ ; das bedeutet : ebenso wie 
die [bekannte] Hetare, Pingala mit Namen, die trostlos gewesen 
war, so lange sie nach einem Geliebten verlangte und keinen fand, 
glucklich wurde, als sie die Hoffnnng fahren liess. So heisst es : 

,,Denn die HofiTnung ist der grosste Schmerz, die Hoffnungslosig- 
keit das grosste Glack, — wie Pingala gut scblief^ als sie die Hoffnnng 
auf einen Geliebten au^egeben." [cf. Mbh. 12. 6520, 6647]. 

,Mag schon mit dem Aufhoren der Hoflhung das Aufhoren 
des Schmer/es eintreten; woher aber soli das Gliick kommen, wenn 
nichts da ist, was es hervorruft?“ Darauf erwidern wir: Das natiir- 
liche, durch das Vorwalten des Sattva im Denkorgan bedingte Gliick, 
welches durch die Hoffnung verhiillt [ist, aber] fortdauert, eben 
dieses tritt bei dem Schwinden der Hoffnung in Kraft, wie die 
durch das Feuer unterdruckte Kalte des Wassers [nach der Ent- 
femung des Feuers wieder zu Tage tritt] ; es ist also nichts erfor- 
derHch nm [dieses Gliick] hervorzurufen. Nur dieses heisst ,das 
Gluck des Selbstes‘ (atma-sukka) *). 


Auch ist keine Bemiihung, weil eine solche die Concentration 
hindert, zum Zwecke des Genusses vorzunehmen : denn dieser kommt 
schon anderweitig [d. h. ohne Bemuhung] zu Stande. Dies lehrt 
[der Verfasser im folgenden]: 

12, Auch ohne Bemiihung im fremden Hause 
glilckhch, wie die Schlange. 

,Kann man glucklich werden* ist zu erganzen. Das iibrige 
ist verstandlich. So heisst es: 

„Die Herstellnng eines Hauses Tuhtt ja zu Uubehagen , in keiner 
Weise^) zu Wohlsein; der Schlange ergeht es wohl, die in ein von einem 
andera ['rhier] gebautes Hans einzieht." [Mbh. 12. 6649J. 


1) Der allein kein verratherisches Klirren hervorbringen kann. 

2) L. dgd-vaivacya-i’irase als Compositum. 

3) So ist mit der v. 1., dem MS. und Aph.® 293, Anm. 1 zu lesen. Vgl. S. 85. 

4) Aph.® 293: since this will be effected quite otherwise! 

5) Die Calcutta Ed. des Mbh. liest kadd-cana. 
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Aus Lehrbiichem nnd von Lebrem soli man nur die Haupt- 
sache annaiimPTij well es sonst nnmogUcb ist die Anfimerksamkeit 
auf e i n e n Pnnlrt zn ricbten wegen der gegenseitigen Widersprucbe, 
[welche die divergirenden Ansicbten] hinsichtlicb der bei Gelegen- 
heit von Concessionen nnd [Einwanden] besprocbenen *) nebensScb- 
licben Tbeile [aufweisen]; nnd wegen der grossen Anzabl der 
Gegenstende. Dies lebrt [der Verfasser im folgenden] : 

1 3. Auch wenn man sich vielen Lehrbnchem und 
Lehrem widmet, ist doch das Annehmen der Haupt- 
sache, wie bei der Biene, — 

jGeboten' ist zn erganzen; das ubrige ist verstandlieb. So 
heisst es: 

,,Aiis kleinen und grossen Lehrbochem, uberall entnehme ein er> 
fahrener Mann die Hauptsache, wie eine Biene aus den Blumen/* 

nnd im Markandejapnrana [41. 18, 19]: 

„Man widme sich der haaptsachlichen ErkenntnisSy welcbe 2 snr Er* 
reichong des eignen Zieles Hihrt; denn die Vielheit der Beobachtongen 
hindert die Concentration. 

Wer ddrstend [bald zu diesem, bald zu jenem] wandert „dies ist 
zu wissen, das ist zu wissen“, der gelangt zu dem , was erkannt werden 
zDuss, nicfat in tausend Weltperioden.**^) 


Welcher Art aucb immer die anderen Mittel sein mbgen, die 
direkte Erscbaunng des Unterscbiedes [der zwiscben Geist and 
Materie bestebt] ist nur dnrcb die Concentration der Aufinerk- 
samkeit zn erzielen mittelst der Anfrechterhaltong der Contem- 
plation. Dies lebrt [der Verfasser im folgenden]: 

14. Wie bei dem Pfeilmacher erleidet die Con- 
templation dessen, der seine Auj&nerksamkeit concen- 
trirt, keine Storung. 

Wie bei einem PfeUmacber, der seine ganze Aufmerksamkeit 
anf die Anfertignng der Pfeile richtet, die Unterdrnckung [aUer] 
anderen Begungen auch dadnrcb nicbt beeintrSchtigt wird, dass 
der Konig an seiner Seite vorbeigeht *), ebenso erleidet bei dem, 
der seine Aufmerksamkeit concentrirt, die Contemplation nicbt die 
geringste Stdmng, d. h. die Unterdrnckung [aller] anderen Re- 
gungen wird nicbt anfgeboben. Da nun in Folge dessen kein 
Hinnndherwandem [des Denkens] zu anderen Objekten stattfindet, 
tritt mit Nothwendigkeit auch die nnmittelbare Erscbaunng dessen 

1) L. uhte st»tt ameato mit der v. 1., dem MS. nnd Aph.^ 294, Anm. 4. 

2) Die Calcttttaer Ansgabe des Mark. P. liest kdrya*^ statt mdrtlufi, 
yeyam statt yaisha nnd (feblerhaft) ^igkna-kard. 

3) Die V. 1. nnd das MS. haben d sa statt agau, die Ansgabe des Mark. 
P. api. Anstatt j^natn ist jneyam zu lesen mit der v. 1., dem MS. and dem 
Teite des Parana. 

4) Cf. Mbh. 12. 6651. 
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ein, woraaf die Meditation geriehtet ist, [d. h. des Selbstes], 
Daram eoncentrire man seine Anfmerksamkeit. Das ist der Sinn. 
So heisst es: 

„Wessen Gedanken so ganz dem Selbst gewidmet sind, der nimmt 
dann weder aussen noch innen irgend etwas [anderes mehr] wahr, gleich- 
wie der Pfeilmacher, der vollig mit seinem Pfeil beschaftigt war, nicht den 
an seiner Seite vorbeigehenden Konig bemerkte.*' 


Wenn *) die in den Lehrbuchem aufgestellten Gebote , wah- 
rend die Pahigkeit [sie zu befolgen] vorhanden ist, aus [stolzem 
Vertrauen auf die] Kraft des Erkennens leichtfertig ubertreten 
werden, dann ist [die Anwendung der] zur Erkenntniss fuhrenden 
Mittel zwecklos, d. h. die Steigemng der Erkenntniss auf das 
[erforderliche] bocbste Mass tritt nicht ein. Dies lehrt [der Ver- 
fasser im folgenden]: 

15. Durch die Uebertretung der aufgestellten Ge- 
bote wird der Zweck unerreichbar, wie im tagbchen 
Leben. 

Wenn die in den Lehrbuchem fiir die Yogins aufgestellten 
Gebote ubertreten werden, so wird der Zweck, d. h. die Stei- 
gerung der Erkenntniss auf das hochste Mass, nicht erreicht; ,wie 
im taglichen Leben‘ ; das bedeutet : ebenso wie, wenn im taglichen 
Leben z. B. bei der Krankenpflege die [Anwendung der] vorge- 
schriebenen Heilmittel vernachlassigt wird, das betreffende [ge- 
wiinschte] Kesultat nicht eintritt. Wenn aber [diese Gebote] uber- 
treten werden, weil die Pahigkeit [sie zu befolgen] fehlt oder um 
die Erkenntniss zu schutzen *), so ist [damit] kein TTin derniss fiir 
die [Erreichung der hochsten] Erkenntniss [gegeben, wie] z. B. 
aus folgenden Ausspriichen, von denen der erste der Anuglta an- 
gehort, [zu entnehmen ist]: 

„Aber nur deijenige , fur den die Werke der Observanz voruber 
sind, der in Brahman weilt, der zu Brabman geworden [als ein bei Leb- 
zeiten erioster] in dieser Welt lebt (earaii), wird Brahmacarin genannt. ^)“ 
[Mbh. 14. 761], 

„Er, [der das Wesen des Selbstes erkannt hatte], sagte, obwohl bei 
dem Lehrer eingefiihrt, nicht die von demselben vorgesprochenen Schrift- 
worte nach , noch kiimmerte er sich um die [vorgescbriebenen] Werke 
noch nahm er Lehren an.“ [V. P. 2. 13. 39]. 

1) L. cet zwischen ^haldt und gdstra*^ mit der v. 1. und dem MS. 

2) L. jndna-sddJiandndm statt yogino mit der v, 1. und dem MS. 

3) Wie ^kadeva, als er in einem Qudra-Dorfe keino andere als Qddra- 
Speise bekommen konnte, verstandig genug war diese zu geniessen und sich so 
am Leben und im Besitz seiner geistigen Kzafle zu erhalten, P. 

4) In der Calcuttaer Ausgabe des Mbh. lautet der vierte Pada dieses 
Verses brahmacdri hhcivaty ayam. Dahinter b>t der in der v. 1. sowie im 
MS. stehende Wortlaut zu lesen. Dass der von Hall gedruckte Text iti mo~ 
kshadharniddibhyah u. s. w. nicht richtig ist, geht daraus hervor, dass der 
Vers ap^a-vrata-harTnd etc. nicht im Mokshadharma- , sondem im Anugit^- 
Abschnitt des Mbh. sich findet. 

Abhandl d. DMG. IX. 3 
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Samlchya-prcmacatM-bhishya IV. IS — 17. 


Daram werden im Vishnupm'ana und anderweitig nur die- 
jenigen, welche mit Unrecht die [vorgeschriebenen] Werke auf- 
geben, als Ketzer verworfen, z. B. an der folgenden Stelle^): 

„Welche Manner mit Unrecht Flechten tragen^) oder kahl gehen, 

[d. b. nur scheinbar Asketen sind], eitlen Hoffnungen sich hingebend, 
und aller Keinbeit baar, welche die Darbringung der Kliisse [beim 
^raddha-Opfer] und die Wasserspenden fiir die Manen verabsaumen, 

dnrch das blosse Spreehen [mit solchen Leuten] fahren die Meu- 

schen zur HoIle.*‘ [V P. 3. 18. 103]®;. 


Aucb wenn man die Gebote [niebt absiebtlicb iibertritt, son- 
dem nur] vergisst, wird das Ziel unerreicbbar. Dies lebrt [der 
Verfasser im folgenden] : 

16. Auch beim Vergesseu derselben, wie [in der 
Geschicbte] von dem Froschweibchen. 

Das ist verstandlieb. Die Erzablung von dem Froschweibchen 
lautet folgendermassen ; Ein Konig, der auf die Jagd gegangen 
war, sab in dem Walde ein schones Madchen; und als diese von 
dem Konig zur Gattin begebrt wurde, machte sie die Bedingung: 
,Wenn mir von dir Wasser gezeigt wird, so muss ich von dannen 
gehen“. Einmal aber vom Spiel erschopft, fragte sie den K6nig : 
, Wo ist Wasser ?“ Der Konig, ebenfalls die Abmachung vergessend, 
zeigte ihr solches. Da wurde sie, die Tochter des Proschkdnigs, 
die nach Belieben ihre Gestalt verandem konnte, zu einem Frosch- 
weibchen und sprang in das Wasser. Und obwohl der Kdnig sie 
darauf mit Netzen und anderen [Mitteln] zu fangen sucbte, bekam 
er sie niebt [wieder]. 


[Der Verfasser] fuhrt nun eine Legende dafiir an, dass es 
ebenso nothwendig ist die- Worte des Lehrers zu liberdenken, als 
sie zu horen: 

17. Wenn man auch die Belehrnng hort, erreicht 
man das Ziel niebt ohne Reflexion, [ebenso wenig] wie 
Virocana, 


1) Der Vers ist aos der v. 1., mit weleher das MS. iibereinstimmt , zu 
vervolistSndigen, Hall hat weder gesehen. dass die Vf oTie jmmsdjn Jatddharana- 
mauiidyavativn vrthaiva die erste Zeile des citirten Verses bilden noch auch 
die letzte Zeile sambhdahandd api nard iiarakam pro^yanti als metrisch 
erkannt 

2) L. °dJiaran<^ statt ^dJidrant^ mit dem MS. und dem Texte des 
V. P. ; denn so verlangt es das Metrum lUddharshani). 

Si Die Ausgabe des V, P. hat in Zeile 2 nirdkridndm. statt bahish- 
krtdndm (so ist mit dem MS. zu leseni und in Zeile 3 toya-praddna-pUrpinda- 

bahlshhrtd 7idm. 

4i L, gantavyaiH mit dem MS. 
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, Reflexion' {pardmarga) ist diejenige Ueberlegnng, welche 
feststellt, wohin die Worte des Lehrers zielen. Ohne dieselbe 
tritt, wenn man auch die Worte der Belehrung hort, die Erkennt- 
niss der Wahrheit nicht notbwendig ein; denn die Schrift [Chand. 
8. 7. 2 ff.] berichtet, dass, obschon [beide], Indra und Virocana, 
den Unterricht des Prajapati genossen, [dem einen] von ihnen, 
Virocana, wegen des Mangels der Reflexion die unterscheidende 
Erkenntniss ‘) nicht zu Theil wurde. Das ist der Sinn. Darum 
muss man [nicht bloss horen, sondern] auch sein Nachdenken auf 
das von dem Lehrer vorgetragene riehten. Man sieht ja auch 
noch heat zu Tage, wie fiber den Sinn des einen Lehrsatzes 
,das bist du‘ in verschiedener Weise geurtheilt wird, [indem die 
Anhanger Q’ankara’s in demselben] den Ausdruck der TJntheilbar- 
keit, [die strengen Samkhyas] den der Nichtverschiedenheit ira 
Sinne von Nichtverschiedenartigkeit und [die theistischen Vedan- 
tisten] den der Ungetrenntheit *) [der Seelen nach der Erreichung 
der Erlosung sehen], 

Deshalb erfahren wir auch von der Reflexion, wie [der Ver- 
fasser im folgenden] sagt: 

18. Von diesen beiden erscheint sie bei Indra. 

Yon den beiden in Rede stehenden ^), [welche] mit dem Worte 
,diese‘ [gemeint sind. Erganze:] die Reflexion. — Von den beiden, 
Indra und Virocana, erscheint die Reflexion bei Indra. Das ist 
■der Sinn. 


Indem [der Verfesser] wiederum die Eireichung des Zieles 
von Seiten Indra’s als Beispiel anffihrt*), lehrt er, dass deijenige. 
welcher nach der vollkommenen Erkenntniss trachtet, ausserdem 
•dem Lehrer lange Zeit seinen Dienst zu widmen hat : 

19. Wenn man Ehrerbietung, die Pflicbten des 
Schulers und Aufwartung geubt hat, tritt der Erfolg 
nach longer Zeit ein, wie bei jenem. 

Wie bei jenem, d. h. wie bei Indra, tritt auch bei einem 
■andem nur, nachdem er vor dem Lehrer Ehrerbietung, Vedastu- 
■dium, Dienstleistung u. s. w. [d. h. Gehorsam u. dgl.] gefibt hat, 

1) L. vivekabhdvcfi statt bhrdntatvcfl mit der v. 1., dem SIS. und Aph.* 
299, Anm. 1. 

2) Die Lesart ^vibhagdd iveti, welche Hall in der v. 1. fUr besser er- 

ist ganz ansinaig; dagegen ware die Variante des MS. 'vibhdgddir veti 

5)rauchbar. 

3) L. tacchabdeno 'cyamdnayoh mit der y, 1., dem MS. und Aph.® 29‘J, 
A.nm. 2. 

4) Zu Anfang der Einleitung sind mit der v. 1. und dem MS. die folgen- 
den Worte einzufiigen: krta-hrtyatdm api 'ndrasya drshtdnta-vidhayd 
pradarqayan. 
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der Erfolg, d. h. das Offenbarwerden der Wahrheit ein, [aber] 
sonst nicht. Das ist der Sinn. Ebenso sag^ auch die Schrift [in 
dem Schlnssvers der ^vet. Up.]: 

„Dem edlen [allein], der die hdcbste Liebe fur Gott empfindet tind 
eine ebensolche fur den Lehrer wie fiir Gott , werden diese [in der 
Upanishad] verkiindeten Dinge offenbar.“ 


20, Die Zeit ist nicht bestimmt, wie hei Vama- 
deva. 

Die Zeit fiir die Entstebung der Erkenntniss ist nicht be- 
stimmt in der Weise. dass sie nur ans Mitteln, welche in dieser 
Existenz angewendet werden *), sich ergebe, oder sonst irgendwie. 
,Wie bei Vamadeva'; das bedeutet: Wie bei Vamadeva in Folge 
von Mitteln, welche in friiheren Existenzen angewendet waren, 
schon im Mutterleibe die Erkenntniss entstand, so konnte es auch 
einem andern ergehen. Und so sagt die Schrift: ,Dieses *) er- 
kennend begann der Rishi Vamadeva: ,Ich war [einst] Manu und 
die Sonne'. Damm auch hier heut zu Tage , wenn einer solches 
weiss ,Ich bin Brahman', der wird dieses All u. s. w." [Byh. 1. 
4. 10]. Die Worte ,Ich war Manu u. s. w.‘ sollen diejenige Nicht- 
verschiedenheit zum Ausdruck bringen. welche als Nichtverschie- 
denartigkeit zu erklaren ist, oder auch das Brahman-Sein, d. h. die 
Allgegenwart ; denn die Tradition lehrt: 

„Das All durcbdringst da, daher bist du das All.®/* [Rhag. 11. 40J. 

Die Worte ,der wird dieses All' aber sollen die absolute Ver- 
nichtung des auf den Upadhis beruhenden Qetrenntseins zum Aus- 
druck bringen. 

,Da nun aber die Schrift lehrt, dass auch die Verehrung der 
mit Qualitaten behafteten [Gottheiten] die Erkenntniss bewirkt, so 
wird diese doeh schon daraus hervorgehen ! Wozu also das 
muhselige und schwer zu begreifende Ueben der Concentration?" 
Darauf antwortet [der Verfasser]: 

21. Durch die Verehrung der unter unwirklichen 
Formen gedachten allmahhch, wie bei den opfemden. 
Verehrem. 

,Kommt [die Erkenntniss] .... zu Stande* ist zu erganzen. 
Durch die Verehrung einiger Seelen unter falschlich auf sie iiber- 
tiugenen Formen, d. h. des Brahman, Vishnu. Hara (=Civa) u. s. w.. 


li Die, Aph."' 300, Anra. 4 aus der v 1. aufgenommene , Lesart aitidri- 
yaha-sddlunidd , welche auch das MS aufweist. passt gar nicht in den Zu- 
sammenhang 

2 1 L. tad dhaitat mit dem Texte der Upanishad. 

3i sarcah masc. durch Attraktion von Seiten des Snbjekts. 



SdmMiya-pravacana-bhdshya IV. 21 — 24 . 


261 


wird ,allmahlicli‘, d. h. unter stufenweisem Erreichen der Welten 
Brahman’s nnd der anderen [Gotter] oder auch vermittelst der 
Lauterong des [in demlnnenorganvorhandenen] Sattva, die Erkennt- 
niss auf das erforderliche Mass gesteigert; [aber] nicht mit einem 
Mai; [ebenso wenig] wie bei den Opferem’). Das ist der Sinn. 


Es giebt [aber] aucb keine Gewissbeit dariiber, dass darch 
das allmahliche Aufsteigen zu den Welten Brahman’s und der 
anderen [Gotter] die erforderliche Erkenntniss gewonnen werde. 
Dies sagt [der Verfasser im folgenden]: 

22. Auch wenn man etwas anderes erreicht, 
findet eine Wiederkehr statt; denn die Schrift lehrt, 
dass aus der Verbindung mit den fiinf Opferfeuern 
die Geburt folge. 

Auch wenn man etwas anderes als das qualitatlose Selbst, 
d. h. etwas unter unwirkliehen Formen gedachtes bis hinauf zu 
Brahman’s Welt, erreicht, findet eine Wiederkehr [von dort] statt. 
Warum? Weil die Schrift im funften Kapitel der Chandogya- 
[Upanishad] lehrt, dass auch deijenige, der auf dem Gbtterpfade 
zu Brahman’s Welt gelangt ist, in Folge des fiinffachen Opfers in 
den fiinf Feuern, d. h. in Himmel, Regen, Erde, Mann und Weib, 
wiedergeboren wird: ,Jene Welt fiirwahr, o Gautama, ist das 
Opferfeuer* u. s. w. [Chand. 5. 4. 1]. Das ist der Sinn. Der 
Ausspruch aber [am Ende der Chand. Up.], dass aus Brahman’s 
Welt keine Wiederkehr stattfinde, bezieht sich darauf, dass dort 
den Seelen gewbhnlich die Erkenntniss aufgeht. 


[Der Verfasser] giebt nun ein Gleichniss dafiir, dass nur dem 
gleichgiltig gewordenen die erforderliche Erkenntniss zu Theil wird : 

23. Der gleichgiltig gewordene giebt das auf- 
zugebende auf und nimmt das anzunehmende an, 
vergleichbar dem Falle des Flamingo und der Milch. 

Nur der gleichgiltig gewordene giebt die aufzugebenden Dinge 
auf, d. h. die Materie sammt [ihren Produkten], und nimmt das 
anzunehmende, d. h. das [wahre] Selbst, an ; gleichwie nur der 
Flamingo — aber nicht die Krahe oder andere [Thiere] — von 
Milch und Wasser, die zusammengemischt sind, das werthlose 
Wasser stehen liisst und die werthvolle Milch zu sich nimmt. 
Das ist der Sinn. 


[Der Verfasser] lehrt nun, dass dieses beides auch in Folge 
der Gemeinschaft mit einem heiligen Manne eintritt: 


1) TJeber welche der Comm, zu I. 6 zu vergleiehen ist. 
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24. Oder auch aus der Verbindung mit einem, 
der die Vollkommenheit eireicht hat, demselben Falle 
vergleichbar. 

Audi aus del’ Gemeinschaft mit einem, von dem die Voll- 
kommenheit, d. h. der Gipfel der Erkenntniss , erreicht ist, folgt 
das [im vorigen Sutra] gesagte, ebenso dem Falle des Flamingo 
vergleichbar. Das ist der Sinn. Wie z. B. dem [Konig] Alarka 
lediglich in Folge des Verkehrs mit dem [heiligen] Dattatreya 
von selbst die unterscheidende Erkenntniss aufging. 


Mit Leuten, welcbe Begierden haben, halte man keine Ge- 
meinschaft. Dies lehrt [der Verfasser im folgenden]: 

25. Man gehe nicht freiwillig zu einem mit Be- 
gierden behafteten, [ebenso wenig] wie der Papagei. 

Mit einem Manne, der mit Begierden behaftet ist, halte man. 
aus freien Stiicken keine Gemeinschaft; , [ebenso wenig] wie der 
Papagei'; das bedeutet; in der gleichen Weise wie der Papagei 
aus dem Grunde, weil er von besonderer Schonheit ist, nicht frei- 
willig [den Menschen] nahe komint aus Furcht von den ihn um 
seiner Schdnheit willen begehrenden gefangen zu werden. 


Den Schadeii aber. [dem man] bei der Gemeinschaft mit 
Leuten, welche Begierden haben, [ausgesetzt ist], nennt nun [der 
Verfasser] : 

26. Durcb Fesselung mit Schlingen wird man ge^ 
bunden, wie der Papagei. 

Bei der Gemeinschaft mit solchen Leuten aber kann man ge- 
bunden werden ,durch Fesselung mit Schlingen' (guna), d. h. durch 
Fesselung vemiittelst der jenen eigenen Begierden und sonstigen 
[Fehlern]: .ebenso wie der Papagei'; das bedeutet: in derselben 
Weise. wie der Papagei durch die Schlingen, d. h. durch die 
Bande. des Jiigers gefesselt wird. 

Oder es konnte auch [das Wort guna im Sutra nicht ,Schlinge‘ 
bedeuten, sondem ,Vorzug‘, und demnach] der Sinn sein: Um 
der Vorziige willen wird man von den nach denselben begierigen 
gefesselt, wie der Papagei [wegen seiner Schonheit und seiner 
Fiihigkeit zu sprechen gefangen wird], 

Hieruber ist von Saubhari folgendes gesagt worden : 

..Diese meine Versenkung wurde pldtzlich zu niehte, weil [meine 
Aufmerksamkeit] an einem Fiseh liaftete, der sich des Aufenthalts im 
Wasser erfreute: dorch die Ablenkuiig rvurde diese meino Heirath be- 
wirkt. und aus der Heirath ergabt n ,ich weitgehende Wunsche“ 

;V. P. 4. 2. 45, c] 


I i ^ gl die gauze Erzahlung von Saubhari in jenem Capitel des Y. P. 
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[Der Verfasser] stellt ferner in den [folgenden] beiden [Sutras] 
das Mittel zur Gleichgiltigkeit [zu gelangen] fest: 

27. Durch den Genuss werden die Begierden nicht 
gestillt, [ebenso wenig] wie bei dem Asketen. 

Wie die Begierden des Asketen Saubhari nicht durch den Ge- 
nnss gestillt wurden, ebenso wenig geschieht dies bei andem. 
Dies ist von Saubhari mit folgenden Worten ausgesprochen : 

zum Tode giebt es kein Ende der Wiinsch©! Das babe icb 
heute erkannt. Der Sinn dessen , der ganz darin aufgebt an Wunschen 
zu bangen, erreicht wabrlich nie das hochste Ziel. ^)“ [V. P. 4. 2. 45, b]. 


Sondem 

28. Dadurch, dass man die Fehler der beiden 
erschaut. 

Nur dadurch, dass man die Fehler der beiden, d. h. der 
Natur and ihrer Produkte, erschaut, namlich die VerSnderlichkeit, 
das Leidvollsein u. s. w., werden die Begierden gestillt, ebenso 
wie bei dem Asketen. Das ist der Sinn. Denn wir horen, dass 
die Gleichgiltigkeit des Saubhari nur eintrat, nachdem . er die 
Schadlichkeit seines Hanges [zu den weltlichen Dingen] erkannt 
hatte : 

„Der Schmerz, der schou aus dem einen Korper hervorgeht, ist 
fiinfeigfach geworden*); derselbe ward [noch] vergrossert durch die Ver- 
mahlung mit den Kdnigstochtern und durch die vielen Sohne." [V. P. 

4. 2. 46] u. s. w. b 


[Der Verfasser] sagt nun, dass der mit Begierden und ande- 
ren Fehlem behaftete unfiihig sei auch nur die Belehrung ent- 
gegenzunehmen : 

29. In einem, dessen Sinn verdtistert ist, geht der 
Same der Belehrung nicht auf, [ebenso wenig] wie 
in Aja. 

Aus dem Samen des Baums der Erkenntniss , d. h. aus der 
Belehrung, entspriesst nicht einmal ein Keim in demjenigen, dessen 
Sinn durch Begierden und andere [Fehler] verdustert ist; ,[ebenso 
wenig] wie in Aja‘; das bedeutet: wie in dem Konig Namens Aja, 
dessen Sinn durch den Kummer um seine Gattin verdustert war, 
aus dem Samen der Belehrung kein Eeim entspross, obwohl diese 
von Vasishtha vorgetragen wurde. 


1) Der Text des V. P. hat paramatma-sangi. 

2) L. pagccid statt satige mit der t. 1. and dem MS. 

3) Weil Saubhari namlich fiinfeig Leiber angenommen hatte. L. gatdr- 
dha-satnkhyarp. mit der v. 1., dem MS. und dem Texte des V. P. 

4) L. ity ddineti mit der v. 1. und dem MS. 

5) Hall, Aph.® 308, Anm. 2. verweist auf das achte Buch des Iiaghuvam 9 a 
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Wozu noeh Weiterangen? 

30. Nicht eininal ein blosser Schein [entsteht, 
ebenso wenig] wie in einem schmutzigen Spiegel. 

Nicht einmal eine momentane Erkenntniss entsteht in Polge 
der Belehrung in einem, dessen Sinn verdiistert ist. weil dieselbe 
dadurch verhindert wird, dass [das Denken] zu anderen Objekten 
bin- nnd herwandert u. s. w. [d. h. dadurcb , dass man andere 
Dinge zu erwerben trachtet, ihren Besitz geniesst u. dgl.]. Damit 
zu vergleicben ist [die Thatsacbe], dass in einem schmutzigen Spiegel 
kein Gegenstand refiektirt, weil dies durch den Schmutz verhin- 
dert wird. Das ist der Sinn. Dies ist von Yajnavalkya [3. 141] 
mit folgenden Worten ausgesproehen : 

„Denn wie ein schrautziger Spiegel nicht fahig ist den Anblick 
der Gestalt [zn gewahren], so ist deijenige, welcher mangelhafte Organe 
besitzt, nicht der Erkenntniss des Selbstes fahig/* *) 

Oder wenn auf irgend eine Weise [bei einem solchen Men- 
schen] eine Erkenntniss entstehen sollte, so wiirde sie doch nicht 
der Belehrung entsprechen. Dies sagt [der Verfasser im folgen- 
den] aus : 

31. Obschon aus dieser hervorgegangen , ist sie 
doch nicht von derselben Art, dem Lotus vergleichbar. 

Obschon aus dieser, d. b. aus der Belehrung, hervorgegangen. 
entspricht die Erkenntniss derselben doch nicht, wenn [die Be- 
lehrung] nicht ganz vollstandig erfasst wird; , dem Lotus vergleich- 
bar ; das bedeutet: in derselben Weise wie der Lotus, mag auch 
der Same vorzuglich sein , dem Samen nicht entspricht, falls das 
Sumpfwasser schlecht ist. Mit dem Sumpfwasser ist [hier] das 
Denkorgan des Schulers verglichen. 

,Wenn nun aber das Ziel der Seele schon mit [der Erreichung] 
der gottlichen Wiirde in den Welten Brahman’s und der andern 
[Gotter] gewonnen ist *). zu welchem Zwecke soil man mit so 
grosser Anstrengung die Erkenntniss zum Behufe der Erlosung 
zu Stande bringen?* Darauf antwortet [der Verfasser]; 

32. Auch vveuu man der Glorie theilhaftig ge- 
worden, ist die Aufgabe nicht erfullt, [ebenso wenig] 
wie mit der Vollkommeuheit der Gegenstande der 
Verehrung — wie mit der Vollkommenheit der Gegen- 
stande der Verehrung. 

1) Die zweite Zeiie dieses Veraea, den ich aus der v. 1. und dem MS. 
autgenommen, lautet in Stenzlers Ausgabe: tathd ' vipahva-karana dtmd 
)uanasya na hshamah. 

2) L. purushdrt,ha~sid<i/tf(a mit der v. 1 . dem MS. und Aph.'^ 310, Anm. 1. 
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Auch wenn man der gottliclien Wtirde theilhaftig geworden, 
ist die Aufgabe nicbt erfiillt, d. h. das Ziel [nicht] erreicht, well 
[eine solehe Wiirde] von den Schmerzen der Verganglichkeit und 
der Thatsache begleitet ist, dass es noch ein hoheres erreicbbares 
Ziel giebt '). ,Wie mit der Vollkommenheit der Gegenstande der 
Verebrung'; das bedeutet: Gleichwie die Gegenstande der Ver- 
ebrung, Brabman n. s. w., trotzdem sie der Vollkommenbeit tbeil- 
baftig geworden sind, ibre Aufgabe nocb nicbt erfiillt baben — 
denn wir lemen, dass aucb sie in solcben Zustanden wie [der- 
jenige Visbnu’s am Ende einer Weltperiode ist], balb Scblaf, balb 
Concentration, [aus Furcbt ibre Wurde zu verlieren] die Yoga- 
Praxis iiben — , ebenso stebt es aucb mit demjenigen, der durcb 
die Verebrung jener ibre gottlicbe Wiirde erreicbt. 

Die Wiederbolung der Worte ,wie mit der Vollkommenbeit der 
Gegenstande der Verebrung' bezeicbnet das Ende des Bucbes. 

„Ein wesentliches Hilfsmittel zur [Erreicbang der] iu den drei 
[ersten] Bdcbern gelehrten unterscheidenden Erkenntniss ist dorch die 
Erzahlungen in diesem Buche in Kurze mitgetbeilt.'* 

Hier scbbesst in dem von Vijnanabbiksbu 
verfassten Commentar zu Kapila’s Satnkbya- 
pravacana das vierte, die ErzSblungen be- 
bandelnde Buch. 


1) Cf. S^tnkhya-karika 2. 



Biicli V. 


Die Lehrsatze seines Systems hat [der Verfasser hiermit] zum 
Abschlnss gebraeht. Von hier beginnt das fiinfte Buch, [das den 
Zweck hat] die Einwande anderer gegen sein System zu beseitigen. 
Dabei widerlegt [der Verfasser] znnachst den Vorwnrf, dass der 
in dem ersten Sutra [des ersten Buches] mit den Worten 
•Nun also* (afha) [implicite] ausgesprochene Segensr^Tinsch liber- 
dussig sei: 

1. Das Aussprechen des Segenswunsches [ist er- 
forderlich] wegen des Brauches der Autoritaten, weil 
man den Erlblg sieht uud weil die Schrift es lehrt. 
Aus diesen GrQndeu*). 

Das [am Anfang des Buches] vollzogene Aussprechen des 
Segenswunsches wird durch diese Beweismittel als erforderlich 
dargethan. Das ist der Sinn. Die Worte ,aus diesen Griinden* 
{iti) haben den Zweck die Auffassung zu beseitigen , dass noch 
andere Grunde zu ermitteln seien. 


[Der Verfasser] widerlegt nun diejenigen Opponenten, welche 
behanpten. dass der Satz ,Weil die Esistenz Gottes nicht bewiesen 
ist“ p. 92] unrichtig sei, da seine Esistenz sich dadurch beweisen 
lasse, dass er die Fruchte der Werke austheile: 

2. Nicht in der von Gott geleiteten komnien die 
Fruchte zu Stande, da sich dies aus dem Werk 
erklart. 

Man hat kein Eecht zu sagen, dass in der von Gott treleite- 
ten Ursache [d. h. Materie] die Modifikation zu Stande komme, 
welche sich in den Friichten der Werke darstellt, [d. h. dass das 
Zustandekommen dieser Modifikation durch eine Einwirkunc' auf 
die Materie von Seiten Gottes bedingt sei]: denn die Entstehung 

n Der Pandit bemerkte za diesen drei lacherlichen Grunden ironisch: 
pshtanam acdro nasU, phala,,, no limdd drp/ate, crutir ca naiva kacid 
upalabhyate. 
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der Frucht kann allein aus dem Werk erklart werden, welches 
[so wie so auch von den Theisten] nothwendig [als die Ursache 
der Frucht angesehen werden muss]. Das ist der Sinn. 


Dass femer Gott unmoglich der Austheiler der Friichte sein 
kann, lehrt [der Verfasser] in den Sutras [3 — 12]: 

3. Des eigenen Interesses halber [mtisste] die Lei- 
tung [stattfiriden], wie auf Erden. 

Wenn Gott der Leiter ware *), so miisste seine Leituug ledig- 
lich eigenen Interessen dienen, wie auf Erden [jede Herrschaft 
egoistiseh ist]. Das ist der Sinn. 

,Mag auch Gott [eigene] Interessen verfolgen; was schadet 
das?“ Auf diese Prage antwortet [der Verfasser]: 

4. Sonst [wurde er sein] wie die weltlichen 
Machthaber. 

[Sonst, d. h.] wenn wir anzunehmen batten, dass selbst Gott 
[eigene] Interessen verfolge, wiirde auch er ebenso wie die welt- 
lichen Machthaber eine empirische Existenz fiihren, weil er wegen 
der Nichtbefriedigung seiner Wiinsche dem Schmerz und ahnlichen 
[Empfindungen , Hass , Zom] ausgesetzt ware. Das ist der Sinn. 

,Und sei es so?*" Diesem Zweifel gegeniiber bemerkt [der 
Verfasser]: 

5. Oder ein nomineller [Gott]. 

Wenn Gott existirte und doch [wie ihr fiir mbglich haltet] 
der empirischen Welt angeborte, so wiirde es sich bei euch ebenso 
wie bei uns nur um eine Bezeichnung fiir das im Anbeginn der 
Schopfung entstandene Wesen handeln; denn da die Begriffe des 
Weltdaseins und des Zustandes, in dem kein Wunsch versagt bleibt, 
sich [gegenseitig] ausschliessen, ist es unmoglich , die Existenz 
eines ewigen Gottes anzunehmen. Das ist der Sinn. 

[Der Verfasser] bringt einen weiteren Grand dagegen vor, 
dass Gott der Leiter [der Welt] sei: 

6. TJnter Ausschliessung der Begierde ist es un- 
beweisbar, weil [diese] die feststehende Ursache ist. 

Femer ist es nicht zu beweisen, dass [irgend demand, also 
auch Gott] ohne Begierde Leiter sein konne, da die Begierde die 
feststehende Ursache fiir [alle] Thatigkeit ist. Das ist der Sinn. 


1) Die Lesart der v. 1. ipjarcuyd 'dfiiehthdtrh'e , welclie Aph.® 314, 
Anm. 4 aufgeuommen ist, durfte vorzuziehen sein. 
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Bei dem Verfolgen der eigenen Interessen [von dem oben die 
Rede war] handelt es sich utn die Erreichung der gewunschtMi 
Ziele, die Begierde aber ist ein ausserordentlicb starkes Wiinschen ; 
deshalb [bietet unser Sutra] nicht eine [einfache] Wiederbolung 
[von Sdtra 3]. 

,Mag demnacb die Begierde aucb in Gott wohnen.“ Darauf 
antwortet [der Verfasser]: 

7. Wenn auch er damit behaftet sein soli, wurde 
er nicbt far alle Zeiten erlost sein. 

Wenn man annimmt, dass aucb [Gott] mit Begierde behaftet 
sei, wiirde dieser nicht fiir alle Zeiten erlost sein konuen; darum 
ist deine [des Einwendenden] Lehre hinfallig. Das ist der Sinn. 
Femer kann nicht das Einwirken Gottes anf die Materie durch 
den Wunsch oder dureh ahnlicbe [Regungen], die ja Modifikationen 
der Materie sind, hervorgerufen werden, weil damit ein circulus 
vitiosns gegeben sein wiirde : unmittelbar nach dem Entstehen des 
Wunsches das Wirken der Materie und unmittelbar nacb dem 
Wirken der Materie der Wunsch oder dgl.! *) Und ein ewiges 
Wiinschen oder dgl. darf man der Materie nicht zuschreiben, 
weil dann der durch Schrift und Tradition feststehende Zustand 
des Gleichgewichts 2) nicht [vor Beginn der Schopfung] existirt 
haben kSnnte. 


3)Mithiu bleiben folgende zwei MSglichkeiten iibrig: Beruht 
die gbttliche Macht auf der unmittelbaren Verbindung der von 
uns fiir QualitSten der M a t e r i e ‘‘) erkliirten Wiinsche und ahn- 
licher [Affektionen] mit dem [fiir Gott gehaltenen] Geiste, oder 
beruht sie auf einer Anregung [der Materie], die lediglich deshalb 
erfolgt, weil sich [jene Seele] in der Nahe befindet, vergleichbar 
der Einwirkung des Magnets [auf das Eisen]'? Die erste Seite 
dieser [Alternative] widerlegt der Verfasser [mit den Worten]: 

8. Wenn auf der Verbindung mit der Kraft der 
Materie, so wtlrde sich eine Berfihrung ergeben. 

Aus der Verbindung der Kraft der Materie, d. h. der Wiinsche 
u. s. w., mit der Seele wurde sich auch fiir die Seele eine Be- 
riihrung mit den Qualitaten ergeben, und demnach ein Wider- 


11 Oi6S6r Passus idt &U3 der 1 tind dem US- einzufiigBn Jn der 
gleichen aphoristischen WeUe ist airrisirrat/dt oben S. 11, Z. 6 unseres Textes 
inhaltUch erklart worden. 

2) Cf. I. 61. 

3) Hierher muss man offenbar die Grenze zwischen dem Commentar 
zu Satra 7 and der Einleitang zu Sutra 8 verlegen 

dp L. pradhdna-dharmatvena mit der v 1 , dem MS. und Aph.® 317 

iinm ? r ’ t 
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sprach mit der Schrift vorliegen, welehe lehrt: ,Von allem*) dem, 
was sie dort erblickt, bleibt sie unbeeinflusst ; denn unberuhrt ist 
diese Seele u. s. w.“ [Brh. 4. 3. 16]. Das ist der Sinn. 


Ueber die zweite [Seite jener Alternative] aber sagt [der 
Verfasser] : 

9. Wenn auf dem blossen Dasein, so kommt die 
gottliche Macht alien zu. 

Wenn die gottliche Macht nur darauf berubt ®), dass die [fiir 
Gott gehaltene Seele] sich in der Nahe [der Materie] befindet [and 
anf diese einwirkt], wie der Magnet [auf das Eisen], so steht fest, 
was von uns angenommen wird, dass namlicb alien Seelen ohne 
Unterscbied, ob sie in dieser oder jener Scbopfungsperiode [die 
Fruchte ihrer Werke] geniessen, die gottliche Macht zukommt’, 
denn nur in Folge der Verbindung mit sammtlichen Geniessem 
[d. h. Seelen] wird ja von der Urmaterie das ,grosse‘ [Princip] 
und die andem Produkte hervorgebracht. Dnd darum ist deine 
[des Einwendenden] Lehre, dass nur ein Gott existire, hinfallig. 
Das ist der Sinn. 


jGanz schcin! [Trotzdem] sind dies einfach unrichtige Be- 
flexionen, weil sie im Widerspruch stehen mit den Beweisen, 
welche die Esistenz Gottes darthun; sonst kbnnte auch die Ur- 
materie durch Tausende von solchen unrichtigen Keflexionen wider- 
legt werden.“ Dagegen *) bemerkt [der Verfasser] : 

10. Seine Existenz steht nicht fest, weil es keinen 
Beweis daftlr giebt. 

, Seine Existenz', d. h. die Existenz eines ewigen Gottes, steht 
[nicht] fest. Fiir die Existenz Gottes giebt es znnachst nicht [den 
Beweis der] sinnlichen Wahrnehmung, so dass nur von den beiden 
[andem] Beweismitteln, der Schlussfolgerung und dem zuverlassigen 
Zeugniss, die Bede sein konnte: und diese beiden sind nicht an- 
wendbar. Das ist der Sinn. 


Die Nichtanwendbarkeit erklart [der Verfasser] in den [fol- 
genden] beiden Sutras : 

11. Die Schlussfolgerung Mit fort, weil eine Ver- 
bindung fehlt. 


1) Der Text der Upanishad hat kimcU hinter tatra. Vgl. S. 4 (oben) 
dieser Uebersetzung. 

2) L. nur ged ai^aryam mit der v, 1., dem MS. uad Apb.* 319, Anm. 1- 

3) h. ity ata mit der v. 1., dem MS. and Apb.® 319, Anm. 2. 
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,Verbindung‘ bedeatet .standige Begleitung' (yydpti), ,fehlt‘ 
bedeutet ,nicht festzustellen ist‘. Es Mlt also fiir die Existenz 
Gottes [der Beweis durch] Schlussfolgerung fort, da bei solchen 
Schliissen, [wie sie von den Theisten gezogen werden] „Das ,grosse‘ 
[Princip] nnd die folgenden [Produkte] haben einen Schbpfer, weil 
sie Produkte sind“ und iihnlichen ein standiges Begleitetsein nicht 
festgestellt werden kann, weil [der Gmnd] nicht stichhaltig ist ‘). 
Das ist der Sinn. 

Auch ein zuverlassiges Zeugniss liegt nicht vor. Dies lehrt 
der Verfasser [mit den Worten]: 

12, Auch die Schrift zeugt daftlr, dass sie eiu 
Produkt der Urmaterie ist. 

Die Schrift zeugt nur dafur, dass die materielle Welt ein 
Produkt der Urmaterie ist, nicht dafiir, dass sie den Geist zur 
Ursache babe; z. B. an folgenden Stellen: 

..Die e i n e roth-weiss-schwarze Ziege [gleichzeitig ,die ungeborene' 
aja], welche viele ihr glekhartige Jungen wirft . . . .“ [Qvet. 4. 5], 

,[Alles] dieses war damals ununterschieden ; [dann] unterschied 
es sich nach Namen und Gestalt* [Bj-h. 1. 4. 7]. Das ist der Sinn. 

Diejenigen Schriftstellen dagegen, welcbe davon sprechen, dass 
der Geist die Ursache [der Welt] sei, z. B. ,Das dachte: mSge 
ich mich vervielfdltigen* [Chand. 6. 2. 3], beziehen sich auf das 
gewordene [nicht auf das ewige] Denken des zu Anfang der 
Schbpfung dadurch entstandenen grossen Wesens, dass [eine Seele] 
das jgrosse' Princip als Upadhi annahm. Oder im Hinblick auf 
die Vervielftiltigung sind [solche Schriftstellen] im uneigentlichen 
Sinne einfach auf die Urmaterie zu deuten unter Vergleichung [des 
Gebrauchs desDesiderativums] ,der Abhang will herunterrutschen.* 
Denn sonst, [d. b. wenn die citirte Upanisbad-Stelle nicht in einer 
der beiden bier vorgeschlagenen Weisen aufgefasst wird], wurde 
die in der Schrift z. B. mit den Worten ,Der Zuschauer, der Er- 
kenner, der fiir sich seiende, qualitatlose* [(^Ivet. 6. 11] gelehrte 
Unveriinderlichkeit der Seele unbegriindet sein. 

Dass diese [ganze] Gottesleugnung [von Siitra 2 an] nur eine 
kiihne Behauptung {praudhi-vada) ist, die den Zweck hat Gleich- 
giltigkeit gegen die [Erreichung der] gottlichen Wiirde [zu er- 
zeugen] und zu lehren, dass auch ohne die Erkenntniss Gottes die 
Erlosung eintrete, haben wir schon oben [in der Einleitung zu Buch I. 
und im Comm, zu I. 92] erklart. Sonst ergiebt sich die compli- 


li Der Grand, dass jedes Produkt einen Schopfer haben miisse, wird von 
den Samkhyas bestritten and darnit die fiir die Schlussfolgerung erforderliche 
Vyapti: yatra-ijatra kdryatvamf tatra-tutra sakartrkatvam. 

2 1 Vgl. im Comm, zu I. 96, S. 71, Z. 7 des Teites, S, 115 dieser Ueber- 
setzucg. 
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cirte Theorie [der strengen Samkhyas], dass die Ewigkeit und [die 
Allmacht] Gottes, welche [Eigenschaften] den [anderen] empirischen 
Seelen nicM eigen sind, in uneigentliclier Bedentung [d. h. als auf 
die Dauer einer Weltperiode beschrankt] zu verstehen seien. [Die 
Gotteslengnving ist auch deshalb abzulehnen], weil die TJnverander- 
lichkeit, [die TJnberiibrtbeit] und [die Qualitatlosigkeit der gott- 
lichen Seele] mit [meiner] Aufifassung verernbar sind, dass das 
ewige Erkennen, Wiinschen und die andem [Empfindungen Gottes] 
seinem TJpadhi angeboren und Modifikationen des ,grossen‘ [Prin- 
cips] Oder der andem [Seiten des Innenorgans] seien. ‘) Dies und 
naheres dariiber ist in der Brabmamimamsa nachzuseben. 


[Der Verfasser] widerlegt nun ausfuhrlicb in dem Sutracom- 
plex [pragJiattaka^) 13 — 19] die Meinung der Opponenten, welche 
sieh gegen das in [Sutra 20 des] ersten Buches gelebrte ricbtet, nam- 
lich dass das Gebundensein niebt aus dem Nichtwissen stamme: 

13. Fttr den unberuhrten giebt es keine Verbin- 
dung mit der Kraft des Nichtwissens. 

Die Gegner [d. h. die Anhanger ^aflkara’s] sagen: ,Eine 
Urmaterie existirt nicht, sondem in dem Geiste wohnt eine Kraft, 
welche wir als das durch die Erkenntniss zu vemichtende, an- 
fanglose Nichtwissen bezeichnen. Aus diesem allein stammt das 
Gebundensein des Geistes, und bei der Vemichtung desselben tritt 
die Erlosung ein." Darauf erwidern wir folgendes : Eine unmittel- 
bare Verbindung des Geistes mit der Kraft des Nichtwissens ist 
wegen seiner Unberuhrtheit unmoglich. Denn das Nichtwissen ist 
[die Anschauung], dass eine bestimmte Form einem Dinge zu- 
komme, das nicht so ist, und diese [Anschauung] — eine beson- 
dere Modifikation [des Innenorgans] — kann nicht zu Stands 
kommen ohne eine Benihrung [von anderer Art, als ihr annehmt], 
d. h. [nicht ohne] die Verbindung, welche die Ursache jener Modi- 
fikation ist *). Das ist der Sinn. 


,Die Verbindung [des Geistes] mit dem Nichtwissen ist aber 
einfach aus der Kraft des Nichtwissens abzuleiten, und somit wird 


1) Diese anSallende Bemerkung wird nur dann veratandlich , wena man 
(mit Rammi^ra} die folgende Anschaaong bei nnserem Commentator vorans- 
setzt: An sich konnen freilich die Modifikationen des gottlichen Innenorgans, 
Erkennen, Wunschen n. s. w. , nicht ewig sein; aber sie verharren wahrend 
der Zeit der Weltanflosnng ,in feinem Znstande* (sUhshmdvasthaya) in der 
nnentfaiteten Urmaterie und treten beim Beginn der folgenden Weltperiode 
wieder zu neuem Leben hervor. 

2) Vgl. S. 21 Anm. 2. 

3) 'dhihdra^ ist in vikdra^ zu verbessem. Gemeint ist das Reflektireii 
des modificirten Innenorgans in dem Geiste, Also: Das Innenorgan ist nothig 
am das [Nichtwissen zu erklaren, das Innenorgan aber ist ein Produkt der Ur- 
materie, mithin darf diese nicht negirt werden. 
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durch dasselbe, da es keine Realitat besitzt, keine Berubnmg 
hervorgerufen.* Darauf ei'widert [der Verfasser]: 

14. Wenn dieses auf Grand der Verbindung mit 
ihm erschlossen wird, liegt ein circulus vitiosus vor. 

Wenn das Nichtwissen aus der Verbindung [des Geistes] mit 
dem Nichtwissen erschlossen wird, so liegt ein circulus vitiosus 
vor, eine Erklarung des Binges aus ihm selbst oder ein regressus 
in infinitum ^). So ist [das Sutra] zu vervollstandigen. 


,Ein regressus in infinitum, der dem [Verhaltniss von] Samen 
nnd Spross vergleichbar ist, darf aber doch nicht als Fehler an- 
gerechnet werden!“ Auf diesen Einwand antwortet [der Ver- 
fasser] : 

15. Er ist nicht dem [Verhaltniss von] Samen nnd 
Spross vergleichbar, weil die Schrift lehrt, dass das 
Weltdasein einen Anfang hat. 

[In diesem Falle] kann nicht ein regressus in infinitum vor- 
liegen, der mit dem [Verhaltniss von] Samen und Spross zu ver- 
gleichen ware *), weil die Schrift lehrt, dass das Weltdasein der 
Seelen, w'elches sich in dem Nichtwissen und allem andem Un- 
gliick [d. h. in den Schmerzen, welche die Folgen des Nicht- 
wissens sind,] aussert, einen Anfang hat, Denn wir erfahren aus 
der Schrift, dass [diese das Weltdasein der Seelen ausmachenden 
Binge] in der Weltauflosung, im Tiefschlaf und [in der Erlosung] 
zu Ende sind ; [und was ein Ende hat, muss auch einen Anfang 
haben], Bas ist der Sinn. Aus solchen Schriftstellen namlich 
wie ,Ganz Erkennen, entsteht es aus diesen Elementen, und in 
diese hinein lost es sich auf* [Brh. 2. 4. 12] ergiebt sich, dass 
in der Weltauflosung rmd in den andern [beiden genannten Zu- 
standen], da dann keine Aifektionen des Innenorgans existiren, die 
Seelen reines [objektloses] Benken sind, das frei ist von dem 
ihren Upadhis angehorigen Nichtwissen, Wissen und allem sonstigen 
Welttreiben, [d. h. hauptsachlich von dem Gebundensein]. Beshalb 
ist [das, was ihr sagt] : „Auch das Nichtwissen stammt aus dem 
Nichtwissen**) einfach [inhaltloses] Gerede. 


1> TUge die Interponktion hinter dtmdrrayatcam; denn es wird hier die 
Wahl zwischen drei Widerlegnngsgrunden gelassen 

2> Denn das Nichtwissen der Seele wurde auf eine friihere Verbindung 
mit dem Nichtwissen znriickzufUhren sein, und so fort. 

3) Tilge api mit der t. 1.. dem MS. und Aph^ 323, Anm. 3. 

4i Die richtige Form ist wohl dridyiki: vgl. S. 173. Anm. 5. 
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jUnser Nichtwissen aber [sagt der Anbanger Qankara’s waiter] 
ist ein terminus technicus und nicht das im Yogasystem beschriebene, 
d. h. [nicht] die Anschaunng, welehe das Nicht-Selbst fiir das Selbst 
halt, Oder dgl. Mithin wind, da dieses [Nichtwissen] bei uns, 
ebenso wie bei euch die Materie, von ununterbrochener Dauer 
xmd anfanglos ist, trotzdem es in der Seele haftet, die TJnbe- 
ruhrtheit derselben nicht aufgehoben.® Die in diesem Einwand 
anfgesteUte kiinstliche Bedeutung des Wortes ,Nichtwissen‘ wider- 
legt [der Verfasser], indem er folgende Moglichkeiten ins Auge 
fasst {vikalpya)-. 

16. Wenn es das vom Wissen verschiedene ist, 
ergiebt sich die Aufhebung des Brahman. 

Wenn die Bedeutung des Wortes ,Niehtwissen‘ nur den Be- 
griff des vom Wissen verschiedenen ausdriicken soli, so wiirde 
sich ergeben, da dieses [letztere] durch die Erkenntniss zu ver- 
nichten ist, dass auch das Brahman, d. h. das Selbst, aufgehoben, 
d. h. vemichtet werden kann, wed. es etwas anderes als das Wissen 
ist. Das ist der Sirm. 


17. Wenn es nicht aufgehoben wird, Fruchtlosigkeit. 

Wenn aber das, was auch immer das , Nichtwissen' sein mag, 
durch das Wissen nicht aufgehoben werden soli, so wiirde [sich] 
die Fruchtlosigkeit des Wissens [ergeben], wegen seiner Unfahig- 
keit das Nichtwissen zu beseitigen. Das ist der Sinn. 


[Der Verfasser] widerlegt die andere Seite der Alternative: 

18. Wenn es durch das Wissen aufgehoben wird, 
so wiirde auch die Welt so sein. 

Wenn hingegen dasjenige, was durch das Wissen mit Bezug anf 
den Geist aufgehoben wird, [von euch] , Nichtwissen' genannt wird, so 
wiirde unter den Umstanden auch die Welt, d. h. die Urmaterie, 
das ,grosse‘ Princip und die ganze ubrige Mannigfaltigkeit der Er- 
scheinungen, ,so' d. h. ^Nichtwissen' sein; denn durch solche Schrift- 
stellen wie ,Hierauf folgt die Unterweisrmg [iiber die Seele: ,Sie 
ist] nicht so, nicht so'* [Brh. 2. 3. 6], ,Nicht grob, nicht fein" 
[Brh. 3. 8. 8] ist auch die Urmaterie sammt [ihren Produkten] 
wie eine falsche VorsteUung mit Bezug auf die Seele aufgehoben 
[d. h. als nicht Seele seiend erwieseri]. Das ist der Sinn. Da nun 
demnach die ganze Erscheinungswelt ,Nichtwissen‘ sein wiirde, konnte, 
wenn das Nichtwissen durch die Erkenntniss eines einzigen ver- 
nichtet ist, auch von [alien] andem die Erscheinungswelt nicht 
[mehr] wahrgenommen werden. Das ist [unsere] Meinung. Man 
kann aber auch gar nicht sagen, dass Nichtwissen dasjenige sei, 
Abhandl. d. DMG. EX. 3. 18 
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was dutch das Wissen vemichtet wird; [damit ist gar keine Defi- 
nitiou gegeben]; denn was dnreh das Wissea vemichtet wird, kann 

nicht daran erkennen, dass es dnreh das Wissen vemichtet 
wird; damit wiirde das Ding durch sich selbst erklart werden. 

19. Wenn es von dieser Art ware, mflsste es 
einen Anfang haben. 

Oder zugegeben, dass auf irgend eine Weise das JJichtwissen* 
[wirklich] dasjenige sei, was durch das Wissen aufgehoben "wird, 
so kann ein seiches Ding doch in den Seelen nur derart wohnen, 
dass es einen Anfang hat, aber nicht [wie ihr Anhanger Qahkara s 
annehmt] als etwas anfangloses; denn durch die citirten Schrift- 
stellen wie ,Ganz Erkennen . . . [Brh. 2. 4. 12] u, s. w., ist fest- 
gestellt, dass die Seele zur Zeit der Weltanflosnng und des [Tief- 
sehlafs] reines [objektloses] Denken ist, [dass also das Nichtwissen 
entsteht, wenn die Zeit der Weltauflosung oder des Tiefschlafs 
abgelaufen ist]. Das ist der Sinn. Und nach unsrer Meinung 
erklart sich, obwohl die Seele wahrend der Weltauflosung kein 
empirisches Dasein fuhrt, das Wiedergebundenwerden [der Seele 
nach dem Ablauf jener Zeit] aus der Verbindung mit der selbstSn- 
digen ewigen Materie, und ebenso ist [fur uns], wie wir auch 
schon dargelegt haben, die Veranlassung fiir diese [emeute] Ver- 
bindung mit der Materie lediglich die aus den fruheren Existenzen 
uberkommene Nichtunterscheidung, vermittelt dutch die unsicht- 
bare Kraft der [fortwirkenden] Eindriicke und [durch das Innen- 
organ, welches in .feinem' Zustande bestehen geblieben ist]. Damm 
steht fest, dass es kein anderes durch das Wissen zu vemichten- 
des ') Nichtwissen giebt, als das im Togasystem beschriebene, und 
dass dieses nur ein Attribut des Innenorgans, nicht der Seele ist. 


[Der Verfasser] widerlegt nun in dem Sutracomplex [pra- 
ghattaka *) 20 — 25] den Einwand der [materialistischen] Opponen- 
ten, [welche sich] gegen das in [Sutra 2] unseres Buches gelehrte 
[wenden, d. h. dagegen], dass das Wirken der Materie durch 
das Thun [der beseelten Wesen] veranlasst werde; 

20. Das Verdienst ist nicht zu negiren, wegen 
der VerscMedenartigkeit der Produkte der Materie. 

[Die Existenz] des V erdienstes darf seiner Unsichtbarkeit halber 
nicht negirt werden,, weil dieselbe dadurch erschlossen wird, dass 
sonst die in den Produkten Mer Materie herrschende Verschieden- 
artigkeit unerklarbar sein wurde. Das ist der Sinn. 


1) L. Jiidna-ndgyd hinter avidtjd mit der v. 1., dem MS. und Aph.® 327, 
Anm. 3. 


2) Vgl. S. 21 Anm. 2. 
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[Der Verfasser] fnhrt noch einen weiteren Beweis an: 

21. Seine Existenz eigiebt sich aus der Schrift, 
aus charakteristischen SteUen u. s. w. 

Seine Existenz ergiebt sich ans solchen Schriftstellen wie 
jGnt forwahr ergeht es einem in Polge von gutem, schlecht in 
Folge von schlechtem Thun *)“ [Brh. 4. 4. 5 ; 5. 2. 13], ,aus charak- 
teristischen SteUen', d. h. z. B. aus der Vorschrift ,Wer nach der 
himmlischen Welt trachtet, opfere mit dem Eossopfer“, aus der 
Wahrnehmung der Togins und [aus den persSnlichen Erfahrungen 
der Einzelnen ^)]. Das ist der Sinn. 


[Der Verfasser] erweist nun den Grand des Opponenten, dass 
das Verdienst nicht existire, weil es nicht sinnlich wahmehnabar 
sei, als einen Scheingmnd: 

22. Ein [seiches] Gesetz giebt es nicht, weil die 
anderen Erkenntnissmittel zustandig sind. 

Dass ein Ding nicht existire, weil es nicht mit den Sinnen 
der gewbhnlichen Menschenkinder *) wahrgenommen wird, ein sei- 
ches Gesetz giebt es nicht; denn es werden Dinge auch durch 
die anderen Erkenntnissmittel constatirt. Das ist der Sinn. 


[Der Verfasser] that dar, dass auch die Schuld ebenso wie 
das Verdienst existirt: 

23. So auch iu beiden Fallen. 

Wie fur das Verdienst, so [gelten] auch fur die Schuld die 
[in Sutra 20 und 21 vorgebrachten] Beweise. Das ist der Sinn. 

24. Wenn die Existenz aus der Sache selbst folgt, 
so ist es bei beiden das gleiche. 

,Die Existenz des Verdienstes folgt zwar aus der Selbstver- 
stthidlichkeit, d. h. daraus, dass sonst die [religiosen] Vorschriften 
keinen Sinn hStten; aber diese [SelbstverstandUchkeit] liegt nicht 
im FaUe der Schuld vor; wie konnt ihr also die BeweissteUen der 
Schrift auch auf [den Begriff der] Schuld ausdehnen?" Wenn 
[uns dieser Einwand gemacht wird, so antworten wir: Das ist] 
nicht [richtig], weil ,es bei beiden das gleiche ist‘, d. h. [weil] 
der Beweis in der Form der SelbstverstandUchkeit *) fiir Verdienst 
und Schuld [in derselben Weise] gilt; denn sonst wiirde ein Ver- 


i; FSge mit dem Teste der Upanisbad JxtrmarM hinter puni/ena ein. 

2) Hiermit wird das ddi des Sfitra erklart. 

3) L. laulcika-pratyaksh&‘ mit der v. 1., dem MS. nnd Aph.® 329, Anm. 1. 

4) L. arthdpatti-rupam pramdnam start lingam mit der v. 1., dem MS. 
und Aph.* 330, Amn. 1. 
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bot wie jMan gehe nicht zu der Fran eines andem“ keinMi Siim 
haben. ’) Das ist gemeint. 

,Wenn ann aber das Verdienst und dgl. ' anerkannt wird, 
so mussen dock die Seelen, weil Verdienst und dgl. besitzend, 
der Veranderung und [der Beeinflussung] unterliegen !“ Dieses 
Bedenken beseitigt [der Verfasser mit den Worten]: 

25. Das Verdienst und dgl. sind Attribute des 
Innenorgans. 

Mit dem Worte ,dgl.‘ sind alle im Vaigeshikasystem auf- 
gestellten besonderen Qualitaten der Seele gemeint. — Und 
man darf nicht sagen: ,Wo soli unter diesen Umstanden [d. b. 
wenn die in Betracht kommenden Qualitaten nicht der Seele, 
sondem dem Innenorgan angehoren], das Verdienst und dgl. 
in der Zeit der Weltanflosung bleiben, da [dann] kein Innenorgan 
ejristirt*; weil ebenso wenig wie der Aether das Innenorgan [in 
der Weltanflosung] absolut zu Grande geht. Denn dass das 
Innenorgan in beiderlei Form existirt, als Prodnkt und als Ursaehe, 
haben wir schon oben [vgl. u a. I. 121] erklUrt. Darum bleiben 
Verdienst, Schuld, die hinterlassenen Eindrucke u. s. w. in dem 
im Zustande der Ursaehe [fortdauemden] Innenorgan, d. h. in 
emem besonderen Theil der Materie, bestehen. 

,Mag das so sein 1 [Trotzdem] ist das [in den Sdtras 20 und 21] ge- 
lehrte, dass nSmlich die Existenz des Verdienstes und [der Schuld] sich 
aus der Verschiedenartigkeit der Produkte der Materie sowie aus der 
Schrift u. s. w. ergebe, nicht richtig, weil eure aus drei Constitnenten 
bestehende Urmaterie und deren Produkte gerade durch die Schrift 
widerlegt werden, z. B. an folgenden Stellen : ,Der Zuschauer. der 
Erkenner, der fiir sich seiende, qualitatlose . . . .“ [Qvet 6. 11], „Hier- 
auf folgt die Unterweisung: ,Hicht so, nicht so’.** [Brh. 2. 3. 6], 

elches laatlos, oboe Gefuhl, farblos, onverganglich , ohne Ge- 
scbmack. ewig und ohne Geruch ist . . , [Katb. 3. 15], 

und an folgenden : ,Kein Untergang und kein Entstehen ist* [Gaud. 
Mand. K. 2. 32. Brahmabindupanishad 10], ,[Alle] Umgestaltnng 
ist [nur] eine Bezeichnung, die auf [blossen] Worten beruht; in 
Wahrheit sind [alle Umgestaltungen in der Form von Topfen] 

nichts als Thon * [Chand. 6. 1. 4] u. s. w. *)“ Diese [Auf- 

fassung] beseitigt [der Verfasser mit folgenden Worten]: 

L. nkhedha-vuihy-anyafhdnupapatter mit der v. 1., dem MS. tmd 
Aph.^ a a. O. 

2; D. h. noch Erkennen, Wunschen, Liebe, Hass, Handeln, Schuld; cf. 
Bhashapariccheda 48, 49. 

3) Dnrch daa doppelte iiy ddind sind zwei Gruppen von Citaten markirt; 
die eisten drei Stellen sollen die Crmaterie. die letzten zwei deren Produkte 
widerlegen. 
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26. Die Constrfcuenten etc. werden nicht absolnt 
geleugnet. 

Die Constituenten, Sattva u. s. w., sowie deren Eigenschaften, 
Freade u. s. w., und ebenso deren Produkte, das ,grosse‘ [Princip] 
tL s. w., werden nicht als seiche gelengnet, sondem nur inso- 
fem es sich um die nnzertrennliche Verbindung mit dem Geiste 
handelt, geradeso wie man leugnet, dass die Wanne in dem Eisen, 
[wenn es erhitzt ist, als wesentlich zu diesem gehorig] hafte. 
Desgleichen wird [in jenen Schriftstellen] alles der Dmwandlnng 
nnterliegende, von den Constituenten an, nur hinsichtlich der Zeit, 
den Zustwden nach u. s. w. [d. h. als Modifikation und Produkt] 
geleugnet. ’) Das ist der Sinn. 


jWarum abet soU nicht die Existenz [jener IHnge] als solche 
geleugnet werden, wie die der Objekte des Traumes, des Wnnsches 
und [der Hoffnung] ?* *) Auf diese Frage antwortet [der Verfasser]: 

27. Aus der Verbindung der fOnf Glieder ist die 
[Existenz der] Freude zu erkennen. 

Hier ist, um ein specielles Subjekt fiir die Schlussfolgerung 
zu gewinnen (vigisliya paksMkara^yd^, ein einzelnes unter den 
Objekten, um welche sich der Streit dreht, d. h. allein die Freude, 
angefiibrt; [doch umfasst dieser Ausdruck] implicite auch alle 
[die andem] Objekte mit, [von denen das vorige Sutra handelt]. 

Es durfte jedoch die Lesart sukhddi-sammttih ,[die Existenz] 
der Freude und der iibrigen Dinge* vorzuziehen sein. 

Die fiinf Glieder des Syllogismus sind Proposition, Grund, 
Beispiel [angeschlossen an die Constatirung der st^ndigen Beglei- 
tung], Wiedervorfiihrung des Grundes und Schluss; aus der Ver- 
bindung, d. h. der Zusammenfiigung , derselben ergiebt sich die 
Existenz der Freude und aller der anderen Dinge. Das ist der 
Sinn. Das syllogistische Schema ist folgendes: 

1) Die Freude ist etwas reales, 

2) well sie greifbare Besultate hervorbringt. 

3) Alles was greifbare Besultate hervorbringt, ist real, wie 
z. B. die Seelen. 

4) Die Freude bringt solche Besultate hervor, d. h. das Si^u- 
ben der HSrchen und dgl. ; 

5) deshalb ist sie etwas reales. 

Wenn auch die Seelen, [welche unter 3) als Beispiel angefuhrt 
warden,] keiner Veranderung unterworfen sind, so ist doch die 

1) D. h. jene Schriftstellen sollen besagen, dass zu bestimmten Zeiten, 
wahrend der Dauer der Weltanfldsnngen nSmlicb, die Crmaterie nicbt in der 
Form der Produkte existire. 

2) Die falsche Auffitssung des Wortes pad&riha bat zu einer argen Ver- 
drehnng des Sinnes in Aph.*'’ 331, 332 gefuhrt. 
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[von itingn bewirktc] Erleachtung der Objekte [d. h. die be^^ste 
Erkenntniss derselben] ein greifbares Kesnltat. — Dem Heretiker *) 
gegeniiber ist die Schlussfolgerung negativ zu gestalten, und dabei 
als Beispiel das Hasenhom oder dgl. zu verwenden; [also unter 
3) : Was nicht real ist, kann keine greifbaren Resultate hervor- 
bringen, ebenso wenig wie ein Hasenhom oder andere tJndinge]. 

Hierauf macht der Materialist den neuen Einwand, dass es 
CTar kein anderes Erkenntnissmittel als die sinnliche Wahmehmung 
gebe , weil ein standiges Begleitetsein {vydpyatva) und dgl. nicht 
zu erweisen sei: 

28. Nicht aus der einmaligen Beohachtung Mgt 
die Verhindung. 

Aus der einmaligen Beohachtung der Zusammengehorigkeit 
folgt nicht die , Verhindung', d. h. die standige Begleitnng (vydpti), 
und [auch] die Mehrheit [solcher Beobachtungen] bedeutet keine 
Kegel (ananuyata). Deshalb lasst sich, da eine standige Beglei- 
tung nicht zu constatiren ist, durch Schlussfolgerung kein Ding 
feststellen. Das ist der Sinn. 


[Diesen Einwand] widerlegt [der Verfasser]: 

29. Die standige Begleitnng ist das regelmassige 
Beisammensein der charakteristischen Eigenthtimlich- 
keiten bei beiden oder bei einem von beiden. 

Das Beisammensein der charakteristischen Eigenthiimlichkeiten 
bedeutet das Beisammensein in der Eigenschaft der charakteristi- 
schen Eigenthiimlichkeit, kurz Zusammengehbrigkeit. Und so ist 
eine solche, [entweder] ,bei beiden', d. h. dem zu beweisenden und 
dem beweisenden, oder ,bei einem von beiden', d. h. nur bei dem 
beweisenden, sich zeigende regelmassige. d. h. ausnahmslose Zu- 
sammengehorigkeit die .standige Begleitnng'. Das ist der Sinn. 
.Bei beiden' ist mit Bezug auf den Fall der ,beiderseitigen stan- 
digen Begleitnng' [d. h. der Umkehrbarkeit des Urtheils] (sama- 
vydpti) gesagt. ®) Die Regelmassigkeit [der Zusammengehorigkeit] 

1) D. h. dem KshauikaradiD, Vijnanavadin und ^imyavadin, s. I. 20 ff. 

2) Gemeint ist ausser vy^pfjd noch vydpaha und vydpti. 

3) Setze einen Interpunkrionsstricb binter proktam. — Als Beispiel fur 

die sama-t'ydpti giebt BalUntyne die Satze „Jedes gleichseitige Dreieck ist 
gleichwinklig*' und „Jedes gleichwinklige Dreieck ist gleichseitig** , der Pandit 
wahlte das abstraktere; immer Existeuz ist, da liegt ein Gattungsbegriff 

vor {yatra-yatra sattdf tatra-tatra jdtih) und umgekehrt. Je nachdem man 
nun diese sama-vydpti wendet, ist sowohl ,£xistenz' als ,Gattangsbegrifif‘ ,stan- 
diger Begleiter* (vydpaka^ und ebenso ,standig begleitetes‘ (vydpyiX) ; die 
^standige Begleitnng* ipydpti) haftet also in beiden Begriffen. Blit dem zweiten 
Fall ist die sogenannte vishdTna-vydpti gemeint, .die einseidge standige Be- 
gleitung* (d h. die Nicht-Umkehrbarkeit des Urtheils): ,,Wo immer Bauch 
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ist durch eine zweckentsprechende Reflexion zn erkennen, tmd des- 
halb eine st&ndige Begleitung [sehr wohl] zn. constatiren. Das ist 
[unsere] Meinnng. 

[Der Verfasser] lehrt nun, dass die standige Begleitung nicht 
ein nenes Prineip in der Form der [gleich] zu besprechenden 
Krafte Oder dgl. sei: 

30. Sie ist kein neues Prmcip, weil die Fiktion 
ernes Dinges gegeben sein wurde. 

Die standige Begleitung ist nicht etwas von dem regelmassigen 
Beisammenseia der charaktei’istischen Eigenthiimlichkeiten verschie- 
denes, weil [mit dieser Annahme] die Fiktion eines weiteren [apt, 
bisher nicht erwiesenen] Dinges als des Sitzes fur den Begriff der 
standigen Begleitung *) gegeben sein wurde. Von uns aber wird 
einfach angenommen, dass die standige Begleitung nur ein schon 
bekanntes Ding sei, [wie es in Sutra 29 definirt wurde]. Das ist 
der Sinn. 


[Der Verfasser] fuhrt die Meinnng anderer an: 

31. [Eiaige] Lehrer sagen: „Sie ist etwas aus der 
innewohnenden Eigenthttmlichkeit entspringendes." 

Andere Lehrer aber sagen: ,Die standige Begleitung ist ein 
weiteres Prineip, d. h. eine besondere Eigenthiknlichkeit {gahti), 
welche aus der dem stSndig begleiteten angehbrenden Eigenthiim- 
lichkeit entspringt.* Die stSndige Begleitung sei aber nicht 
[meinen Jene] einfach die [dem standig begleiteten] innewohnende 
Eigenthiimlichkeit, weil sie [als solche] so lange wShren miisste, 
wie das Ding [selbst]. Denn der Rauch ®), [der in dem gelaufigen 
Beispiel das standig begleitete ist,] werde von dem Feuer nicht 
begleitet, wenn er sich naeh einem anderen Orte hinzieht ; diese 
Eigenthiimlichkeit [des Rauches, mit dem Feuer verbunden zu sein] 
werde also dureh das Fortziehen nach einem andem Orte aufge- 
hoben. Mithin konne man der aufgestellten Definition nicht den 
Vorwurf machen, [welchen die des Sutraverfassers verdiene,] dass 
sie mehr nmfasse als sie umfassen darf. [Dem gegenuber ist zu 

{vydpyd) ist, da ist auch Feuer (vyapejea)-' ; denn dieses Verhaltniss lasst 
sieh nicht nmkebren, weil es Pener giebt, das nicht rancht. ,Das eine von 
beiden* ist hier das , standig begleitete* (der Rauch) ; in i h m allein haftet die 
vydpti. — Das ,zn beweisende* {sddkya) ist der Begleiter, das jbeweisende* 
(sddhana) das begleitete. 

1) Wie der Topf (ghata) der Sitz (dgraya) fur den Begriff des Topfes 
(ghatatva) ist, so auch die vydpti fur das vydptitva. 

2) tty dhuh steht an dieser Stelle, weil bis hierher das akshara-vyd- 
hhydna des Sutra reicht; das artha-vydkhydna hingegen geht zwei Zeilen 
weiter bis nokta-lakshane ’tivydptih. 

3) Tilge apt hinter dhuma^ya mit der v. 1., dem MS. und Aph.® 337, Anm. 1. 
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bemerken:] Nach [des Verfassers und unserer] eignen Meinung 
aber >) ist der Bauch [in dem Beispiel] als der durch die Zeit 
der Entstehung charakterisirte [d. h. nnr als der zur Zeit der Ent- 
stehung vorhandene] zn speciaUsiren. Das ist gemeint. 


32. Panca^ikha lehrt: „Sie ist der Besitz der Eigen- 
thumliclikeit des Enthaltenseins.“ 

Die standige Begleiterscbaft ist die Eigenthiimlichkeit des Ent- 
haltens (ddhdratd), und das stSndige Begleitetsein der Besitz der- 
jenigen Eigenthiimlichkeit, welche sich als das Enthaltensein (adhe- 
yatd) dar’stellt — entsprechend dem allgemeinen Spraehgebrauch, 
dem zufolge man z. B. von dem Urtheilsorgan sagt, dass es von 
der Urmaterie standig begleitet [oder durchdrungen, vydpya sei, 
womit gemeint ist, dass das Urtheilsorgan in der Urmaterie ent- 
halten ist]. So lehrt Panca 9 ikha; das ist der Sinn. 


,Zu welchem Zwecke aber wird die Eigenthiimlichkeit des 
Enthaltenen angenommen? Die stUndige Begleitung kann doch ein* 
fach die Eigenthiimlichkeit sein, welche das Wesen des stSndig 
begleiteten Dinges ausmacht!“ Darauf antwortet [Panca 9 ikba] : 

33. Die Eigenthamlichkeit , welche das Wesen 
ausmacht, ist nicht die Regelmassigkeit , weil eine 
Tautologie gegeben sein wtli-de. 

Diejenige Eigenthiimlichkeit aber, welche das Wesen [des 
standig begleiteten] ausmacht, ist nicht die Kegelmassigkeit [des 
Beisaramenseins der charakteristischen Eigenschaften, s. Sutra 29], 
d. h. [ist nicht] die standige Begleitung, weil [mit dieser Annahrae] 
eine Tautologie gegeben sein wiirde; denn [auf Grund dieser Er- 
klarung] wiirde, wie zwischen ,Topr und ,Krug‘ [kein Unterschied 
bestehtj, auch in dem angefiihrten Fall {atra) zwischen ,Urtheils- 
organ‘ und dem .standig begleiteten' gar keine Bedeutungsdifferenz 
vorHegen. Das ist der Sinn. — [Dem Worte] , Wesen' {avarupa), 
wie [der Opponent einfach] hatte sagen sollen, ist [von demselben] 
noch das Wort .Eigenthiimlichkeit' {gakti) beigegeben, um zum 
Ausdmck zu bringen, dass die standige Begleitung ein Attribut 
des standig begleiteten ist, [d. h. um dem Vorwurf der Tautologie 
zu entgehen]. 


li Aph.® 337 oben: .for*! 

2) Pancai;ikba will daniit sagen, dass die Definition .EigenthfimUchkeit, 
welche das Wesen ansmacht* einrach ausdriicke, was das Ding ist, und nns zn 
demselben aurfickbringe, da^ sie aber keine Verbindung zwischen zwei Dingen 
aossage. was doch die vyapti thun soli. Wenn vydpya bedeuten solle .mit 
der Eigenthumlichkeit versehen. welche das Wesen des Dinges ansmacht*, sei 
buddhi und vydpya einfach ein und dasselbe. 
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[Wieso eine] Tautolo^e [vorliegen wiiide], erklart(Panca5ikha] 
selbst [im folgenden]: 

34, Weil das Pradikat [d. h. die Bezeichmmg 
vydpya] sich als zwecklos erweisen wttrde. 

Dies ist schoQ im [Gommentar zum] vorigen Sutra so gut 
wie erklart. 


[Panea9ikha] fuhrt einen weiteren Widerlegungsgrund an: 

35. Und weil es nicht auf Zweige und dgl. passen 
wtirde. 

Zweige z. B. sind ,standig begleiteP von BSumen; aber die 
Definition dieses^) [Verhaltnisses], dass es nichts anderes sei, als 
die Eigenthiimlicbkeit, welehe das Wesen [des sttodig begleiteten] 
ausmacht, passt nicht [auf diesen und ahnUche F^e] ; deun da 
aucb dem abgehauenen Zweige die Eigentbumlichkeit, welehe sein 
Wesen ausmacht, nicht verloren geht, wiirde das [von dem Baum] 
Begleitetsein [d. h. die Verbindung mit ihm] aucb dann noch vor- 
begen mussen. Das ist der Sinn. Die Eigentbumlichkeit des Eat- 
baltenseins aber wird zur Zeit des Abhauens zu niebte und des- 
halb liegt dann keine Begleitung vor. Das ist [meine, Pauca9ikha’s] 
Meinung. 

,Es wird also von Panca9ikha nicht [wie von den Lehrem in 
Sdtra 31 ] die stSndige Begleitung als ein Ergebniss aus der [dem 
slandig begleiteten] innewohnenden Eigentbumlichkeit erklart ? [W enn 
er Becht htttte,] so wiirde sich heranssteUen, dass der Bauch nicht 
von dem Feuer standig begleitet ware, weil er [thatsachlicb] nicht 
in demselben enthalten ist!“ Auf diese [Bemerkung] antwortet 
[der Verfasser]: 

36. Wenn die EigenthBmlichkeit des Enthalten- 
seins erwiesen ware, wurde es auch die Verbiadung 
mit der innewohnenden Eigentbumlichkeit sein, wegen 
der gleichen BeweisfQhmng. 

Wenn es [durch Panca9ikha] erwiesen ware, dass die Eigai- 
thumlichkeit des Enthaltenseins die standige Begleitung sei, so 
wiirde ebenso [die in Sdtra 31 angefuhrte Definition, d. h.] ,ein 
Ei^ebniss aus der [dem begleiteten] innewohnenden Eigenthum- 
lichkeit* als [eine zutrefifende Erklarung der] standigen Begleitung 
feststehen. , Wegen der gleichen Beweisfuhrung‘ ; das bedeutet: 


1) tasya, d. b. niyamasya, cf. Sutra 33. 

i) Wogegen die Definition des Sfitrakaru in Sfitra 29 mit der BeschrSn- 
kong anf die Zeit der Entstehnng (rgl. den Sehluss des Commentars zu Sfitra 31) 
anch bier zntreffen wurde. 
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weil die Grunde [in beiden Fallen] dieselben waren. Die That- 
sache aber, dass [dann die standige Begleitung] keinen einheit- 
lichen Charakter tragen wiirde, anamigama], diirfte man [jenen 
Lehrem] nieht zum Vorwnrf machen, [da sie dem TJmstande] ver- 
gleichbar [ware], dass ein Wort [wie z. B. hari'\ verschiedene 
Bedeutungen bat. — So sind auch nach nnserer eigenen Meinung 
die standigen Begleitnngen als verschiedene Arten von Zusg.mmen- 
geborigkeit anfznfassen. Und [dagegen] darf man nicht bemerken : 
,Dem znfolge miisste sich dieser Mangel der Einheitlichkeit der 
standigen Begleitnngen auch darin zeigen, dass dieselben die TJr- 
sachen der Schlussfolgerungen sind, [d. h. die Schlussfolgerungen 
mussten gleichfalls verschiedener Art sein];“ denn diese den Pro- 
dnkten [d. h. den Sehliissen in Folge jenes Mangels] anhaftende 
Ungleichartigkeit und [die TJnmogliehkeit eine Kategorie fiir die- 
selben aufzustellen] ist ebenso berecbtigt, wie [die Verschieden- 
artigkeit des Feuers, je nachdem dieses ans] Gras, Holz, Edel- 
steinen u. s. w. [entsteht]. 


>) Urn das [in Sutra 27] gelehrte zu begriinden, dass nam- 
lich aus der Verbindung der funf Glieder die [Existenz der] 
Qualitaten imd ahnlicher [Dinge] zu erkennen sei , ist dui'ch eine 
ErOrterung der standigen Begleitung der gegen die Beweiskraft 
der Schlussfolgerung [von dem Materialisten] erhobene Einwand 
widerlegt worden. Jetzt wird, um zu rechtfertigen, dass die Worte, 
aus denen [jene] fiinf Glieder bestehen, die Erkenntm'ss hervor- 
mfen, durch eine Erorterung der Eigenthiimlichkeit des Wortes 
und ahnlicher [Dinge] der Einwand anderer dagegen, dass das Wort 
Erkenntnissmittel sei, d. h. [die Bebauptung], dass es sich dazu 
nicht eigne, widerlegt: 

37. Der Zusammenhang von Wort nnd Bedeu- 
tung ist das Verhaltniss des bezeichneten und des 
bezeichnenden. 

In der Bedeutung haftet die Eigenthumlichkeit , welche ma n 
,Bezeiebnetwerden‘, in dem Wort diejenige, welche man ,Bezeich- 
nendsein* nennt. Diese [Eigenthumlichkeit] allein macht den Zu- 
sammenhang beider aus, der dem Verhaltniss zu vergleichen ist 
welches zwischen einem Dinge und seinem Substrat obwaltet 
{anuyogitd) -) In Folge der Erkenntniss dieses [Zusammenhangs] 


H Hier beginnt die Einleitang zu Sutra 37. 

2) Es wirft ein bedenkUches Licbt anf F. E. Halls Kenntniss der philo- 
sophischen Terminologie , dass er sich (nach Aph.^ 342, Anin. 3) von Cowell 
uber die Bedeutung ron anuyogin und anuyoptd hat informiren lassen mnssen. 
■Wenn a. a. O. gesagt wird : „The ariuyogin or ,anathetic‘ of ghatahh&ea 
.non-existence of a jaF, is ghatabhdva itself'-, so ist das ein Irrthnm, ’ den ieh 
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ergiebt sich dtireh das Wort die [Anffassnng der] Bedentung. 
Das ist der Sinn. 


[Der Verfasser] lehrt nun, welebe [Ursachen] zur Erkenntniss 
jener Eigenthiimlichkeit [d. h. des Zusammenbangs von Wort und 
Bedentung] fubren: 

38. Durch drei ergiebt sich der Zusammenhaaig. 

Durch folgende drei [Mittel] wird der genannte Zusammen- 
hang erfasst; durch die Belehrung von Seiten einer competenten 
Person, durch den Sprachgebraueh [und das mit demselben in 
Verbindung stebende Verfahren] kundiger Leute ') und durch die 
gleiehmassige Verwendbarkeit [eines noch nicht bekannten und] 
eines schon bekannten Wortes. Das ist der Sinn. 


39. Es existirt keine Beschrankung auf den Auf- 
trag, weil die Erfabiung fiir beide Ealle zeugt. 

Es existirt nicht die Beschrtlnkung , dass diese Erfassung 
jener Eigenthiimlichkeit [d. h. jenes Zusammenbangs] nur bei 
einem Auftrage stattfinde, weil man im tSglichen Leben den Sprach- 
gebrauch [und das mit demselben in Verbindung stebende Ver- 
fahren] kundiger Leute sowie [die Wirksamkeit der beiden anderen 
eben genannten Mittel] ebenso wohl sieht, wenn es sich nicht um 
einen Auftrag [sondem um die Constatirung einer Thatsache], 
als wenn es sich um einen Auftrag handelt®). Das ist der Sinn. 
Denn wie das Verfahren von Seiten eines kundigen, beispielsweise 
das Herbeibringen einer Kuh, in Polge eines [von einem kundigen 
ausgesprochenen ^)] Satzes, der einen Auftrag enthalt, wie ,Bringe 
die Kuh herbei* , wahrgenommen wird ®) , ebenso beobacbtet man 
auch den Vorgang des Straubens der Harchen und ahnliche in 
Folge eines Satzes, der etwas stattgefundenes aussagt, wie z. B. 
,Ein Sohn ist dir geboren.“ Und wenn dadurch erwiesen ist, 
dass ein Wort, dessen Inhalt eine Thatsache darstellt, ein Mittel 
zur Erkenntniss ist, so steht [damit auch] fest, dass der Vedanta 


kaom glaabe anf Cowell’s Bechnang setzen zu dfirfen. In der That ist der 
aimyogin zn ghatdhhdw. ghatabhavavad bhutalam, d. h. ,die Statte, an der 
sich der Topf nicht befindeC. Vgl. die Anm. 1 auf S. 69 dieser Uebersetzung. 

1) ’Fgh S. TattTakaumudi, ed. T. TarkaTacbaspati (Calcutta 1871) S. 21, Z. 6. 

2) Pragiddharthahena padena sahd ’pragiddbdrthakasya padasya 
samabhivydhdrah, P. 

3) D. h. die Erkenntniss des genannten Zusammenbangs gilt in gleicher 
Weise fiir die Kategorie des Indikativs wie fur die des Imperativs. 

4) vrddhasya bt sowohl mit vdkydd als auch mit vyavdhdro zu ver- 
binden. 

5) Wodurch ein dritter die Bedentung der Worte ,Kuh‘ und ,herbei- 
biingen* kennen lemt. 
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ein Mittel ist znr Sbrkenntniss des [zwischen Geist tind Mat«ie 
bestehenden] Unterschiedes. Das ist der Gedanke. 


,Mag im tSgUchen Leben die Erkenntniss jener Eigenthum- 
licbkeit [d. h. des Znsammenbangs von Wort tind Bedentnng] mit 
Bezug auf thatsachlicbes [d. h. stattgefnndenes] gelten, weil das Ver- 
steben der Bedeutung [auf Grand des Wortes] und [das sich 
daran anscbliessende Handeln] wabrzunebmen ist. Wie aber kann 
dies fiir den Veda gelten, da das Lehren von etwas, das keine 
Vorschrift ist, [in demselben] docb zweeklos w8re?“ Darauf ant- 
wortet [der Verfasser]: 

40. Wer in dem Sprachgebrauch des tagbchen 
Lebens bewandert ist, verstebt [aucb] den Sinn des 
Veda. 

Der Mann, welcher in den Bedeutungen der Worte des tag- 
lichen Lebens bewandert ist, versteht in Gemassheit dessen [auch] 
den Sinn des Veda; denn [ein Wort] hat nicht im taglichen Le- 
ben eine und im Veda eine andere Bedeutung, [sondem in beiden 
die gleiche] naeh dem Grundsatz [der PurvamimaipsaJ ,Die [Wort- 
bedeutungen] des taglichen Lebens siud die des Veda.* Mithin 
steht, da erwiesen ist, dass [Worte] im taglichen Leben etwas 
thatsachlicbes [d. h. vorhandenes] als ihren Inhalt auszusagen bestimmt 
sind, dasselbe auch fiir den Veda fest. Das ist der Sinn. Und 
die Frucht der Belehrung iiber den thats8ehlichen Unterschied 
[zwischen Geist und Materie] ist — vennittelst der Anfhebung 
des Nichtwissens — die Erl8sung, wie im taglichen Leben z. B. 
die Fi-ucht der Belehrung ,Dir ist ein Sohn geboren* die Freude 
ist Deshalb ist eine solche Belehrung nicht zweeklos. •) 

Hier macht [demand] einen Einwand: 

41. Nicbt durcb die drei, weU der Veda kein 
Mensebenwerk und sein Inbalt tlbersinnbcb ist. 

Es kann aber doch dutch die drei [in Sdtra 38 erwahnten 
Mittel], d. h. dutch die Belehrung von Seiten einer eompetenten 
Person u. s. w., nicht die in dem Vedawort liegende Bedeutung 
erfasst werden, weil der Veda kein Menschenwerk und deshalb 
hinsichtlich der in ihm behandelten Dinge nicht die Belehrung 
von Seiten einer eompetenten Person moglich ist, weil ferner wegen 
der Uebersinnliehkeit des Veda-Inhalts in Betreff seiner weder der 
Sprachgebrauch kundiger Leute [und was damit zusammenhSngt] 
noch die gleichmassige Verwendbarkeit [eines noch nicht bekannten 
und] eines schon bekannten Wortes festgestellt werden kan n Das 
ist der Sinn. 


1) Dieses Stiick ist aos der v. i. and dem MS. aufennehmen. 
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Dem gegenuber widerlegt [der Verfasser] znMcbst den Satz, 
dass [der Veda] einen 'ubersinnlichen Inbalt babe: 

42. Mit mchten! Opfer und dgl. sind an sich 
Verdienst, wegen ihrer Vorztigliclikeit. 

Wie [der Opponent in Sdtra 41] gesagt hat, so ist es mit 
nichten; weil Opfer, Spenden und dgl., d. h. die Hingabe von 
Gegenstanden mit dem Gedanken an die Gottheit und ahnlicbes, 
[als da sind ; enthaltsamer Lebenswandel, Bedienung des Lehrers], 
,an sich Verdienst', d. h. im Veda vorgesehrieben sind, ,wegen 
ihrer Vorziiglichkeit', d. h. weil sie ausgezeichnete Frucht tragen. 
Opfer und dgl. sind nun nichts ubersinnliehes, weil sie die Natur 
von Wiinschen und [Werken] baben, noeh ist das Verdienst etwas 
unbekanntes in den Opfem und dgL liegendes, so dass die [von 
dem Opponenten angenommene] TJebersinnlichkeit des im Veda 
voi^eschriebenen [richtig] sein konnte. Das ist der Siim. Wenn 
[darauf weiter eingewendet wird]: ,Trotzdem besteht [der Inhalt 
des Veda] aber doch aus ubersinnlichen Dingen, aus Gottheiten 
u. s. w.", [so antworten wir]: Nein! denn aucb von den uber- 
sinnlichen [Dingen] wird [in Sdtra 44] gelebrt werden, dass sie 
in der Form eines aUgemeinen Begriffs vorgestellt werden, welcher 
sie in ihrer Eigenschaft als Gegenstande charakterisirt. •) 


[Der Verfasser] widerlegt nun aucb, was [vom Standpnnkte 
des Opponenten im Commentar zu Sutra 41] gesagt wurde, dass 
namlich, weil [der Veda] kein Menschenwerk , [hinsichtlich der in 
ihm behandelten Dinge] nieht die Belehmng von Seiten einer 
competenten Person moglich sei : 

43. Die innewohnende Kraft wird durch die Er- 
klarung genati bestimmt. 

Wenn auch die Vedas kein Menschenwerk sind, so wird doch 
die Kraft, welche [den Vedaworten] hinsichtlich der Bedeutungen 
wesentlich innewohnt, durch die Erklarung von Seiten competenter 
Personen, d. h. aus den Ueberlieferungen kundiger [Lehrer], in 
der Form ,dies ist der Sinn dieses Wortes* genau bestimmt, d. h. 
den Schulem unter Aussehliessung eines anderen Sinnes gelehrt; 
nicht aber wird [diese Kraft] wie bei den Worten von hentzutage 
durch eigenes Uebereinkommen festgesteUt, in welehem Falle [die 


1) Damit verglich der Pandit seine Vorstellung von den eoropaisehen Ma- 
bapandits, Bodhaliuga, Moksha-mnlara, Both, Weber, die ftir ihn sdmdnya- 
rSpetM pratitdh seien, von denen er zwar das sdmanya-jndna , dass sie ver- 
schiedene Personen sind, aber kein vifighta-jndna besitze. — Uebrigens er- 
klarte der Pandit diese ganze Dentong des Sdtra for gezwongen and gab 
mit Becht der Aoffassung Aniruddha’s and Mabadeva’s den Vorzug: Opfer and 
der^. sind nicht an sich Verdienst, [sondem nor], wenn sie in der besonderen 
[im Veda vorgeschriebenen] Art voUzogen werden. 
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Aunahme] erforderlich wSre, dass [der Veda] Menscbenwerk seL 
Das ist der Sinn. 


^Wie kann aber, trotzdem, die Kraft der Vedaworte erkannt 
werden, wenn es sicb nm die Gottheiten. die Friichte [der Werke] 
nnd um andere iibersinnliehe [Dinge, wie Verdienst und Schold] 
handelt?* Darauf erwidert [der Yerfasser]: 

44. Dies findet statt, ob [die Dinge zur Wahr- 
nehmung] geeignet sind oder nicht, weil [die Worte] 
eine Vorstellung erzeugen. 

Dies findet statt, d. h. die Kraft [der Worte] wird erkannt, 
anf Grand einer eharakteristiscben Eigentbiimliehkeit allgemeiner 
Natur, ob die [betreffenden] GegenstSnde sinnlieh wahmehmbar 
sind oder nicht, weil man bekanntlich empfindet, dass die Worte 
in allgemeiner Art eine Vorstellung erzeugen. Ein Unterschied 
aber [ist zu beachten] : ubersinnlich, d. h. [bis zur Zeit des Horens 
oder Lesens] unbekannt ist allerdings der Satzsinn, nnd dessen 
Kenntniss ist [zum Verstandniss] nicht vor jener Zeit erforderlich, 
[wahrend die Bedeutung der Vedaworte vorher aus der Tradi- 
tion gelemt sein muss] '). Das ist der Sinn. 


Bei Gelegenheit [der Frage], ob die Worte ein Mittel zur Er- 
kenntniss seien, stellt [der Verfasser] nun Einzelheiten mit Be- 
zug auf die Worte fest: 

45. Die Vedas sind nicht ewig, weil die Schrift 
lehrt, dass sie producirt seien. 

Weil die Schrift u. a. sagt: „Dieser iibte Askese; aus ihm, 
als er Askese geiibt, gingen die drei Vedas hervor* sind die 
Vedas nicht ewig. Das ist der Sinn. Die Ausspriiche, welche 
von der Ewigkeit der Vedas handeln, aber meinen eine ununter- 
brochene Continuit-St der Art, dass, [wenn im Anfang einer neuen 
SchSpfung die Vedas wieder entsteben,] die Beihenfolge [ihrer 
Worte] der [in den friiheren Vedas] gleichartig ist. 


,Sind also die Vedas das Werk einer Person, [wie die Naiyayikas 
und Vai9eshikas meinen. nach deren Lebre dieselben von Gott ge- 
macht sind?* Diese Frage] vemeint [der Verfasser]: 

46. Sic sind nicht das ^Verk einer Person, weil 
es eine Person, die sie gemacht haben konnte,’ nicht 
giebt. 


gr^ate, vdkyarthas tu vdkydd 
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jDena wir . leagnen Gott* ist zu erganzeiu [Im Sbrigen ist 
dieser Satz] verstandlich. 


,So moge derm ein andrer sie gemacht habeii.“ Anf diesen 
Einwand antwortet [der Verfasser gleichfalls im vemeinenden 
Sinne] : 

47. Weil weder ein erloster noch ein nicht-erloster 
dazu befahigfc [gewesen ware]. 

Vishnu, der an der Spitze der bei Lebzeiten erlosten steht, 
ist, obwohl das Sattva [seines Innenorgans] geklSrt und er in Folge 
dessen voUkommen allwissend ist, doch wegen seiner Begierde- 
losigkeit nicht dazu befahigt [gewesen] die Vedas mit ibren tausend 
Recensionen abzufassen. Ein nicht-erloster aber ware dazu unbefahigt 
[gewesen], weil ein soleber nicht allwissend ist. Das ist der Siim. 
Und man darf nicht [mit den Naiyayikas und Vai^eshikas] sagen: 
,Ebenso wie [der Hochste] sich damit beschaftigt, unzahlige Wesen 
zu erhalten und [zu schaffen oder zu vemichten], konnte er doch 
auch die unzahligen Vedas yerfasst haben**, weil dieser an das 
Erhalten und die anderen [Thatigkeiten] erst gegangen ist, nach- 
dem er die Bedeutung [derselben] aus den von selbst erschienenen 
Vedas keimen gelemt hatte. *) 


jWenn nun also [die Vedas] nicht das Werk einer Person 
sind, so folgt doch daraus, dass sie ewig sind?* Darauf erwidert 
[der Verfasser]: 

48. Weil sie nicht das Werk einer Person sind, 
folgt nicht, dass sie ewig sind, [ehenso wenig] wie 
hei Pflanzentrieben und ahnlichem*). 

Das ist deutlich. 


,Da nun aber doch auch Pflanzentriebe und Shnliches Pro- 
dukte sind wie Topfe u. s. w., muss man doch schliessen, dass 
sie das Werk einer Person seien?“ Darauf erwidert [der Ver- 
fasser] : 

49. Wenn das auch fur diese [Dinge] galte, wQrde 
sich die Aufhebung eines Erfahrungssatees oder %1. 
ei^eben. 

Es ist ein in der Welt allgemein giltiger Erfahrungssatz, dass 
das , Werk einer Person* von einem Kdrper hervorgebracht wild. 


1) Dieses Stuck ist aus der v. 1. und dem MS. aufzunehmen. 

2) Das ddi deutete der Pandit auf das fortlaufende Stromen der Flusse, 
die Wolkeubildung und andere Yorg^ge in der Natur. 
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Dieser [Satz] *) wiirde, wenn die Sache so stSnde, [wie der Oppo- 
nent meintj aufgehoben oder [wenigstens so entkraftet werden, 
dass das Gegentheil ebenso bereehtigt ware] ^). Das ist der Sinn. 

,Die Vedas sind aber doeb ancb deshalb das ,Werk einer 
Person', weil sie von dem Urwesen ausgesprocben worden sind?" 
Dem gegeniiber®) bemerkt [der Verfasser]: 

50. Hinsichtlich wessen, auch wenn es unsicht- 
bar ist, die Vorstellung entsteht, dass es,gemacht 
sei, dies ist das Werk einer Person*). 

Hinsichtlicb welcbes Dinges — eines unsicbtbaren ebenso 
wobl als eines sichtbaren — die Vorstellung entsteht, dass es ge- 
macht sei, d. h. die VorsteUnng, dass es es auf einer Absicht be- 
rohe, dies aUein wird dem allgemeinen Sprachgebrauch nach das 
,Werk einer Person' genannt. Das ist der Sinn. Damit soil ge- 
-sagt sein: bloss deshalb, weil etwas von einer Person geaussert 
wurde, ist es nicht das ,Werk einer Person'; denn der Spracb- 
gebraueh liisst das Ein- und Ausathmen zur Zeit des Tiefschlafs 
nicht als ,Werk einer Person' gelten; vielmehr [ist von einem 
solchen nur dann die Kede], wenn [die Hervorbringung des be- 
treffenden Dinges] auf einer Absicht beruht. 5) Die Vedas aber 
gehen dem Aushauch vergleichbar in Folge der unsicbtbaren Kraft 
[des angesammelten Verdienstes] von selbst aus dem hbchsten 
Wesen hervor, ohne dass eine Absicht [desselben] mitwirkt. Des- 
halb sind sie nicht das Werk einer Person. Und so sagt die 
Schrift: ,Dieses grossen Wesens Aushauch ist das, was als Eig- 
veda u. s. w.* [Brh. 2. 4. 10; 4. 5. 11], 

,Dann wurden aber doch die Vedas, wenn [ihr Unsprung] 
nicht auf ein wirkliches erstehen des Smnes ihrer Ausspruche 
zuruckzufiihren ist, ebenso wenig wie Papageienworte ein Mittel zu 
richtiger Erkenntniss sein?“ Darauf ervsidert [der Verfasser]: 

51. Weil sich die ihnen innewohnende Kraft 
manifestirt, sind sie durch sich selbst Mittel zu rich- 
tiger Erkenntniss. 

1 ) Es ist natiirlich t<isyd hddhadir in der Ausgabe zu trennen. 

2 ) dcU = sat-pratipakshatd, P. 

3) Verbessere ev6 ty ala ciAa nach dem MS. ; der Ansdruck Hy dJm 
konnte sick nur auf den Inbalt des gesagten beziehen, aber nicht eine Ent- 
gegnuDg auf das vorstefaende einleiten. 

4) Animddha und Mahadeva bieten eine andere und bessere Erklartmg 
dieses Sfttra. 

5) Hinter buddkt-purvaJeatvena ist ein Interpunktionsstrich zu setzen, 
dagegen vor kim tu nor ein Komma zu denken. 
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Dass samnatliche Vedas durch sich selbst Mittel zu richtiger 
Erkenntniss sind, geht aus der Beobachtnng [der Thatsacbe] her- 
vor, dass die den Vedas innewohnende, d. h. wesentliebe, Kraft 
ein sachgemiisses Verstandniss zu erzeugen sieh bei den Zauber- 
spriichen der vedischen Heilfeunde und [bei alien den im Veda 
vorgesehriebenen Handlnngen, deren Erfolg ersichtUch ist,] mani- 
festirt; nicht [aber] beruht [die Eigenschaft der Vedas ein Er- 
kenntnissmittel zu sein] darauf, dass sie aus dem richtigen Ver- 
standniss desjenigen, der sie verkiindet, entsprungen seien, oder 
auf ahnlichen [Griinden]. Das ist der Sinn. So sagt auch das 
Nyayasutra [2. 68]: ,Und wie die Zauberspriiche und die vedische 
Heilkunde ist [aucb] dieser [der Veda] ein Mittel zu richtiger 
Erkenntniss.* *) 


Fiir die Behauptung ,Die Constituenten etc. werden nicht 
absolut geleugnet* [V. 26] ist in regelrechter Weise ein Grund 
[in Sutra 27] angefiihrt und erortert; weil die Existenz der 
Freude feststeht. Jetzt bringt [der Verfasser] einen weiteren 
Grund fiir jene [Behauptung] bei ; 

52. Das unreale wird nicht vorgestellt, wie z. B. 
ein Manneshorn. 

Mag sogar die Feststellung [der Existenz] der Freude n. s. w. 
vermittelst eines fiinfgliedrigen [SyUogismus] auf sich beruhen, so 
lasst sich dieselbe auch aus dem blossen [Vorhandensein der] Vor- 
stellung beweisen. Wenn Freude u. s. w. absolut unreal wSren, 
so wiirde schon die Vorstellung derselben unerklarlich sein, weil 
ein Manneshorn und ahnliche [tlndinge] gar nicht gedacht werden. 
Das ist der Sinn. Ebenso sagt das Brahmasutra [2. 2. 28] : 
,Nicht ist [die Erscheinungswelt] etwas unreales wegen der Apper- 
ception.* Und dass, wenn Perlmutter fiir Silber gehalten wird, 
oder in Traumen, Wunschen und [Hoffnungen] ein Objekt, d. h. 
eine Modifikation des inneren Sinnes, zur Vorstellung kommt [und] 
nicht etwa ein absolut unreales, wird [der Verfasser in Sutra 55] 
lehren. 


,Dann werden aber doch die Constituenten etc. einfach absolut 
real sein, und mithin ist das Wort ,absolut‘ in dem Ausdruck ,sie 
werden nicht absolut geleugneft [V. 26] zwecklos.* Darauf er- 
widert [der Verfasser]; 


1) Vijnanabhikshu hat wohlweislich das Nyayasutra nur bis hierher citirt, 
weil der Schluss desselben , der fur den theistUchen Standpunkt der Naiyavi- 
kas bezeichnend ist , im strikten Widersprucb mit dem Zusammenhang der 
obigen Ausfiihmngen steht: dpta-prdnidnydt „wegen der [unanfechtbaren] 
Autoritat ihres competenten [Verfassers]“. — Hier schliesst iibrigens der Corn- 
men tar zu dem Sutra; das folgende gehort schon zur nachsten Einieitung. 

AbhandL d. DMG. IX. 3. 19 
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58. Nicht als real, well sie bekanntlich geleugnet 
werden 

Ebenso wenig darf man sich die Constituenten etc. als absolut 
real vorstellen, weil . [diese Dinge] bekanntlich in der Zeit geleug- 
net werden, da sie zn Grande gegangen oder [nicht entfaltet] sind, 
nnd weil [ebenso] bekanntlich die in der Eigenschaft des geistigen 
erscheinende [materielle] Welt in dieser Eigenschaft geleugnet wird, 
[wenn die unterscheidende Erkenntniss erreicht ist. Dies geschieht] 
auf Grand solcher Schriftstellen , wie „Hierauf folgt die Unter- 
weisung: nicht so, nicht so!“ [Brh. 2. 3. 6], „Nicht ist bier 
irgend etwas verschiedenes* [Brh. 4. 4. 19], ,Wo die Gotter nicht 
Getter sind, die Matter nicht Mutter ist* [cf. Brh. 4. 3. 22, 
Brahmop. 2] und auf Grand logischer Erwagungen. Das ist der Sinn. 

,Demnach wird die Welt von dem realen sowohl als von 
dem unrealen verschieden sein ; trotzdem ist es unstatthaft ') zn 
bestreiten, dass [jene Dinge in der Schrift] absolut geleugnet 
werden, [wie ihr in Sdtra 26 gethan habt].“ Darauf erwidert 
[der Verfasser]: 

54. Nicht etwas unbeschreibliches, weil ein seiches 
nicht existirt. 

Etwas, das weder als real noch als unreal zu beschreiben 
ist, kann ebenso wenig 2) vorgestellt werden, ,weil ein solches 
nicht existirt* -, das bedeutet: weil ein vom realen sowohl als vom 
unrealen verschiedenes Ding nicht nachweisbar ist. Gemeint ist: 
[and] weil man seine Theoine im Einklang mit der Empirie halten 
muss. *) Die Traditionsstelle aber ; 

., Weder unrealen noch realen Wesens ist die Maya, anch nicht von 
beiderlei Art, dorch die Begrifte real und unreal nicht zu beschreiben, 
eine ScheineiEistenz fahreud. bestandig/* 

hat folgenden Sinn : Die Maya , d. h. die Urmaterie sammt ihren 
Produkten, ist ihrer Natur nach nicht von einer der drei Arten, 
die in den drei Sutras [52 bis 54] widerlegt warden; sondem 
sie ist ,durch die Begriffe real und unreal nicht zu beschreiben*, 
d. h. nicht zu bestimmen. [Damit soli gesagt sein; ihr Wesen] 
kann nicht gelehrt werden, indem man entweder constatirt ,sie ist 
nur real* oder ,sie ist nur unreal*, [aus dem Grunde nSmlich], 
weil ,sie eine Scheinexistenz fuhrf, d. h. sich in jedem Augen- 
blick vei^ndert. Ferner ist sie .bestandig*. d. h. an sich ewig, 

n L. • pratuhedhanupapatlir mit der v, 1 , dem MS. und Aph ’ 355 
Anm. 2; atyanta-badAa-pratuihedha« ist = mtijanta-badhah in Sutra 26 ' 

2) L. cdrurvamniyagyapi mit dem MS. anstatt cdnirvacaniyam td- 
arca^yapi. ^ • 

das grosse Stuck aus der v, 1.. das wortlich so in dem MS. 
steht, aufzunehmen. Der nacbfolgende Vers war schon im Commentar zu I 26 
erortert nut einem Hinweis auf die spatere Behandlung desselben 
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ttnd damit kurz sowohl realer als nnrealer Natur. Ebenso ist der 
Urmaterie sammt ihren Produkten ’) sowohl Nichtrealitat als Bea- 
litat in [Vyasa’s] Toga-Gommentar [zu 2. 19] zugeschrieben. 


,Dann glanbt ihr also an die Theorie, dass ein Ding anders 
erscheinen kann, als es ist {anyathd-lchydtiy}"’ Dies vemeint [der 
Verfasser]: 

55. Nicht ist die Theorie [richtig], dass ein Ding 
anders erscheinen kann, als es ist, weil dem die 
eignen Worte widersprechen. 

^)„Ein Ding erscheint [wohl] unter einer andem Form [als 
seiner eignen], aber etwas unreales gelangt nicht zur Vorstellung.* 
Diese Ansicbt [der Naiyayikas] ist ebenso wenig richtig, ,weil 
dem ibre eignen Worte widerspreehen‘, d. h. weil [dem ersten 
Satz] ibre eigene [in dem zweiten Satz ausgesprochene] Lehre 
widerspricht, dass namlicb etwas unreales nicht vorgestellt wird 
wegen des Fehlens der Beruhrang [mit den Sinnen und der andern 
erforderUcben Faktoren]. Denn [bei der AnfsteUung des ersten 
Satzes] nehmen [die Naiyayikas] an, dass eine nicht vorhandene 
Verbindung [z. B. die von Perlmutter und Silbersein] zur Vor- 
stellung komme. Das ist der Sinn. Und wenn aucb [von ibnen] 
gesagt wird; ,Die Verbindung existirt [tbatsScblicb] anderswo 
[namlicb die Verbindung des Silbers mit dem ihm inharirenden 
Silbersein] und kommt nur [bier, bei dem Perlmutterstiick,] zur 
Vorstellung“, so fassen sie doch etwas unreales als real' auf (asat- 
hhydti) in dem Falle, dass sie das Verhaltniss des zu bestimmen- 
den [d. h. des Perlmutterstiicks] und des bestimmenden [d. h. 
der Idee des Silbers] als das des Ortes der Nicbtexistenz (anuyoyika) 
und ihres positiven Gegenstucks (pratiyogika) ansehen; in dem 
Falle dagegen, dass sie dieses [Verhaltniss] nicht annehmen, wiirde 
die Sache so begen, dass [drei] unzusammenbangende [Dinge], Perl- 
mutter, Idee des Silbers und Inharenz, zur Vorstellung kommen, und 
damit wiirde [die anyathd-khydii] auf das von uns gemeinte 
Nichterkennen des Unterschiedes binauslaufen. Deshalb wird die 
Theorie [der Naiyayikas], dass ein Ding anders erscheinen kann 
als es ist, durch ibre [eigene] Lehre aufgeboben; denn das Wort 
anyaihd-khydti, [mit welcbem diese Theorie benannt ist,] be- 
zeichnet nichts als einen bestimmten Irrtbum. Ebenso wiirde, 
wenn [die Naiyayikas sagten, dass] die Wahmehmung von ihrem 
Objekt abirrte, ibre eigene Lehre, dass namlicb das Objekt durch 
die Wahmehmung festgestellt werde, aufgehoben. So heisst es: 


1) L. sa-karyasya mit dem MS. 

2) Anstatt des bei Hall gedruckten Textes ist die v. 1», mit der auch 
das MS. ubereinstimmt, aufzunehmen. 


19 - 



292 


Sdmkhga-pravacana-bhdshya V. 55. 56. 


jjWenn die Wahrnehmang abirrte, worauf beruhte dann die Ueber- 
zengung, [dass ein Ding so oder so ist]?“ 

Da es nnn aber zu complicirt ist tausenderlei Theorien anf- 
zustellen um diese [anyathd-kkydti] zu rechtfertigen, hat man ein- 
fach folgendes zu constatiren: lediglich die Niehterkenntniss der 
Thatsache , dass kein Zusammenhang [zwischen dem Perlmutter- 
stuck und dem Silbersein] existirt, ergiebt sich fiir uns beide 
[d. h. fiir euch Naiyayikas und fiir uns Samkhyas] als die Ur- 
sache der landlaufigen Vorstellung: [,Perlmutter ist Silber"*]. Ferner 
giebt es, da alle Wahmehmungen bomogen sind, keinen bestimmen- 
den Faktor und [kein Erkenntnissmittel], auf Grund dessen [man 
erklaren konnte, dass] zwischen zwei Wahmehmungen das Ver- 
haltniss von aufgehobenem und aufhebendem bestehe. *) 

[Der Verfasser] erlautert nun das oben [in Sutra 26] gesagte 
,sie werden nicht absolut geleugneP und resumirt seine Lehre; 

56. Die Erkenntniss der Realitat imd MchtreaK- 
tat ergiebt sich daraus, dass sie geleugnet und nicht 
geleugnet werden. 

Die Erkenntniss der [gleicbzeitigen] Kealitat und Nichtrealitat 
aller [dieser Dinge], der Constituenten u. s. w., ergiebt sich 
woraus ? , Daraus, dass sie geleugnet und nicht geleugnet werden'. 
Alle [materiellen] Dinge werden, soweit ihre Existenz als solche 
in Betracht kommt, nicht geleugnet, weil sie ewig sind; aber alle 
diese Dinge werden der Beziehung nach geleugnet, [d. h. es wird 
negirt], dass sie irgend etwas mit geistigem Wesen zu thun 
haben; ebenso wie [man] z. B. das [uns noch aus dem Commen- 
tar zum vorigen Siitra] gegenwiirtige Silber am Perlmutter oder 
die Rothe am Kiystall und dergl. [leugnet], *) Ebenso werden 
auch s^mmtlicbe Dinge, die sich modiliciren, den Zustanden nach 
geleugnet [d. h. im Zustande der Vergangenheit und Zukunft], zu 
[gewissen] Zeiten u. s. w. [d. h. wenn sie noch nicht Produkte 
sind, sondem noch in der materiellen Ursache ruhen]. Und ,ge- 
leugnet werden' bedeutet: das Objekt der Idee der Vemeinuntr 
mit Bezug auf ein [als existirend] anerkanntes Substrat {dharmm) 
sein; .Nichtvorhandensein' {asattca) aber bedeutet [keine absolute 
Nichteristenz , sondem nur eine Art, von] Nichtexistenz (abJidva) 
und zwar eine solche, die nichts anderes ist als das Substrat. *) 

li Die Saijayikas behaupten uamlich, dass die erste Wahmehmung 
..dieses ist SUber“ durch die zweite Wahruehmung ..dieses ist nicht Silber- 
aufgehoben werde; nach der Lehre der Samkhyas aber wird nur die Nicht- 
unterscheidung. welche die Ursache der ersten Wahmehmung ist. durch die 
zweite beseidgt. 

2) L. yatha gukty-ddau tmddhi-Htho-njjat&deh ^phatikddishu vd lau- 
hUyudes tadvat mit der v. 1.. dem MS. und Aph “ oo8. Anm 1 

3) Nach dieser Lehre ist einfach die Erde die Nichtexistenz (der oiAdra) 
des (ant ihr nicht behndlichen) Topfes. der Tisch die Nichtexistenz des ivon 
ihm lOrtgenommenen^ Biiches 
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Man darf nicht sagen, dass BeaiitSt und NichtrealitSt sicli 
gegenseitig widersprechen, weil der [anscheinende] Widerspruch 
anfgehoben wird durch den TJnterseMed der Eelation; denn wie 
bekanntlich die Eotbe in der Form des reflektirenden real ist nnd 
in der Form des im Krystall befindlicben Reflexes unreal *), oder 
wie das Silber in der Form des im Bazar ausliegenden real ist 
und in der Form des auf ein Perlmutterstiick ubertragenen un- 
real, ebenso ist auch die ganze Welt real, soweit ihre Existenz 
als solcbe in Betraebt kommt, aber unreal in der Form der auf 
den Geist ubertragenen, und [wie im Grossen, so im Kleinen ^)]. 
So beisst es; 

j.Denn wenn auch ein Objekt [in Wahrheit fiir den Geist] nicht 
existirt, so hort doch das Welttreiben nicht fur ihn auf, so lange er die 
Dinge [als so existirend] denkt, [sondem es wirkt fort,] wie Unheil im 
Traume naht.“ 

Ebenso wird aucb der Widerspruch von Eealitat und Nieht- 
reabtat anfgehoben dutch den TJnterschied der ZustSnde; denn 
wie z. B. ein Baum, obwobl im ausgewachsenen Zustande real, 
im Zustande des Sprosses unreal ist, ebenso sind die Urmaterie 
und [ihre naehsten sinnbch nicht wabmehmbaren Produkte] so- 
wohl real als unreal. So beisst es : 

„Immerdar bind wahrlich^) die materiellen Dinge und sind nicht; 
weil dies wegen der unbeschreiblichen Eile der Zeit schwer erkennbar 
ist, wird es nicht wahrgenommen “ 

Diese auch im Sutra gelehrte Eealitat und Nicbtrealitat der 
Erscheinungswelt wird [ferner] von der Tradition [in folgendem 
Verse] ansgesagt “) : 

„Die unentfaltete Ursache ist ewig und sowohl realen als unrealen 
Wesens, sie, die von den Erforschern der Wahrheit ,XJrgrund‘ und , Ur- 
materie* genannt wird.“ [V. P. 1. 2. 19].®) 

Dies ist von uns im Commentar zur Brahmamimamsa und 
im Togavarttika ausfuhrlicb erortert und desbalb [bier nur] an- 
deutungsweise behandelt. 


1) Tilge den Interpunktionsstrich hinter drsktam. 

2) Dies bedeutet nach Hamm^ra das ddau hinter caitanya. Z. B. sind 
die einzelnen Blatter real, aber das Bueh ist nicht (in diesem Sinne; real; 
denn wir ubertragen nur den Begriff des Buches auf die Gesammtheit der Blatter. 

3) D. h. das Innenorgan und die Sinne sind real, wenn sie entfaltet sind, 
aber unreal, so lange sie noeh in ihrer Ursache, der Urmaterie, ruhen; die 
letztere dagegen ist real, so lange sie sich nicht entfaltet hat, unreal nach 
der Entfaltung. — Hier ist das Stuck aus der v. 1., das auch im MS. steht, 
einzufogen. 

4) Trenne ahga hhutdni. 

5) L. sniaryate anstatt smdrayishyoli mit dem MS. 

6) In der Bombayer Ausgabe des V. P. Xautet dieser Vers: avyahtam 
]cdra7iam yat, tat ■pradhanam rshi-sattamaih / procyate prahrtih sukehmd 
nityam sad-asadrdtmal.am ,■ 
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Diese Untersuchung ist zu Ende; jetzt wird die durch den 
Zusammenhang nahe gelegte (vgl. Sutra 37 ff.) Untersuchung fiber 
das Wort anhangsweise zum Schluss in Angriff genommen: 

57. Wegen der Vorstellung und Mchtvorstellung 
giebt es keinWort, das die Natur des ,Bedeuters‘ hat. 

Von den Anhangern des Yoga-Systems wird unter dem Namen 
des ,Bedeuters‘ {sphota) *) ein untbeilbares einheitbches Wort an- 
c^enommen wie z. B. ,Topf‘, das etwas anderes sei als die einzelnen 
Buchstaben, geradeso wie z. B. ein Topf als Ganzes etwas von 
den einzelnen Theilen, dem muschelformigen Hals u. s. w. , ver- 
schiedenes sei; denn man empfinde die Emheitlichkeit des Wortes 
ebenso wie die des Topfes, und die Buchstaben konnten wegen 
ihres schnellen Vergehens durch ihre [blosse] Aneinanderreihung 
nicbt den Wortsirm zur Vorstellung bringen ^). Diese besondere 
Art von Wort (gabda) nun, wofiir man auch pada sagen konnte ^), 
wird [von jenen] deshalb ,Bedeuter‘ (sphota) genannt, weil sie die 
.Bedeutung klar (sphvid) mache. *) Ein solcbes Wort [aber] 
ist unbeweisbar. Warum? , Wegen der Vorstellung und Nicht- 
vorstellung* ; [d. h. weil man nur nothig hat sich die folgende 
Alternative vorzulegen;] kommt ein solcbes Wort zur Vor- 
stellung Oder nicbt? Im ersten Fall soil man einfach den durch 
die besondere Aufeinanderfolge [der Buchstaben] bestimmten Buch- 
stabencomplex, durch welchen dieser [,Bedeuter‘] manifestirt wird, 
als dasjenige anerkennen, was denWortsinn zur Kenntniss bringt; 
wozu [dann] jener flberflussige [.Bedeuter‘] ? Im andem FaU kann 
ein ,Bedeuter‘, von dem man gar nichts weiss, nicbt die Kraft 
haben den Wortsinn zur Kenntniss zu bringen. Mithin ist die 
Theorie von dem ,Bedeuter‘ zwecklos ; das ist der Sinn. ®) — 
Weim in irgend einer Weise die Vorstellvmg der Einheitlichkeit 
des Wortes einen [neuen] Smn hervorriefe, so musste auch z. B. 
ein Wald etwas von den einzelnen Baumen verschiedenes sein; 
denn die Vorstellung z. B. des einheitlichen Waldes ist [der des 
einheitlichen Wortes] ganz analog. 


Oben [in Sutra 45] war die Ewigkeit der Vedas geleugnet ; 
jetzt leugnet [der Verfasser im Gegensatz zu den Mimamsakas] 
auch die Ewigkeit der Buchstaben: 


1) ,Wortseele‘ bei Deossen, Cebersetzung der Br. S. 173. 

2) Ans der t. 1. nnd dem MS. — Der Gedanke, welcher der letzten Be- 
merkung zu GniDde liegt , ist: wenn die Schlussbuchstaben eines Wortes aus- 
gesprochen werden, sind die ersten schon zu Grunde gegangen. 

3) padakhya ist hinzngefiigt, damit man cabcla nicbt in der Bedeatnng 
.Gant, Ton' nehme. 

4) Setze einen Interpnnktionsstrich fainter ucyate. 

5) Das folgende ans der t. 1 und dem MS. 
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58. Die Laute sind nicht ewig, weil man be- 
obachtet, dass sie hervorgebracht werden. 

Die [Lehre von der] Ewigkeit der Buchstaben, die darauf 
gegriindet ist, dass man dieselben wiedererkenne ,dies ist das- 
selbe g* n. s. w., ist nicht berechtigt; denn dass [die Buchstaben] 
nicht ewig sind, folgt ans der Beobachtung ,das g ist entstanden* 
u. s. w. Das ist der Sinn. Die Wiedererkennung berabt [nur] 
auf der Homogeneitat [mit dem friiher gehorten], denn sonst wiirde 
auch z. B. ein Topf ewig sein miissen, weil er wiedererkannt wird. 


[Hier] macht [der Mtmamsaka] einen Einwand: 

59. Es wird etwas, dessen Existenz von fruher 
her feststeht, manifestirt, gleichwie ein Topf durch 
eine Lampe. 

,Es ist aber doeb nnr die Manifestimng des Lautes, dessen 
Existenz schon von fruher her feststebt, durch den Ton und [durch 
die Thatigkeit der Sprachorgane als] das Objekt der Idee der 
Entstehung ') [anzusehn].* Als Gleichniss fur die Manifestirung 
[wird von dem Opponenten angefuhrt:] , gleichwie ein Topf durch 
eine Lampe‘. 

[Diesen Einwand] widerlegt [der Verfasser]: 

60. Wenn die Lehre von der [steten] Realitat 
der Produkte [gelten soli], so beweist ihr etwas schon 
bewiesenes. 

Wenn ihr , Manifestirung* die Erreichung des Zustandes der 
Gegenwart unter Aufgebung des Zustandes der V ergangenheit *) 
nennt, so ist das unsere Lehre von der [steten] Realitat der Pro- 
dukte. Da nun eine s o 1 c h e Ewigkeit alien Produkten eigen ist, 
[nicht nur den Lauten und Worten], so beweist ihr [in diesem 
Fall] etwas schon bewiesenes. Das ist der Sinn. 

Und wenn ihr , Manifestirung* nennt, was sich lediglich als 
Wahmehmung des in [dem Zustande] der Gegenwart existicenden 
darstellt, so miissten auch Topfe und dgl. ewig sein. [Denn] 
so gut wie ihr [Mimamsakas bei dieser zweiten Erklarung] im 
FaUe der Worte meint, dass nur die Wahmehmung [der- 
selben] durch das Wirken der Ursache [d. h. durch die Hervor- 
bringung der Tone erzeugt werde und] als Objekt der Vorstellung 
der Entstehung zu gelten habe, [nicht aber die Worte selbst,] 


1) L. utpatti-pratiter mit dem MS. 

2) Ich verbessere yady atitavastha-tyagena ; sammtliche von mir con- 
sultirte Pandits erklarten das in den Handschriften uberlieferte andgatdvasthd'^ 
fur Unsinn und hielten meine Correctur fur nothwendig. 
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ebenso musste man annehmen, [dass] auch im Falle der TSpfe 
nnd dgl. ') [dasselbe Verbaltniss obwalte, d. h. dass durch die 
Handhabung der Topferscheibe, des Stabes u. s. w. nur die Wahr- 
nehmung eines Topfes, nicht aber ein Topf erzeugt werde]. Das 
ist die Meinung. 


Es ist nocb ein friiher nicht erwahnter Grand gegen die 
Zweitlosigkeit des Selbstes anzufvihren; zu dem Zwecke wird die 
[bereits I. 149 ff. begonnene] Widerlegung der Zweitlosigkeit des 
Selbstes wieder aufgenommen : 

61. Die Zweitlosigkeit der Seele besteht nicht, 
weil die Verschiedenheit derselben an Merkmalen er- 
kannt wird. 

Wenn es aucb Stellen fiir die Identitiit der Seelen giebt eben- 
so wie solche fiir die Verschiedenheit derselben von einander, so 
besteht doch nicht die Zweitlosigkeit, d. h. die absolute Identitat'; 
denn die Verschiedenheit lasst sich durch solche Merkmale fest- 
stellen, wie sie sich in dem Ausspruch, der von der Ziege [resp. 
der ungeborenen] handelt , [fret. 4. 5] und in ahnlichen erwahnt 
finden, nSmlich dadureh, dass [die eine Seele] die Materie aufgiebt. 
[die andere] nicht, und durch das, [was sonst noch in KariM 18 
an Griinden zusammengestellt ist]. Das ist der Sinn. Denn diese 
charakteristischen Thatsachen wSren bei der absoluten Identitat 
[der Seelen] unerklarlich, da man, wie schon [I. 150] gesagt, solche 
Ausspriiche nicht durch die Verschiedenheit der Upadhis erklaren 
kann. Die Schriftstellen aber fur die Identitat [der Seelen] 
sind dahin zu deuten, dass sie dasselbe besagen, wie die Stellen, 
welcbe von der Aehnlichkeit oder [Gleichartigkeit derselben] handeln, 
d. h. dass sie [nur] diejenige Identitat meinen, welche als Nicht- 
vei-schiedenartigkeit oder [Zugeborigkeit zu einem Genus] zu de- 
finiren ist ; denn dass [jene Schriftstellen] diese Bedeutung haben, 
ist auch dadureh festzustellen, dass sonst das Aufhoren des Sub- 
jektivirungswabns und abnlicher [fehlerhafter Empfindungen] nicht 
zu erklaren ware. 


Als ein Grand gegen die Identitat der Seelen ist [hiermit] 
das Merkmal, [d. h. die darauf gegiiindete Schlussfolgerang,] an- 
gefiihrt. Gegen die Einheit von Seele und Nicht-Seele aber, die 
in solchen Schriftstellen gelehrt ist, wie ,Seele allein ist dieses 
AID [Chand. 7. 25. 2], .Brahman allein ist dieses AID [Mund. 2. 
2. 11: ^rs. Tap. 2. 17], spricht auch die Sinneswahrnehmung. 
Dies sagt [der Verfasser im folgenden aus] ; 

1) L cabdeshv ivo ghatddijthv apt vor hdrana-vydpdrena mit der 
V. 1. und dem MS.: Aph.^ 362 Anm. 2 sind die Worte irrthumlich dahiuter 
eingefiigt. 

2) Aus der v. 1. und dem 3JS 
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62. Ebenso wenig mit dem, was Nicht-Seele ist, 
weil dies durch die Sinneswabmehmung widerlegt wird. 

Ebenso wenig ist die Seele identisch mit dem, was Nicht- 
Seele ist, d. h. mit den Objekten des Genusses, also mit der Er- 
scbeinungswelt ; denn dies wird [nicht nur durcb Sclilussfolgerungen, 
sondem] aucb durch die Sinneswabmehmung widerlegt. Wenn 
die Seele mit alien Gegenstanden des Genusses [resp. der Er- 
fahrang] identisch wSre, wurde auch zwischen Topf und Kleid 
kein Unterschied bestehen, weil beispielsweise der Topf mit der 
Seele identisch sein wiirde , die [ihrerseits wieder jener Anschau- 
ung zufolge] mit dem Kleide identisch ist. Eine solche [Iden- 
titat] wird nun durch die Sinneswabmehmung, die eine Ver- 
schiedenheit erkennen lasst, widerlegt. Das ist der Sinn. 


Um das Verstandniss der Schiiler zu voUer Klarheit zu 
bringen’), erlautert [der Verfasser noch weiter] den zwar sehon 
zum Abschluss gebraehten Gegenstand: 

63. Mcht zwischen den beiden, eben deswegen. 

Ebenso wenig bestebt zwischen den beiden zusammengenom- 
men, d. h. zwischen Seele und Nicht-Seele, eine absolute Iden- 
titat; ,eben deswegen*, d. h. aus denselben zwei Griinden. Das 
ist der Sinn. 


,Was wird aber dann aus solchen Schriftstellen, wie „Seele 
allein ist dieses [All“, Chand. 7. 25. 2]?“ Darauf erwidert [der 
Verfasser] : 

64. Dort liegt ein andrer Zweck vor, fur die nicht- 
unterscbeidenden. 

jFiir die nicht-unterseheidenden*, d. h. mit Eiicksicht auf die 
Mensehen, welche die unterscheidende Erkenntniss nicht erreicht 
haben, liegt ,dort‘, d. h. in der [Lehre von der] Zweitlosigkeit, 
ein andrer Zweck vor, [es handelt sich namlicb um] ein Eingehen 
[auf landlaufige Vorstellnngen] zu Kultuszwecken. Das ist der 
Sinn. Denn im taglichen Leben herrscht in Eolge der Nicht- 
unterscheidnng die VorsteUung, dass Korper und Seele, Genossenes 
und Geniesser, identisch seien: ,Ich bin gelb‘, ,mein Selbst ist 
Bhadrasena* u. s. w. Auf diese landlaufige VorsteUung also ein- 
gehend, ordnet die Schrift nur fur solche Leute eine derartige 
Verehrung [der Zweitlosigkeit] an, um das Sattva [ihres Innen- 
organs] zu lautem und [um sie auf den Weg zur Erkenntniss zu 
fiihren]. Deshalb leugnet die Schrift auf dem Standpunkte der 
absoluten Wahrheit, dass die Objekte der Verehrung Seele seien, 
z. B. an der folgenden SteUe: 


1) Das MS. hat vaiedradyaya wie die v. 1. und Apli." 364, Anm. 2. 
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,yf»s mit dem Denkorgan nicht denkt, durch welches [aber], wie 
man lehrt, das Denkorgan denkt, dies allein erkenne als Brahman, nicht 
das, welches man hier Terehrt." [Kenop. 1. 6]. 


[Der Verfasser] lehrt nun, dass es fur diejenigen, welche sich 
zn der Zweitlosigkeit bekennen *) , auch keine materielle Ursache 
der Welt geben kann: 

65. Weder die Seele noch das Nichtwissen noch 
beides [kann] die materielle Ursache der Welt [sein], 
wegen der XJnberOhrtheit. 

Weder die reine Seele noch das in der Seele ruhende Nicht- 
wissen noch beides, wie Topf und Deckel zusammengenommen, 
kann die materielle Ursache der Welt sein, wegen der Unberiihrt- 
heit der Seele. Denn nur durch die besondere Verbindung, welche 
,[enge] Beriihrung* heisst, entsteht die Umgestaltung der Dinge. 
Wegen dieser Unberuhrtheit kann die reine Seele weder ohne ein 
zweites die materielle Ursache sein, noch auch durch Vermittlung des 
Nichtwissens, weil schon oben [V. 13] eine Verbindung mit dem Nicht- 
wissen [ebenj wegen jener Unberuhrtheit [der Seele] als ausgeschlossen 
erwiesen wurde, weil femer das Nichtwissen unreal ist und deshalb 
nicht die materielle Ursache realer Dinge sein kann, und weil, wenn 
es [von unsem Gegnern] fur real erklSrt wiirde, durch dasselbe eine 
Zweiheit ‘) gegeben ware. Femer hat man nirgends beobachtet, 
dass das Nichtwissen materielle Ursache sei; denn in dem Palle ®) 
des Irrthums, dass Perlmutter Silber sei, und ahnlicher [Irrthiimer] 
gilt [uns] das Nichtwissen als causa efficiens und der innere Sion 
ds causa materialis. weil der aus dieser Veranlassung [d. h. aus 
Veranlassung solcher irrthumlicher Anschauungen] entstehende Ein- 
druck ein Attribut des inneren Sinnes ist. — Ebenso wenig wie 
eines [der beiden, die Seele oder das Nichtwissen,] fur sich die 
materielle Ursache sein kann , konnen es auch beide [zusammen] 
sein, eben wegen der Unberuhrtheit [der Seele]. Das ist der 
Sinn. '') In der Brahmamimamsa aber wird angenommen , dass 
das Nichtwissen als etwas unreales, in der Seele ruhendes sich im 
Luftraum befinde, dem Winde vergleichbar, und dass vermittelst eines 
solchen Nichtwissens das Brahman nur enthaltende Ursache sei. 

1) L. advaita-vadinam mit der v. I , dem MS. und Aph.® 366, Anm 1 

2) Die Variante ndtma ndvidya, die auch das MS. hat, ist vorauziehen. 

3) Hier ist mit dem MS. das funfzeilige Stuck aus der v. 1. einzufugen 
nicht erst, wie F. E. HsU, Patbantara-suci-pattra S. 23 angiebt, hinter 
(uamhhavity artJiah. 

4) L. mit dem MS. tayaiva di-aita-prma{,gdc ca anstatt des unsinnigen 
tayaii-ddi-aitcfi. 

5 1 L. “sthale anstatt '‘sthdne mit dem MS. 

6i Anstatt der im Teat gedruckten Stelle yadi cavidya bis cavibhdgetia 
drei Zeilen weiter ist hier das grossere Stuck aus der v. 1. , das auch das MS 
hat. anfzunehmen. 
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Dies wird auch von nns anerkannt ; denn es ist nur die von uns ge- 
lehrte TJrmaterie, welche von jenen [den Vedantisten] mit dem Aus- 
druck ,Mchtwissen‘ benannt ist, und es kommt auf dasselbe binaus, 
wenn wir annehmen, dass die Urmaterie die causa materialis der 
um der Seele willen existirenden Erscheinungswelt sei, wahrend 
die Seele einfach den Behalter bilde. Polgender Unterschied aber 
besteht [zwischen den beiden Lehren] : jene nehmen an, dass auch 
das Wirken der TJrmaterie auf einem [bewussten] Entsehlusse be- 
ruhe, wir dagegen nicht. Ebenso wird die von jenen we gen 
der [ranmlichen] TJngetrenntheit gelebrte Zweitlosigkeit 
[d. h. Identitat von Seele und Materie] auch von uns angenommen. 
Und auch in der Schrift wird an solchen Stellen wie ,Seiend nur, 
o Lieber, war dieses im Anfang, eines nur ohne ein zweites •)“ 
[Chand. 6. 2. 1] lediglich diejenige Zweitlosigkeit gelehrt, welche 
sich als [raumliehe] Ungetrenntheit [von Geist und Materie] dar- 
steUt. [Solche Stellen sind in diesem Sinne anfzufassen] wegen 
einer anderen Schriftstelle, welche lautet : ,Nicht aber ist das, was 
er erblickt, ein zweites, ein anderes, von jenem getrenntes* [Brh. 
4. 3. 23 — 30]. Ebenso heisst es; 

„[Iin Anfang] war Denken und Objekt^ ein elnziges unnnterschie- 
denes ; von diesen beiden ist das eine, das Objekt nSmlich, die Urmaterie 
in ihrer Doppelnatur [d. h. als nnentfaltete und entfaltete] , die andere 
Kealitat aber ist das Denken, das Seele genannt wird.“ 

,Ununterscliieden‘ bedeutet ,ungetrennt‘. Demnach ist der In- 
halt der Upanishaden (veddnta) nicht die Zweitlosigkeit der Seele 
im Sinne von Untbeilbarkeit. Trotzdem geben die modemen 
Vedantisten alles, was bier als Einwand vorgebracbt worden ist, 
fur die Lebre der Brabmamimamsa aus ; dieses aber ist als etwas 
nicht in den Brahmastitras gelehrtes, ja sogar ihnen widersprecben- 
des von uns dort [d. h. im Commentar zur Brabmamimamsa] ver- 
worfen. Man erinnere sich, dass auch bier [in diesem Buche] die 
[wirkliche] Lebre der Brabmamimamsa nicht angegriffen, sondern 
nur der gewaltsam in die Upanishaden hiaeingedeutete Sinn zuruck- 
gewiesen wird. Dies gilt ebenso auch fiir die folgenden Sutras. 


[Von dem Verfasser] selbst ist [I. 145] gelehrt, dass die Seele 
ihrer Natur nach Licht sei. Mit Bezug darauf widerlegt er nun 
den Einwand, dass zufolge der Schriftstelle Denken und Wonne 
ist das Brahman* [Brh. 3. 9. 28] auch die Wonne zu dem Wesen 
der Seele gehore : 


1) Tilge nach dam Wortlaut des MS. das nicht in der Dpanishad stehende 
brahma. 

2) Vgl. oben im Comm, zu I. 61, S. 47 Z. 1 der Ausgabe. Wie dort, 
ist auch hier jndnam atho 'py artha oder wohl besser jndnam atho artha 
zu lesen. Vgl. S. 73 dieser Uebersetzung, Anm. 5. 

3) Tilge mit dem MS. das auch in der Dpanishad fehlende satyam. 
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66. Nicht ist ein und dasselbe seiner Natur nach 
Wonne und Denken, weil diese beidenverschieden sind. 

Ein und dasselbe Subjekt ist nicbt seiner Natur nacb beides, 
Wonne und Denken, weil zu der Zeit, da man Schmerz empfindet, 
nicbt das Gefiihl der Freude existirt, also Freude und Empfinden b 
verscbieden sind. Das ist der Sinn. Und man kann nicbt sagen, 
dass die Freude eine besondere Art von Empfinden sei, weil das 
Empfinden [resp. Denken], welches das Wesen der Seele ausmacbt, 
untheilbar [d. h. einheitlich] ist. Eben darum kann man ancb 
nicbt sagen, da.ss zu der Zeit, da [darch die Schmerzempfindung] 
das geistige Wesen [der Seele] zum Bewusstsein kommt, die Freude 
verbullt werde ; weil wegen der untheilbaren Einheit, [welche nach 
eurer, der modemen Vedantisten, Meinung zwischen Empfinden, 
resp. geistigem Wesen, und Freude besteht,] dann, wenn die Wonne 
verhiillt ist, das Gefuhl ,ich empfinde Scbmerz“ unerklarlicb sein 
wiirde. Denn die Seele hat nicbt verscbiedene Theile, so dass, 
aucb wenn der Wonne-Theil verhiillt ware, doch der Denktbeil 
nocb zum Bewusstsein komraen konnte. Aucb darf man nicbt 
sagen, dass diese Argumentationen wegen der Autoritat der Scbrift 
ungiltig seien; denn sowohl in der Scbrift z. B. an der Stelle 
^Nicht Wonne und nicbt wonnelos*, als aucb in der Tradition 
z. B. an der Stelle: 

„Schmerzlos und frendlos ist das Brahman, Vergangenheit, Znkunft 
and Gegenwart." 

ist ebenso die Wonnelosigkeit [des Brahman] gelehrt, und deshalb 
kommt bei diesem Punkt nur die Argumentation in Betracht;*) 
und in der Scbrift selbst ist gelehrt, dass negative Scbriftstellen 
die starkere Beweiskraft baben, [wenn Stellen positiven und nega- 
tiven Inhalts mit einander im Widersprucb stehen], weil sonst auf 
Grand der Scbriftstellen, welche lehren, dass der Wille [der gott- 
lichen Seele] in Erfiillang gehe u. s. w'. [z. B. Chand. 3. 14. 2; 
8. 7. 1] der Seele aucb Wiinsche und andere Attribute zugeschrieben 
werden miissten. 

,Was wird unter diesen Umstanden aber aus den Schrift- 
stellen, welche von der Wonneartigkeit der Seele sprecben ?“ Darauf 
erwidert [der Yerfasser]; 

67. Wegen des Aufhorens des Schmerzes steht 
es in uneigentlicher Bedeutuug. 

Wegen des Aufhorens des Schmerzes [bei der Erreichung 
der unterseheidenden Erkenntniss] ist das \\ort ,Wonne‘ in der 
Scbrift mit Bezug auf das Selbst in uneigentlicher Bedeutung ge- 

1) Empfinden !jnana) gilt al» Denken. 

2i Der Kest aos der v. 1. nnd dem MS 

3) Vgl. oben S. 157 dieser Uebersetzung. 
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braucht. Das ist der Sinn. ’) TJnd die Eigenthiimlichkeit, [welche 
die Veranlassung dafur ist] von dem [Selbst so etwas auszusagen], *) 
liegt in der Thatsache, dass [das Selbst] einem das allerliebste 
ist; denn diese Thatsache folgt ans solchen Schriftstellen wie 
,Es ist lieber als ein Sohn“ [Brh. 1. 4. 8], ans logisehen Griinden 
nnd dem [eignen] Gefuhl. Das ist gemeint. 

Soheisst es: ,Freade ist das Vergehen vonSchmera undFreude.* 
Die Schriftstelle aber ,Nicht wonnelos* (s. anf der vorigen Seite) handelt 
von der dem Upadhi [d. h. dem Innenorgan] eigenen Wonne, ge- 
radeso wie die Schriftstellen, welche lehren, dass der Wille [der 
gottlichen Seele] in Erfiillung gehe u. s. w. [z. B. Ch^d. 3. 
l4. 2 ; 8. 7. 1, sich anf das Innenorgan beziehen]. Wenn aber 
irgend ein [AnhUnger ^ankara’s] sagt: ,Die Freudartigkeit des 
Selbstes ist daraus zu erschliessen, dass es [von alien Menschen] 
nnabhangig von dem Upadhi geliebt wird“, so ist dies nicht [richtig]; 
denn die Liebe [zum Selbst] erklart sich schon dadurch, dass die 
Sehmerzlosigkeit sein Wesen ausmacht; und ebenso gut wie der 
BegrifiF der Freude oder [des Mittels znr Freude] , mft auch der 
des [blossen] Selbstes die Liebe hervor, da man sonst anch Gluck 
liber die Freude eines andem empfinden musste. 


[Der Verfasser] nennt nun den Hauptgnmd (bya, vgl. S. 94) 
fur den Gebrauch [des Wortes ,Wonne‘] im uneigentlicben Sinne: 

68. Es ist eine Verherrlichung der Erlosung for 
die schwachen. 

Zum Besten der schwachen, d. h. der unwissenden, preist die 
Schrift das Erldstsein, welches das Wesen des Selbstes ausmacht, 
— d. h. das Aufhoren des Schmerzes — als Freude, um das 
Interesse dafur anzuregen. Das ist der Sinn. 

Um direkt zu begrunden, was schon oben [I, 61 If.] gelehrt 
wurde , dass namlich das Innenorgan etwas entstandenes ist, 
widerlegt [der Verfasser] den Einwand, dass das Denkorgan aU- 
gegenwartig sei : 

69. Das Denkorgan ist nicht allgegenwartig, weil 
es ein Werkzeug oder ein Sinn ist. 

Das Denkorgan {rnanas), d. h. [hier] das Gesammt-Innenorgan, 
ist nicht allgegenwartig, weil es ein Werkzeug ist so gut wie 
Messer und dgl. Das Wort ,oder‘ soil eine beschrankte Alter- 
native ausdrucken ; das bedeutet : auch weil ein bestimmtes Innen- 


1) Der folgende Satz ans der t. 1. und dem MS. 

2) gunah — gauna-prapogasya nimittam, P. 

3) In der Upanishad steht noch etat hinter tat. 

4) Echt indisch! 

5) L. antaJdaranotpatteh mit der v. 1., dem MS. undAph.^ 370, Anm. 2. 
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organ, das dritte namlich, ein Sinn ist, kann es nicht allgegen- 
wartig sein. Die den Korper durchdringende, [d. h. an dem ganzen 
Korper zu beobachtende,] Empfindung und [Bewegnng] erklSrt sich 
dadurch, dass [das Innenorgan] von mittlerer Ansdehntmg ist. 


Dem Bedenken, dass hierin kein zwingender Beweis liege, 
begegnet [der Vetfasser] mit folgender fur seine Theorie sprechen- 
der Argumentation: 

70. Wegen der Bewegung, weil die Schrift von 
dem Wandem spricht. 

Weil die Sebrift lebrt, dass das Selbst in die andere Welt 
wandere, [weil aber das allgegenwartige Selbst nicht wandem kann,] 
es also feststeht *), dass die Bewegnng seinem Upadhi, dem Innen- 
organ, zukommt, kann dieses nicht aUgegenwartig sein. Das ist 
der Sinn. 

Um zu begriinden, dass der innere Sinn ein Produkt ist 
widerlegt [der Verfasser] auch die Meinung [der Naijayikas und 
Vai^eshikas], dass derselbe theillos [d. h. ein Atom] sei: 

71. Er ist nicht theillos, wegen der Yerhindung 
mit jenen, gleiehwie ein Topf. 

Das Wort jene‘ bezieht sich auf die Sinne, von denen in dem 
Sdtra [69] oben die Rede war. Der innere Sinn ist nicht theil- 
los, weil er gleichzeitig mit verschiedenen husseren Sinnen in Ver- 
bindung tritt, sondera gleiehwie ein Topf von mitUerer Ausdehnung, 
d. h. aus Theilen bestehend. Das ist gemeint. [Dabei] ist rie- 
doch] im Auge zu behalten. dass das Innenorgan im Zustande 
der Ursache allerdings atoraistisch ist. 


[Der Verfasser] negirt nun die [von den Naiyayikas und Vaice- 
shikas angenommenej Ewigkeit des inneren Sinnes, der Zeit u. s. w. 

72. Ausser der UiToaterie und der Seele ist alles 
unbestandig. 

Das ist verstiindlich. — Im Zustande der Ursache wird das 
Innenorgan der Aether u. s. w. [d. h. Zeit, Raum] ,Urmaterie‘ 
genannt, aber nicht ,Urtheilsorgaii- u. s. f.^). .veil [dann] die be- 
sonderen [fur jene Dinge] charakteristischen Eigenschaften , der 
JsescDiuss etc., noch nicht vorhanden siad. 


Aph 


V ^ MS. und Aph.^ 371 Anm 4 

* 373 «statt der vf I, dem Mrund 
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,Nach solchen Schriftstellen wie: 

„Die Maya erkenne man als die Unnaterie and den Leiter der 
MSyk ais den grossen Gott. Von dessen Tbeilen ist diese ganze Welt 
erfnllt." [^vet. 4. 10] 

bestehen aber doch anch Seele und Unnaterie aus Tbeilen, sind 
mithin unbestandig ?“ Darauf erwidert [der Verfasser]; 

73. Keine Theile sind an dem Ganzen ') zu finden, 
weil die Schiift die Theillosigkeit lehrt. 

Dem Ganzen *) , d. h. der Seele sowohl als der Urmaterie, 
darf man keine Theile zuscbreiben, weil die Schrift die Theillosig- 
keit lehrt, z. B. an der folgenden Stelle: 

„TheUlos, werklos, ruhig, tadellos und fleckenlos." [Qvet. 6. 19]. 

Das ist der Sinn. Die [von dem Opponenten] angefiihrte Schrift- 
stelle [Qvet. 4. 10] erwahnt das Verhaltniss von Theilen und 
Ganzem [in uneigentlicher Bedeutnng], nnr in dem Sinne der Un- 
getrenntheit -) , wie [ein solches Verhaltniss besteht] zwischen 
dem Baum und dem Wasser und zwischen dem Geiste des Vaters 
und dem des Sohnes. 


[In Sutra I. 1] ist gelehrt, dass die Erlosung das Authbren 
des Schmerzes sei. Um dieses genau festzustellen, widerlegt [der 
Verfasser] nun die Meinung anderer [zunbchst der Mim&msakas] 
Tiber diesen^) Begriff der Erlbsung: 

74. Die Erlosung ist nicht eine Manifestirung der 
Wonne, wegen der Qualitatlosigkeit. 

Dem Selbst gehSrt keine Qualitat an, d. h. weder die Wonne 
noch deren Manifestirung; und [die Wonne macht auch nicht das 
Wesen des Selbstes aus, denn] das Wesen ist ewig und deshalb 
nicht dureh Mittel zu erreichen, [wahrend man die Erlbsung auf 
diese Weise erreichen kann]. Darum ist die Erlosung nicht eine 
Manifestirung der Wonne. Das ist der Sinn.^) Gemeint ist, dass 
die MEinifestirung der Wonne in Brahman’s Welt oder in anderen 
[Himmeln] nur eine Erlosung im uneigentliehen Sinne sei, da wir 
sonst in Widerspruch mit der Schrift treten warden, welche lehrt : 
,Der Wissende ISsst Freude und Rummer hinter sich* [cf. Rath. 
2. 12]. Femer [mussten wir], auch wenn [wir zugeben wollten. 


1) L. bhdgino (resp. bhdginah) mit der v. 1., dem MS. und den anderen 
Commeutaren; cf. Aph.^ 374, Anm. 2. — Wenn bhogino gelesen werden durfte, 
ware es mit Bezug auf die Seele subjektiv als ,der Geniesser*, mit Bezug auf 
die Urmaterie objektiv als ,das genossene* zu fassen. 

2) ca vibhdga-mdtreiia ist mit dem Texte Nage^a’s in edvibhdga-m&trena 
zu verbessem. — Anstatt gyita-puira cetanayor iva hiitte Vijuanabhikshu auch 
Caitra-Maitra-cetanayor iva sagen kbnnen 

3) tatra = dukkha-nivrttau sthite, P, 

4) Der Best aus der v. 1. und dem MS. 
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dass] die Manifestirung [der Freude] eine Qualitat des Selbstes 
sei, [doch fragen]: ,Soll dieselbe ewig oder nicht ewig sein?* Im 
ersten Fall wiirde sie schon vorhanden sein, konnte mithin nicht , 
das Ziel der Seele darstellen, im zweiten Fall wiirde sie ein ent- 
standenes Ding, also verganglich sein und damit [auch] die Er- 
losung verganglich sein miissen. Deshalb ist die Behanptung der 
modemen Vedantisten, dass die definitive Erlosung eine Manifesti- 
rung der Wonne sei, eine Irrlehre. Damit haben wir [diesen 
Gegenstand bier nur] andeutungsweise behandelt. 

75. Nicht die Vemichtung besonderer Eigen- 
schaffcen, aus demselben Grunde. 

Ebenso wenig ist die Vemichtung sammtlicher besonderer 
Eigenschaften die Erlbsung, [wie die Vai 9 eshikas und Naiyayikas 
annehmen] ; ,aus demselben Grunde*, d. h. wegen der Qualitatlosig- 
keit [der Seele], Das ist der Sinn. Wenn [uns darauf eingewendet 
wird]: ,Wie kann aber dann die Erlosung als das Aufhoren des 
Schmerzes bezeichnet werden, da doch auch die Schmerzlosigkeit 
eine Qualitat ist?“, [so erwidera wir: Dieser Einwurf ist] nicht 
[bereehtigt] ; denn von uns wird die Schmerzlosigkeit das Ziel 
der Seele nur deshalb genannt, weil [der Schmerz mit dieser in 
der Weise] verbunden ist. dass er von ihr [zur Zeit des Gebun- 
denseins] empfunden wird [und zur Zeit der Erlbsung nicht; aber 
wir geben nicht zu, dass der Schmerz oder die Schmerzlosigkeit 
der Seele inharire]. 


76. Nicht ein besonderes Wandem des bewegjmgs- 
losen. 

Ebenso wenig ist das Wandern zu Brahman’s Welt die Er- 
losung, weil das Selbst bewegungslos ist und deshalb nicht wan- 
dert. Und wenn man annimmt, dass [nicht das Selbst, sondem 
sein Upadhi], der innere Korper, [wandere], so kann von einer 
Erlbsung nicht die Rede sein; [denn so lange das Selbst noch 
mit dem inneren Korper in Verbindung steht, ist es nicht erlost]. 
Das ist der Sinn. 


77. Nicht die Vernichtnng des Einflusses der 
Formen, wegen des Fehlers der Momentanitat u. s. w. 

Ebenso wenig ist die Ansicht der Heretiker [d. h. der buddhi- 
stischen Kshanikavadins] richtig. dass 1) das Selbst nichts als 
momentanes Erkennen sei, 2) das Gebundensein die Thatsache, 
dass dieses die Form der Objekte annehme, 3) die Erlosung das 
Zugrundegehen des Einflusses [dieser Foimen], d. h. der von 
ihnen hinterlassenen Eindrucke ; denn .wegen des Fehlers der Mo- 
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mentanitat u. s. w.‘ *) konnte die Erlosnng nicht das Ziel der Seele 
sein. Das ist der Sinn. 


[Der Verfasser] weist nun eine andere [Erklarung der] Er- 
losung von Seiten eines Heretikers [d. h. eines Qdnyavadin] zuriick : 

78. Nicht die ganzliche Vemichtung, weil diese 
nicht das Ziel des Menschen ist, und wegen anderer 
Fehler. 

Ebenso wenig ist die Erlosung die vbllige Vemichtung des 
Selbstes, welches seinem Wesen nach Erkennen ist, weil die Er- 
fahrung des tUglichen Lebens lehrt, dass die Aufhebung des Selbstes 
nicht das Ziel des Menschen ist, und aus anderen [Griinden]. *) 
Das ist der Sinn. 


79. Eben darum auch [nicht] das Nichts. 

Auch ist die Erlosung nicht die Aufhebung der ganzen aus 
Erkennen und Objekten des Erkennens bestehenden Welt, ,eben 
darum‘, d. h. weil durch die Vemichtung des Selbstes, [das ja 
auch in diesem Falle zu Gmnde gehen wiirde,] nicht das Ziel des 
Menschen [erreicht wird]. Das ist der Sinn. 


80, Ebenso wenig das Erlangen eines Landes 
n. s. w., weil Verbindungen zur Trennung thhren. 

Ebenso wenig ist, [wie die MateriaUsten meinen,] der Besitz 
eines schonen Landes, Vermogens, Weibes u. s. w. die Erlosung, 
weil es in der Schrift heisst; 

jjVerbindungen fuhren zur Trennung, und das Leben fuhrt zum 
Sterben.” 

Das ist der Sinn. Demnach ist der Besitz wegen seiner Ver- 
gSnglichkeit nicht die Erlosung. 


81. Nicht die Verbindung des Theils mit dem 
Ganzen. 

Die Erlosung ist nicht, [wie die Anhanger ^^ukara’s sagen,] 
das Aufgehen des Theils (bhdga = amga), d. h. der individuellen 
Seele, in das Ganze (bhagin == am(^n), d. h. in die hochste Seele, 


1) adi bedeutet; wegen des Fehlers, dass bei dieser Auffassung das Er- 
bennen kein Substrat hat. 

2) Denn was soil erlost werden, wenn das Selbst in jedem Augenblick 
ein anderes ist? 

3) D. h. weil vielmehr die Menschen bekauntlich eine Abneigung gegen 
diesen Oedanken haben, nnd weil das Selbst nnvergSnglich ist. 

Abhandl. d. DMG IX. 3. 


2ii 
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1) aus dem [im vorigen Sutra] angefiihrten Grande ; ,weil Verbin- 
dungen zur Trennung fiihren*, 2) weil wir keinen Gott [d. h. 
keine ,h6ehste Seele‘] anerkennen, und weil sehliesslich 3) die 
Selbstauflosong nicht das Ziel des Menschen ist. Das ist der Sinn. 

82. Auch nicht der Besitz der Fahigkeit sich un- 
sichtbar zu machen und anderer [Krafte], weil dieser 
mit Nothwendigkeit zu Grunde geht wie anderer Besitz. 

Auch die Verbindung mit der Fahigkeit sich unsichthar zu 
machen und mit den andern [ubematurlichen] Kraften ist nicht 
die ErlSsung, weil diese ebenso wie die Verbindung mit anderen 
KtSften [oder Wiirden, z. B. mit dem Konigthum,] mit Sicherheit 
zu Grunde geht. Das ist der Sinn. 

Wenn man aber [mit Aniraddha] itara-viyogavat liest ,wie 
[alles] andere, [was wir besitzen, von uns] scheidet“, so ware dies 
ein Gleichniss fiir das Zugrundegehen. *) 

83. Ebenso wenig die Gewinnung der Wilrde 
Indr-a’s oder eines andem [Gottes], aus demselben 
Grunde. 

Ebenso wenig ist die Erlosnng die Erlangung der gottlichen 
Macht z. B. Indra’s, weil diese wie [alle] andere Macht vergang- 
lich ist. Das ist der Sinn. 


[Der Verfasser] widerlegt nun den Widersprach eines Oppo- 
nenten [d. h. eines Naiyayika oder Vai^eshika] gegen das [I. 61] 
gelehrte , dass namlich die Sinne aus dem Subjektivirangsorgan 
entstanden seien; 

84. Die Sinne sind nicht aus den Elementen ent- 
sprungen, weil die Schrift lehrt, dass sie dem Sub- 
jektivimngsorgan entstanunen. 

Die Construktion ist verstandlich. — Oben hat [der Yer- 
fasser] seine Lehre aufgestellt. und in diesem Buche werden die 
[abweichendenj Ansichten anderer wiederlegt: deshalb liegt [bier] 
nicht eine uberfinssige Wiederholung vor. -) 

[Der Verfasser] wendet sich nun . von der Anschauung aus- 
gehend, dass auch Krafte und lifanliclie Dinge Principien seien. 
gegen die Constatirung bestimmter Kategorien von Seiten anderer 
und gegen [die Meinung], dass schon aus der blossen Kenntniss 
derselben die Erlosung folge: 


1 1 l>er Schlnsssatz aos der v. I. und dem MS. 
2) Sach der v I. und dem MS. 
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85. Die BeschrSnkung auf sechs Kategorien ist 
nicht [ricMig], noch‘) ergiebt sich die Erlosung aus 
der Kenntniss derselben. 

Die Beschrankung der Vai^esHkas auf die Kategorien Stoff, 
Qualitat, Bewegung, Gemeinsamkeit, Verschiedenheit rind Inharenz, 
sowie die Annahme, dass aus der Kenntniss derselben die Er- 
losung folge, ist wiUkiirlich ; denn ausser [diesen sechs Kategorien] 
existiren noch die Krafte und andere Dinge , desgleichen giebt 
es ausser den neun Stoffen [der Vai9eshikas], Erde u. s. w. **), noch 
[einen weiteren Stoff, namlich] die TJrmaterie; und ferner entsteht 
die Erlosung, wie gesagt, nur aus der Unterscheidung der Ur- 
materie [und der Seele]. Das ist der Sinn. Denn — [um einen 
von diesen Stoffen mit seiner charakteristischen Eigenthiimhchkeit 
herauszugreifen] — die landlaufige VorsteUung z. B. der Erde he- 
ruht durchaus darauf, dass dieselbe mit dem Geruch behaftet ist, 
und der Geruch existirt nicht, wenn [die Materie] sich im Zu- 
stande des Gleiehgewichts befindet. Daraus [folgt, dass] der all- 
gemeine Begriff der Erde ebenso wie der des Topfes und dgl. 
nur den Produkten [aber nicht der TJrsache, d. h. der TJrmaterie] 
innewohnt. So heisst es : 

..[Damals] gab es weder Tag noch Nacht, weder Himmel noch 
Erde, weder Finsterniss noch Licht, noch irgend etwas anderes, wie 
Tone und dergleichen *) diirch die Wahmehmung oder [Schlnssfolgerung] 
zu erkennendes; das einzige war damals das arstoffliche und das Brah- 
man, die Seele [V. P. 1. 2. 23]. 

86. Ebenso auch [nicht] auf die sechzehn u s. w. 

Ebenso wenig gilt die BeschrSnkung auf die sechzehn in dem 

Nyaya-System angenommenen [Kategorien] oder auf andere [Zahlen], 
wie sie von den Pa9upatas und sonstigen [Sektirem , z. B. den 
Jainas] angefuhrt werden, noch folgt aus der blossen Kenntniss 
dieser [Kategorien] die Erlosung; denn es existirt [immer noch] 
ein Plus von Dingen in der [im Commentar zum vorigen Sdtra] 
beschriebenen Weise. Das ist der Sinn. Nach unsrer Meinung 
aber besteht folgende Beschrankung; von ewigen Dingen giebt es 
nur zwei [die Seele und die TJrmaterie] ; diese ewigen [beiden] und 
die nicht-ewigen zusammengenommen aber sind es ftinfundzwanzig. 
In diesen funfondzwanzig Substanzen sind [alle] anderen [von uns 
nicht speciell genannten Dinge], Qualittiten, Bewegungen, allgemeine 
Begriffe, Krafte u. s. w., einbegriffen. 


1) L. muktiq ca mit der v. 1, dem MS. uiid Aph.* 381, Anm. 4. 

2) D. h. noch 'WsiSseT, Feuer, Luft, Aether, Ranm, Zeit, Seele, innerer Sinn. 
3,1 Dieser Zusatz aus der v. 1. und dem MS. 

4) Die Bombayer Ausgabe des V. P. hat rrotradi anstatt cabdddi. 

5) Welche funf Kategorien constatiren; vgl. Colebrooke, Misc. lissays- I. 
431 und den Abschnitt fiber das Pa9upata-System im Sarva-dar^ana-saingraha. 

2 ( 1 * 
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TJm nun die oben [I. 61 und sonst] vorgetragene Lehre, 
dass die fiinf Elemente Prodnkte sind , zu begriinden, widerlegt 
[der Verfasser] die von den Vai^eshikas und anderen [d. h. von 
den Naiyayikas und Jainas] angenommene Ewigkeit der Atome 
der Erde u. s. w. : 

87. Die Atome sind nicht ewig, weil die Schrift 
lehrt, dass sie Prodnkte sind. 

Die [sogenannten] Atome der Erde u. s. w. sind nicht ewig, 
weil die Schrift lehrt, dass auch diese Atome noch Produkte sind. 
Das ist der Sinn. Obschon eine solehe Schriftstelle von uns nicht 
nachzuweisen ist, weil sie im Laufe der Zeit verloren gegangen, 
Oder [was sonst der Grund sein mag] , so ist sie doch aus den 
Worten des Lehrers [d. h. aus dem Satra] und aus der Ueber- 
lieferung des Manu zu erschliessen. Bei Mann [1. 27] heisst es ja: 

..Aus dieseii fiinf') zusammen, welche die atomistischen vergang- 
lichen Onindstoffe heissen. geht alles dieses hervor, eins nach dem 
andern 

Die fiinf (dagdrdha) sind die fiinf Elemente, Erde u. s. w. 
Und man darf nicht sagen, dass in diesem Ausspruch [Mann’s] 
unter dem Worte ,atomistisch‘ nur die Aggregate aus zwei und 
mehr Atomen zu verstehen seien ; denn fiir eine solcbe Einschrftn- 
kung lasst sich kein Beweis anfubren. [Vielmehr] bezeichnet hier 
das Wort .atomistisch* nur die unendlich kleinen Theile der Ele- 
mente. Die von den Vai^eshikas und [Naiyayikas] angenommene 
Ewigkeit eines solchen [unendlich kleinen Theiles] ist es, die 
in diesem Sutra bestritten wird, aber nicht die Ewigkeit der 
Substanz, die von unendlich kleiner Ausdehnung ist, als solcher; 
denn die unendliche Kleinheit [der einzelnen Bestandtheile] der 
Constituente Rajas -), die im Einklang mit der [dem Rajas eignen] 
unstaten Beweglichkeit steht 3), ergiebt sich daraus, dass [die 
Rajas-Theile] nicht ewig sein konnten , wenn sie von mittlerer 
Grosse waren , und nicht thatig, wenn sie unendlich gross [oder 
alldurchdringend] waren. 

,Wie kann aber das untheilbare . unendlich kleine ein Pro- 
dukt sein?* Darauf erwidert [der Verfasser]: 

88. E.S ist nicht theillos, weil es ein Produkt ist. 

Die [sogenannten] Atome der Erde u. s. w. sind nicht un- 
tbeilbar, weil sich sonst die durch dip Schrift festgestellte That- 

1) Der Text des Manu hat fu anstatt ca. 

*2) rajo-vyaktindnif P. 

•SI Denn je kleiner und leichter ein Gegenstand ist, desto beweg- 
licher ist er. 

4t ie die Xai\:t}ikas und \ai^eshikas — nach der Meinung der Sam- 
kh):is - uuzatreftend s.igen; die letzteren sprechen nur von ,Grundstoflf©ii* 
^iantuitlra uder .feinen Elpiuenteii ■^ukshttni-hhatn . 
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sache, dass dieselben Produkte sind, nicht erklSren liesse. Das 
ist der Sinn. Deshalb ist von dem gottlichen Vyasa im Commen- 
tar zu dem [Yogasutra] des Patafljali [3. 43] gelehrt, dass die 
feinen Substanzen , d. h. die Grundstofife, die Bestandtheile der 
[sogenannten] Atome der Erde u. s. w. seien. Von einem Erd- 
atom, Wasseratom u. s. w. aber sprieht man nur in der Absicht, 
das erreicbbare Minimum {apakarsha-Jcdshfha) der erdigen Sub- 
stanz und der anderen Stofife zu bezeichnen. Wenn also auch 
[die Grundstoffe und die ubrigen materiellen Principien] bis hinauf 
zur Urmaterie, [d. h. noch das Subjektivirungs- und das Urtheils- 
organ, in ihren Bestandtheilen] von unendlicber Kleinheit sind, so 
wird damit doch nicht [unsere Theorie] hinfallig. Obgleich nun 
schon an den Grundstoffen der Geruch und die andern [charakte- 
ristischen Eigenthiimlichkeiten der Elemente] existiren, so sind 
diese doch [so, wie sie dort vorhanden sind,] nicht wahmehmbar 
und deshalb nicht den BegrifF der Erde u. s. w. bestimmende 
Paktoren; denn — [um bei dem herausgehobenen Beispielzn bleiben] 
— der Begrifif der Erde ergiebt sich nur aus demjenigen Geruch, der 
[bis zur Wahmehmbarkeit] entwickelt, d. h. mit den denthchen 
Unterschieden des Freude , Schrecken und [Betaubung] hervor- 
rufenden versehen ist. Datum sind die Grundstoffe nicht Erde 
u. s. w. Auch ist zu beachten, dass man dieselben landlSufig als 
feine Elemente nur deshalb bezeichnet, well sie die unmittelbare 
tJrsache der Elemente sind, und aus ahnlichen Griinden. *) 


[Der Verfasser] widerlegt nun den Einwand eines Heretikers 
[d. h. eines Materialisten], dass die unmittelbare Erschauung der 
Urmaterie und der Seele nicht moglich sei, weil [nur] die Farbe 
die Ursache einer unmittelbaren Erschauung seiii konne: 

89. Die sinnUche WahmehmuDg ist nicht auf die 
Farbe als TJrsache beschrankt. 

Die Einschrankung , dass die sinnliche Wahmehmung nur 
dutch die Farbe als ihre Veranlassung bedingt sei, ist nicht [richtig]; 
weU. die unmittelbare Erschauung auch [unter anderen Umstanden] 
dutch [besonderes] Verdienst oder [dutch den Erfolg der Yoga- 
Praxis] ermSglicht wird. Das ist der Sinn. Denn damit, dass 
wir die erhellende [d. h. zur Wahmehmung fiihrende] Kraft nicht 
[auf das Licht] einschranken , machen wir uns keines Fehlers 
schuldig, da [eine solche Kraft] bekanntlich z. B. dem Collyrium ®) 
innewohnt. Datum ist eine in die Erscbeinung getretene Farbe 


1) Nach der v. i. mid dem MS. 

2) D. h. weil von deu Gdttern die Eigeiischaften der ( groben, sichtbareu) 
Elemente schon an den Grundstoffen wahrgenommen werden. 

3) Welches, axif die Augenwimpem gestrichen, nach indischer Anschauung 
die Fahigkeit erzeugt im Dunkelu zu sehen. Das ddi soU bedeuten, dass 
Ratzen and Frosche im Finstern sehen kbnnen 
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nur mit Bezug aaf die alltagliche Wahmehmung der Aussendinge 
der erhellende [die Erkenntniss bedingende] Paktor. Das ist die 
Meinung. 

,Giebt es also ein Ding von unendlich kleiner Ausdehnung 
oder nicht?“ Auf diese Frage trifft [der Verfasser] seine Ent- 
scheidtmg in Betreff der Ausdehnnngen : 

90. Es giebt nicht vier verschiedene Ausclehnungen, 
weil sich dieselben durch zwei erklaren lassen. 

Es giebt nicht vier verschiedene Ausdehnungen, [wie die 
Vai 9 esliikas annebmen] : klein, gross, knrz, lang ; vielmehr existiren nur 
zwei; ,weil sich dieselben durch zwei erklSren lassen‘, das bedeutet; 
weil [jene] vier sich einfach auf zwei Ausdehnungen, [unendlich] 
klein und gross, [zuriiekfuhren] lassen; denn kurz und lang sind 
nur tJnterabtheilungen der Ausdehnung gross. Sonst wiirden wir 
eine unendliche Zahl von Ausdehnungen in der Form krumm 
u. s. w. erhalten. 

Nach unsrer Meinung ist nnn eine [unendlich] kleine Aus- 
dehnung den [einzelnen Bestandtheilen der] Constituenten Sattva 
u. s. w. zuzuschreiben, welche die Wurzelursache der Elemente 
und der Sinne sind , — [jedoch] mit Ausnahme der besonderen 
[Theile der] Constituenten, welche die Ursache des Aethers sind. *) 
[Allem] andem sind je nachdem. die Ausdehnungen von der mitt- 
leren bis zur unendlichen eigen, und diese sind nur Unterabthei- 
lungen unserer Ausdehnung gross. 


[In I. 154] ist ausdi-iicklich {kanthafus) gelehrt, dass die 
Seelen dem Genus nach eins seien, und dasselbe ist von der 
Materie, [wenn auch nicht mit diesen Worten, so doch] dem Sinne 
nach gelehrt. ilit Riicksicht darauf widerlegt [der .Verfasser] nun 
die widersprechende Bebauptung der Heretiker [d. h. der Bud- 
dhisten], dass es keine Genera gebe : 

91. Trotz der Verganglichkeit erfasst die anfeiner 
’S^erbindung mit der Bestandigkeit beruhende Wieder- 
erkennung das Genus. 

Trotz der Verganglichkeit — d. h. trotz der Unbestandig- 
keit*) — der Einzeldiuge, erfasst die von einer Verbindung mit 
der Bestandigkeit abhangige Wiedererkennung , Dieses ist eben- 
solch ein Topf* das Genus, d. h. die Wiedererkennung hat [nicht 
das Einzelding, sondem] das Genus zum Objekt. Das ist der Sinn. 


1) Denn der Aether — und demnach 
ist eon unendlich grosser Ausdehnung 

2^ Hier ist nsthiratre 'id mit der v 


auch dessen materielle Ursache — 
1. und dem MS. einzufugen. 
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Deshalb darf man den Begriff des Genus nieht leugnen. Dies 
lehrt [der Verfasser mit den Worten]: 

92. Deshalb ist dieses nicht zu leugnen. 

Das ist verstandlicb. 

,Es konnte aber doch die Wiedererkennung einfacb als ein 
Nicbtsein zu erklSren sein, d. h. als eine Ausschliessung [alles] 
dessen, was [das betreffende Ding] nicht ist, und das Wort ,Genus‘ 
konnte diese [Ausschliessung] bezeichnen sollen?^ Auf dijsen 
[Einwand des Buddhisten] erwidert [der Verfasser] : 

93. Es ist seinem Wesen nach nicht die Nega- 
tion des andem, wegen der positiven Vorstellung. 

Wegen der positiven Vorstellung ,Dieses ist derselbe* ist das 
Genus seinem Wesen nach nicht eine Negation. Das ist der Sinn. 
Denn sonst wiirde man nur die Vorstellung haben ,Dieses ist nicht 
ein Nicht-Topf“. Ferner miisst ihr [Buddhisten doch] als Sinn 
des Wortes , Ausschliessung des andem‘ angeben: , Ausschliessung 
dessen, was nicht Topf ist‘ ; dabei [aber] bedeutet , nicht Topf 
sein‘: ,von dem Genus Topf verschieden sein‘, mithin erkennt ihr, 
wohl Oder iibel, das Genus an. 


,Dann wird die Wiedererkennung dutch die Aehnlichkeit ver- 
anlasst sein.“ Auf diesen [weiteren Einwand des Buddhisten] 
entgegnet [der Verfasser]: 

94 Die Aehnlichkeit ist kein neues Princip, weil 
sie durch die Sinneswahrnehmung percipirt wird. 

Die Aehnlichkeit ist nicht etwas [besonderes], das von der 
Gleiehheit der iiberwiegenden Theile u. s. w. [d. h. der Farbe, 
des Geruchs, ‘ des Geschmacks, des Gefiihls und dgl.] verschieden 
ware, weil [die Aehnlichkeit] durch die Sinneswahrnehmung als 
aus [solcher] Gleiehheit bestehend percipirt wird. Das ist der Sinn. 


,Dann mag die Aehnlichkeit eine [dem Dinge] wesentliche 
Bigenthiimlichkeit sein, aber nicht eine solche Gleiehheit.* Diesen 
Einwand weist [der Verfasser mit folgenden Worten] zuruek; 

95. Noch auch die Manifestining einer inuewohnen- 
den Eigenthuinlichkeit, weil die Perception derselben 
verschieden ist. 

Ebenso wenig ist die Aehnlichkeit das Hervortreten einer 
besonderen, dem Dinge wesentlichen Eigenthiimlichkeit , weil die 
Perception der Aehnlichkeit sich von der Perception der Eigen- 
thiimlichkeiten unterscheidet. Denn die Wahrnebmung einer Eigen- 



312 Sdmkhya-pravacana-bhdshi/a V. 95 — 97. 

thiimlichkeit erheischt nicht die Kenntniss eines anderen Objektes, 
dagegen erfordert die Wahmehmtmg einer Aehnlichkeit , ebenso 
wie die eines Nichtvorhandenseins , die Kenntniss eines Seiten- 
[resp. Gegen-]stuckes, nnd darum sind die beiden Wahmehmungen 
verschiedenartig. Das ist der Sinn. [Auch deshalb ist die Aehn- 
lichkeit nicht eine wesentliche Eigenthumlichkeit], weil man auch 
eine gelegentliche Aehnlichkeit beobachtet. *) Das Wort 
,Manifestirung‘ [ist im Sutra hinzngefiigt], um [den Gedanken] aus- 
zuschliessen, [dass] eine so lange als das Ding wahrende Eigen- 
thumlichkeit [gemeint sei]. — Femer ist die Aehnlichkeit nicht 
die Gesammtheit solcher Eigen thiimlichkei ten eines Gegen- 
standes, weil dann auch ein Jiingling [dem gleichen Individuum] 
im Znstande der Kindheit ahnlich sein miisste; sondern man muss 
sagen: Die besondere Eigenthumlichkeit, welche z. B. in der Zeit 
des Jiinglingsalters besteht, ist die Aehnhchkeit mit [anderen] 
Jiinglingen. Demnach ist es zutreffender nur eine Gleichheit zu 
constatiren, die alien [jedesmal in Betracht kommenden] Individuen 
[resp. Einzeldingen] gemeinsam ist, als eine endlose Reihe Ton 
Eigenthiimlichkeiten fur jedes Individuum [oder Einzelding] an- 
zunehmen. 

,Trotzdem konnte aber doch die Aehnlichkeit [aller] einzelnen 
Tdpfe mit einander nur darin bestehen, dass dieselben den Namen 
jTopf fiihren ; ebenso die der Kleider u. s. f. Also, da sich schon 
auf diese Weise die durchgehende Vorstellung erklSren lasst, fort 
mit der ,Gleichbeit‘, [mit der ihr operirt. urn den Begriff der 
Aebnlichkeit zu definiren] !“ •'’) Darauf erwidert [der Verfasser]: 

96. Ebenso wenig der Zusammenhang des Namens 
und des benannteu. 

Ebenso wenig ist die Aehnlichkeit der erwahnte Zusammen- 
hang des Namens und des benannten, weil die Perception der- 
selben [von der Erkenntniss jenes Zusammenhangs] verschieden 
ist. Das ist der Sinn. Denn auch demand, der das Verhaltniss 
von JIamen nnd benanntem nicht kennt, nimmt die Aehnlich- 
keit wahr. 

Femer ; 

97. Der Zusanunenhang ist nicht ewig, weil die 
beiden verganglich sind. 

Wed der Name und das benannte verganglich sind, ist auch 
der Zusammenhang dieser [beiden] nicht ewig. Wie konnte also 
auf Gmnd eines solchen [Zusammenhangs] an einem gegenwartigen 

1) Z. B. bei *wei Personen. deren Haare sich straubeu, P. 

2) Diese beiden Sstze au» der v, 1 und dem MS. 

.S'l Nach der T 1. und dem MS. 
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Dinge eine Aehnlichkeit mit einem vergangenen Dinge bestehen? 
Das ist der Sinn. 


,Wenn auch die in Zusammenbang stehenden Dinge vergSng- 
lich sind, so konnte dock der Zusammenbang [selbst] ewig sein ; 
was giebt es fiir einen Grund dagegen?‘‘ Darauf erwidert [der 
Verfasser]: 

98. Der Zusammenhang ist nicht anfanglos, weil 
dies durch das Beweismittel widerlegt wird, welches 
den Gregenstand als solchen erkennen lehi-t. 

Nur wenn eine gelegentliche Trennung 'vorkommt, steht die 
Existenz eines Zusammenhangs [einer Verbindung] fest, weil sonst 
fiir die Annahme einer Verbindung kein Sanm ist, da [naeb unsrer 
Meinting die sogenannte InhSrenz] in der [zu Sutra 100] zu be- 
schreibenden Weise einfach als das Wesen [der Sache] zu erklaren 
ist. Eine solche gelegentliche Trennung nun ware bei der Ewig- 
keit des Zusammenhangs nicht moglich; mithin ist der Zusammen- 
hang nicht ewig, da dies schon durch das Beweismittel [der 
Schlussfolgerung] widerlegt wird, welches [uns] den [Begriff des] 
Zusammenhangs erkennen lehrt. Das ist der Sinn. 


jUnter diesen Umstknden wiirde ja die ewige Inharenz, welche 
bei zwei ewigen Dingen, der Eigenschaft n^lich und ihrem Trager, 
besteht, unerklarlich sein.“ Darauf erwidert [der Verfasser]: 

99. Es giebt keine Inharenz, weil der Beweis 
dafilr fehlt.*) 

Das ist verstandlich. 


,Die sinnliche Wahrnehmung, dass [ein Ding] eharakterisirt 
[d. h. mit einem andem standig verbunden] ist, und [die Erwagung]. 
dass die VorsteUung des charakterisirten auf andere Weise nicht 
zu verstehen ist, sind aber doch Beweise [fur die Inharenz].“ Auf 
diesen [Einwand des Vai 9 eshika] antwortet [der Verfasser]: 

100. Weder die Wahmehmung noch die Er- 
schliessung, weil in alien beiden Fallen die Sache 
anders zu erklaren ist. 

Weil in alien beiden Fallen, d. h. bei der Wahmehmung. 
dass [ein Ding] eharakterisirt ist, und bei der Erschliessung [der 
von euch so genannten Inharenz aus der VorsteUung des charakte- 


1) Dieses Sdtxa ist gegen die Lehre der Vai<;eshikas gerichtet, bei deneu 
die Inharenz {somavdyd) eine der sechs Kategorien ist. 
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risirten] die Sache anders zu erklaren ist, nSmlicb einfach aus 
dem Wesen [des betrefifenden Dinges], sind jene beiden keine Be- 
weise fur die Inbarenz. Das ist der Sinn. Damit ist folgendes 
gemeint; Wie [von den Vai^esbikas] die Vorstellung, dass etwas 
durch die Inbarenz cbarakterisirt sei, einfach durch das Wesen 
der Inbarenz, [nicbt aber durch die Annahme einer neuen Inbarenz] 
gedeutet wird — aus Furcht vor einem regressus in infinitum — 
[wie] demnach [von ihnen] in diesem Fall die Wahrnehmung und 
Erschliessung anders erklart wird, [d. h. als das Wesen der Sache 
zum Objekt babend], ebenso soil man auch die Vorstellung des 
charakterisirten in dem Falle des Verhaltnisses von Eigenschaft 
und Trager der Eigenschaft u. s. w. [d. b. von Bewegung und 
sich bewegendem, von Theil und Ganzem etc.] einfach durch das 
Wesen der Eigenschaft, [resp. der Bewegung, des Theils] etc. 
deuten; es sind also auch in diesen Fallen die Wahrnehmung und 
die Erschliessung, [durch welche die Vai9eshikas die Inbarenz be- 
weisen wollen,] anders zu deuten. 

Wenn [uns darauf eingewendet wird]: ,Dann ist aber doch 
auch eine Ver einigung (samyoga) nicht zu erweisen, weil z. B. 
die Vorstellung, dass ein Topf sich auf dem Erdboden befindet, 
auf andere Weise, d. h. aus dem Wesen [des Topfes und des 
Erdbodens], erklSrt werden k 6 nnte% [so antworten wir]: Nein! 
denn, [damit man dies thun konnte], miisste auch zur Zeit der 
Trennung, da ja das Wesen des Erdbodens wie des Topfes in 
demselben Zustande verharrt, die Vorstellung des [durch den 
Topf] charakterisirten [Erdbodens] obwalten. In einem Falle da- 
gegen, [wo die Vaiijeshikas eine] Inbarenz [sehen,] kommt niemals 
eine Trennung des [sogenannten] inhiirirenden von seinem Sitze 
vor, und deshalb lasst sich dieser [unser] Widerlegungsgrund nicht 
[auf solche Falle] anwenden. •) 

Ein Gewisser aber [d. h. Aniruddha] sagt zu diesem [Sutra], 
die [angebliche] Inbarenz sei anders zu erklaren, [als die Vai9e- 
shikas thun], namlich als die Verbindung mit der Identitat {(add- 
tmya). Das ist nicht lichtig, weil damit nur ein anderer Ausdruck 
[fiir ,Inharenz‘] gegeben ist; denn von einer absoluten Identitat 
kann hier [z. B. bei der Eigenschaft und ihrem Triiger] nicht die 
Rede sein, weil der Trager der Eigenschaft bestehen bleibt, auch 
wenn man die Eigenschaft abtrennt -), und weil man [thatsiichlich 
in solchen Fallen] die Vorstellung hat. dass [das Subjekt durch 
die Eigenschaft] charakterisirt. [nicht aber mit dieser identisch] 


n Der samaviujn wird al,o v.„i den Samkl.ia, nicht anerkannt, weil das 
mit ihm hezeichnete stets zii dem Wesen des Dinges gehort; der samyoqa 
aber esistirt, weil seme Bcobachtung sich auf etwas grundet, das roii dem 
Wesen der in Betracht kommeiiden Dinge unabhangig ist. 

2) D. b. weiJ, wenn man den Begrili' .blanfarbig- von dem Begriff .TopP 
ahtrennt. docb noch immer der letztere eiistirt. 
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sei. Es kann vielmehr, da man [auf andre Weise] nicht [zu einer 
vemiinftigen Anschauung] gelangt (agatyd), [von Aniruddha] nur 
eine besondere Verbindung gemeint sein, welehe sowohl fiir die 
Vorstellung der Getrenntheit [z. B. des Snbjekts nnd der Eigen- 
schaft] ') als auch fur die der Niehtgetrenntheit [beider] der 
bestimmende Faktor ist. Ob man nun also eine solche [Verbin- 
dung] Inharenz nennt oder IdentitSt, ist nur ein nomineller Unter- 
sebied. [Jedenfalls] aber ist [dann fiir Aniruddha] eine Verbin- 
dung vorhanden, welcbe etwas von den beiden in Verbindung 
stehenden Dingen verschiedenes ist, [wahrend wir bier nur das 
Wesen der Sache anerkennen]. Wenn hingegen [von Aniruddha] 
mit jidentitat' nur das Wesen [der in Frage kommenden Dinge] 
bezeichnet ist, so wird ja auch von uns dasselbe gelehrt, und es 
liegt demnach [auch in diesem Fall] nur eine Verschiedenheit des 
Ausdrucks vor. 3) Ferner ist die Identitat erfahrungsgemass be- 
stimmend fiir die Vorstellung der [begrifflichen] Getrenntheit, z. B. 
in dem Falle ,der Topf ist ein Ding**^), nicht aber fur die Vor- 
stellung des Verhaltnisses von enthaltendem und enthaltenem, weil 
solche Anschauungen wie ,das Ding des Topfes* nicht existiren. 
Darum bedeutet die Identitat z. B. des Dinges nur das Ding-sein. 
Wie kann deshalb die von den Gegnern angenommene Inharenz- 
verbindung durch [die Deutung auf) den Identitatsbegriff den 
[beabsichtigten] Zweek erfiillen, fiir die Vorstellung des Verhalt- 
nisses von enthaltendem und enthaltenem bestimmend zu sein? 
Denn [wenn die Faden das Kleid sind, so] ist das Kleid nicht in 
den Faden, u. |s. w. _ 

Es ist ein Lehrsatz [unseres Systems], dass in Folge einer 
Erschiittemng (kskobha) der Urmaterie die Verbindung von Ur- 
materie und Seele*eintritt und in Folge deren die Schopfung. Da- 
gegen wird der folgende Einwand von den Heretikem [d. h. von den 
Buddhisten] erhoben: ,Keinem Ding ist eine Bewegung wie eine 
Erschiittemng eigen. Jedes Ding ist von momentaner Dauer ; wo 
es entsteht. ebendaselbst geht es zu Grande. Darum Tasst sich 
keine aus der Verbindung mit einem andem Ort zu erschliessende 
Bewegung constatiren.* Darauf entgegnet [der Verfasser] : 

1) Z. B ,der Topf ist blaufarbig' {ntla-rdpavan ghataU,. 

2) Z B. .der blanfarbige TopP (nilo gkatah). 

3) Das folgende aus der v, 1. und dem MS. 

4) Denn bei der Identificirung handelt es sich um zwei getrennte Begriffe 

5) Die Vorstellung aber ..die Hitze des Feaers“ ist richtig; in diesem 
wie in alien analogen Fallen , in denen die Vai^eshikas eine Inharenz , die 
Samkhyas das Wesen des Dinges constatiren, liegt also keine Identitat vor. 

6) Denn wenn ein Ding sich nach einem andern Ort bewegt zu 
haben scheint, ist es nach der Meinung jener schon nicht mehr dasselbe 
wie vorher. 
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101. Die Bewegung ist nicht nur zu erschliessen, 
weil von dem ganz nahe stehenden dieselbe und das, 
dem sie angehort, auch *) sichtbarlich beobachtet wird. 

Die Bewegung ist nicht allein '-) aus der Verbindung mit — 
Oder [aus der Trennung von — ] einem andern Orte zu erschliessen, 
weil von dem ganz nahe stehenden, d. h. von dem in der Nahe 
befindlichen Zuschauer, die Bewegung und dasjenige, welchem die 
Bewegung angehort, auch dnrch die sinnliche Wahmehmung be- 
obachtet wird, wie z. B. ,der Baum schwankt'. Das ist der Sinn. 

Im dritten®) Buche waren [in den Sutras 17 — 19] die ver- 
schiedenen Ansichten fiber den Korper erwahnt, dass derselbe aus 
den fiinf Elementen bestehe u. s. w., aber es war nicht eine be- 
stimmte als die richtige hingestellt. Mit Bezug auf dieseO [An- 
sichten] weist der Verfasser hier die Lehre eines Opponenten 
zuriict : 

102. Der Korper besteht nicht aus den funf Ele- 
menten, weil raehrere Dinge nicht die materiel! e Dr- 
sache sein konnen. 

Mehrere, d. h. verschiedenartige Dinge. Der Best ist ver- 
stSndlich. Da erfahrungsgemass nicht [mehrere] verschiedenartige 
Dinge im Falle des Topfes, des Kleides u. s. w. die materieUe 
Ursache sind, so ist [auch in unserem Falle] nur ein gleichartiges 
[nSmlich die Erde] diese Ursache. "Wenn man aber davon spricht, 
dass [der Korper] aus den funf Elementen bestehe, so will man 
darait sagen, dass die iibrigen vier Elements die Stabilitat [des 
Kdrpers] bewirken. Hiermit sind auch die Ansichten widerlegt, 
dass [der Korper] aus zwei, drei oder vier Elementen bestehe. 
Was [unsere] Meinung von der emheitlichen materiellen Ursache 
[desselben] betrifft, so wird [der Verfasser] noch [unten in Sutra 
112 ausdriicklich] lehren, dass allein die Erde die materieUe Ur- 
sache eines jeden Korpers ist 


Einige sagen: ,Es giebt nur einen groben Korper.” Dies 
widerlegt [der Verfasser mit den Worten]: 

1) Das zweite eva steht im Sinne von api; vgl. den Commentar. 

2) L. na kevcdam mit der v. 1. und dem MS. 

3) wie iibrigens auch im MS. steht, ist in trtiyd3 zu verbesseru, 
da im zweiten Buche von diesem Gegenstand gar nicht die Rede war und da 
im Comm, zu III. 19 auf unsere Stelle verwiescn wurde. Das dvitiyddhydye 
dadurch zu rechtfertigen , dass Vijfianabhikshu von hier aus riickwarts gezahlt 
habe, scheint mir geiwungen. 

4) L teshv atr(t mit der v. 1. und dem MS, , temer mit dem letzteren 
parcfi statt aparcfi. 

5 ) Indem das W asser das Blut . das F euer die Korperwarme . die Duft 
das Athmen und der Aether die Luftrnhre erhalt. 
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103. Er ist nicht nothwendig grob, well es auch 
einen hinttberfuhrenden *) giebt. 

,K6rper‘ (garlra) ist dasjenige, was das Substrat {dgrayd) fiir 
die Sinne ist-), einem Ausspruch des Manu [1. 17] zufolge: 

„Weil die feinen Tbeile von dessen Gestalt das Substrat far diese 
sechs [Sinne*)] bilden (dgrayanti'j ^ deshalb nennen die Weisen dessen 
Gestalt ,K6rper‘ (ca/aro).‘* 

Ein solcher Korper nun ist nicht nothwendig grob, d. h. sicht- 
l)ar. Warum [nicht]? Weil auch ein anderer aus dem Element 
[Erde] bestehender Korper noeh existirt, der ,hinuberfuhrende‘ 
{dtivuMka) namlich, welcber so fein ist, dass er sinnlich nicht 
wahrgenommen werden kann. Das ist der Sinn. Weil dieser den 
,inneren Leih‘, [der durch das Innenorgan und die Sinne gebildet 
ist,] aus einer Welt in die andere hiniibergeleitet, heisst er ,hin- 
uberfiihrend' ; denn es ist schon oben [IH. 12] gelehrt, dass der 
,innere Korper* sich nicht wiirde bewegen konnen *), wenn er nicht 
ein aus Elementen bestehendes Substrat hatte, ebenso wenig wie 
ein Bild oder dgl. Unser SAtra hat nur den Zweck, jenes [III. 12] 
zu verdeutlichen. Dabei ist zu beachten, dass auch der ,innere 
Leib‘ als Kbrper gilt, well er der Sitz der Empfindung ist, oder 
weil er [d. h. vielmehr das einen Theil desselben bildende Innen- 
organ] die Basis fiir den Reflex der Seele ist. Als Belege Mr 
die Existenz des ,hmiiberfahrenden Korpers* nun haben wir die 
Schriftstelle : 

.jDaumengross ruht die Seele, der innere Korper, Immerdar in dem 
Herzen der Henscben.** [Katb. 6. 17], 

und die Traditionsstelle : 

„Die daumengrosse Seele rise Yama mit Gewalt heraus®).“ [Mbh 
3. 16763]. 

Denn der ,innere Leib‘ , der den ganzen [groben] KSrper er- 
Mllt, kann an sich nicht daumengross sein. Daraus folgt also, 
dass die Daumengrosse seinem Substrat, [dem ,hinuberMhrenden 
K6rper‘] angehort. Wie [namlich] das [kiinstliche] Licht, obschon 
es das ganze Haus erMllt, die Form einer kleinen Spitze hat, und 
zwar deshalb, weil ein feiner Theil des Oeldochtes oder [Spahnes], 
d. h. der concentrirte, aus dem, Erdelement bestehende Theil oben 
am Docht die Form einer kleinen Spitze hat, ebenso — miissen 
wir schliessen — wird auch dem ,inneren Leibe‘, ohwohl er den 
[groben] Kbrper ganz erMllt, Daumengrosse [d. h. eine geringe 


1 ) Vgl. im Comm, zu in. 11. 

2) Dies soil eine Etymologie sein! 

3) Es ist also der innnere Sinn (manaiO mitgerechnet. 

4) L. citrddk'al liugadehasya gamanCirmpapatteh mit der v. 1 und 
dem MS. 

a) Die Calcuttaer Aosgabe des Mbh. hat yamo haldt. 
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Ausdehntmg] zugeschrieben, weil sein Substrat, der fein-elementige 
[hinuberfiibrende Korper] *) Daumengrosse besitzt. 


Oben [11. 23] ist gelebrt, dass die Sinne etwas anderes sind 
als ibre korperlicben Sitze (golaTca). Um dies zu begrunden, 
widerlegt [der Verfasser] jetzt die Ansicbt, dass die Sinne etwas, 
das sie nicbt erreicben, zur Kenntniss bringen konnen: 

104. Was sie nicht erreichen, bringen die Sinne 
nicht zur Kenntniss, wegen des Nichterreichens, oder 
weil sie alles erreichen wtsrden. 

Wenn die Objekte nicbt mit ihnen in Verbindung stehen, so 
bringen die Sinne nicbts zur Kenntniss, ,wegen des Nichterreicbens', 
d. b. weil die Erfabrung lehrt, dass Lampen und abnlicbe [er- 
lencbtende Dinge] nicbt zur Kenntniss bringen, was ausser ihrem 
Bereicb liegt; und weil [die Sinne], wenn sie etwas der Art zur 
Kenntniss bringen konnten, alle Dinge, ob sie auch durch da- 
zwisehenliegendes getrennt oder [in unendliche Feme entruckt] 
sind, erkennen lessen mussten. Das ist der Sinn. Wegen der 
[thatsacblicben] Verbindung mit der entfemten Sonne und mit 
abnlichen Dingen sind also die Sinne etwas andei’es als ibre k6r- 
perlichen Sitze. Das ist gemeint. Die Organe nun bringen, da 
sie selbst ungeistig sind, die Objekte nur dadurch zur Erkennt- 
niss, dass sie dieselben der Seele darbieten, gleichwie der Spiegel 
das Gesicbt zur Kenntniss gelangen lasst. Oder viehnebr: ,ein 
Objekt zur Kenntniss bringen' ist nicbts anderes als ,ein Abbild 
des Objekts in sich aufnehmen'. 

„Dann ist aber doch die Meinung [der Naiyayikas] richtig, 
dass der Gesicbtssinn aus Licht bestehe, weil bekanntlicb allein 
das Licbt in der Form der Strablen so schnell in die Feme eilt." 
Diesen Einwand weist [der Verfasser mit folgenden Worten] zurilck: 

105. Nicht, weil das Licht dahineilt, besteht der 
Gesichtssinn aus Licht, da sich dies durch die Funk- 
tion erklart. 

Weil man sieht, wie das Licht dahineilt, darum darf man 
nicbt sagen, dass der Gesichtssinn aus Licht bestehe. Warum 
[nicht]-' Weil sich auch ohne die Annahme der Lichtnatur [des 
Gesichtssinns] sein Dahineilen wie im Falle des Athems durch 
eine besondere Funktion erklart. Das ist der Sinn. Denn gleich- 
wie der Athem, ohne den Korper zu verlassen, von der Nasen- 

1) L. srdp^ayasukshma-bhuUiKya mit der v. 1, nnd dem MS. 

2) Denn wenn die Sinne Ange. Ohr. Nase etc. waren, wiirden sie anf 
Crund der vorstehenden Beweisfubmng nnr dasjenige erkennen lassen konnen 
was 111 nnmittelbarer ranmlicber Verbindung mit diesen Gliedmassen steht 
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spitze nach aussen in einige Entfemung strSmt vermoge der Fnnk- 
tion, welche Athmen heisst, ebenso eilt der Gesichtssinn , obwohl 
er keine aus Licht bestehende Substanz ist, in gleicher Weise 
den Korper nieht verlassend, vermoge der besonderen Modifikation, 
welche wir als Funktion bezeicbnen, in einem Augenblick z. B. 
zu der femen Sonne hin. 

,Was fiir einen Beweis giebt es nun aber fur [die Existenz] 
einer so beschalfenen Funktion?* Darauf antwortet [der Ver- 
fasser] : 

106. Durch die Erkenntniss der erreichten Ob- 
jekte als das Merkmal wird die Funktion erwiesen. 

Das ist verstandlicb. 


[Der Verfasser] beschreibt nun das Wesen dieser Funktion, 
um zu begriinden, dass dieselbe wandert, obwohl sie den Korper 
nicht verlasst: 

107. Die Funktion ist ein anderes Princip als 
Theil Oder Eigenschaft, well sie zum Zwecke der 
Verbindung dahineUt. 

Weil sie zxun Zwecke der [mit den Objekten einzugehenden] 
Verbindung dahineilt, darum ist die Funktion weder ein Theil 
des Gesichts- resp. eines anderen Sinnes, — d. h. kein abgeloster 
Theil, der einem [aus dem Feuer fortspriihenden] Funken ver- 
gleichbar ware, — noch eine Eigenschaft wie z. B. die Farbe; 
sondem die Funktion ist ein [unlosliches] Glied des [Sinnes, also] 
etwas von Theil nnd Eigenschaft verschiedenes. Denn wenn [sie 
ein loslicher Theil ware, und mithin] eine Trennung [von dem 
Sinne] vorlSge, so wurde durch sie keine Verbindung des Gesichts- 
sinnes z. B. mit der Sonne vermittelt werden konnen; und [dies 
wurde ebenso wenig moglich sein], wenn [die Funktion] eine Eigen- 
schaft w5re, weil dann ihre Bewegung, d. h. ihr Dahineilen, aus- 
geschlossen sein wiirde. Das ist der Sinn. Daraus ergiebt sich, 
dass auch die Funktion des Innenorgans, [welche durch Vermitt- 
lung der Sinne hinauseilt um die Objekte zu erfassen,] nur eine 
Modifikation [des Innenorgans], d. h. etwas substantielles ist, — 
wie die [ziingelnde] Spitze der Flamme des Lichtes [eine Modi- 
fikation der Flamme ist und zu der Substanz derselben gehort] — - 
und dass [diese Modifikation] in Folge ihrer Klarheit eine Ver- 
fassung annimmt, in welcher sie dieselbe Form wie die Objekte hat. 


1) D. h. das blosse Vorhandensein dieser Erkenntniss beweist die Existenz 
einer solehen Funktion. 
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„Wenn ntm demnach die Funktionen Snbstanzen sind, wie 
kann die Bezeichnting ^unktion‘ auf die Qualitaten des Innen- 
organs, d. h. auf Wunsche nnd dgl., angewendet werden ?“ Darauf 
erwidert [der Verfasser]: 

108. Nicht mit Noth wen digkeit eine Substanz, 
wegen seiner Etymologic. 

[Das Wort] vrtti, [welches im vorstehenden init ,Fanktion‘ 
iibersetzt ist,] bezeichnet nicht mit Nothwendigkeit nur eine Sub- 
stanz. Warum [nicht]? , Wegen seiner Etymologie* ; d. h. weil 
es nSmlich [das Wort] vrtti, die Bedeutungen hat, welche sich 
aus der Etymologic ergeben. Denn nach den Angaben [der 
Lexika, in denen es heisst]: „vrtti steht im Sinne von ,Lebens- 
weise' (vartana) und ,Leben‘ {JivanaY ist dieses Wort ein solches, 
dessen Bedeutungen der Etymologie genau entsprechen {yauffika). 
,Leben‘ bedeutet nun die Punktion, welche die eigene Fortdauer 
veranlasst; denn es heisst im Glossar [cf. Dhatup. 15. 54]: ,Die 
Wnrzel jiv ,leben‘ hat den Sinn ,Erbaltimg der Kraft und des 
Athems* “ ; und [die andere, erstgenannte Bedentung von vrtti lasst 
sich] aus dem Sprachgebraueh des taglichen Lebens [belegen], 
dem zufolge man von der vrtti [d. h. .Lebensweise*] der Vai^yas, 
(^iidras u. s. w. spricht. Da nun das Innenorgan ebensowohl durch 
die Wunsche und die andern [Qualitaten] lebt, wie durch die [im 
Commentar zum vorigen Sdtra beschriebene] substantielle vrtti, 
so sind aucb die ersteren vrtti [zu nennen] ; denn das Innen- 
organ stirbt, wenn [diese] alle unterdriickt werden. Das ist der Sinn. 


Da die Schrift [z. B. Chand. G. 5. 4] auch lehrt, dass die 
Sinne aus den Elementen gebildet seien, so liesse sich vielleicht 
der Zweifel hegen, ob solche Schriftstellen nicht eine durch die 
Verscbiedenheit der einzelnen Welten bedingte beschrSnkte Giltig- 
keit besitzen. ♦) Mit Bezug darauf sagt [der Verfasser] : 

109. Trotz der Verscbiedenheit der Gebiete haben 
sie keine andere inaterielle Ursacbe; sie sind noth- 
wendig wie bei uns und den anderen. 


1) Durch tatra wird das tat do Sutra aiit’genommen, 

2) D. h. weil vrtti alles bedeutet. was es seiner Ableitung nach be- 
deuten kann. 

3) Trenne jiva (die tod den Grammatikem aufgestellte Wurzelform) von 
dem folgenden ab. Im Dhatup. steht nur prdna-dhdrane, das bala-prana- 
flbdranai/oh muss in einem roir nnbekannten ahnlichen Werke sich finden. 
Vgl. dasselbe Citat im Comm, au VI 03 . 

4) D. h. ob nicht etwa zwar fiir unsere Welt die Sarnkbya-Lehre 
richtig sei, dass die Sinne Prodnkte des Subjektivinmgsorgans sind, fur andere 
Welten aber die Angabe jener Schriftstellen. 
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Auch aus der Verschiedenheit der Gebiete, d. h. der Brahma- 
welt u. s. w., [darf man] nicht [entnehmen, dass] die Sinne [dort] 
eine andere materielle Ursacbe als das Snbjektivirungsorgan haben; 
vielmehr sind sie bei alien, ebenso wie bei ims und den andem 
Bewohnem didser irdischen Welt, nothwendig ein Produkt des 
Subjektivirungsorgans; denn aus der Schrift lemen wir nur, dass 
ein und derselbe innere KSrper durch die verschiedenen Gebiete 
wandert. Das ist der Sinn. 


gWie soUen aber dann die Schriftstellen erklart werden, 
welche sagen, dass [die Sinne] aus den Elementen gebildet seien?* 
Darauf erwidert [der Verfasser]: 

110. Wegen der Bezeichnung der bewirkenden 
TJrsache findet eine seiche Bezeichnung statt. 

Man bezeichnet [gelegentlieh] auch eine bewirkende [oder 
begleitende] Ursacbe als die materielle, wenn man den Vorrang 
einer solchen [vor den andem bewirkenden oder begleitenden Ur- 
sachen] andeuten will; wie man z. B. sagt: das Peuer geht aus 
dem Brennholz hervor. Aus diesem Grande sind [in der Schrift] 
die Elemente als die materielle Ursacbe [der Sinne] bezeichnet. 
Das ist gemeint. Denn die Sinne, das Gesicht u. s. w. entstehen *) 
nur unter Mitwirkung des Lichtes und der andem Elemente aus 
dem von diesen unterstiitzten Subjektivirungsorgan , ebenso wie 
das Feuer durch die Mitwirkung des dem Erdelement zugehSrigen 
Brennholzes *) aus dem von diesem unterstiitzten Lichte hervor- 
geht. Die Antoritat hierfur ist die Schriftstelle ,Denn aus Speise ge- 
bildet, o Lieber, ist der innere Sinn u. s. w.“ [Chand. 6. 5. 4] und 
der dort angefuhrte Gnmd, [dass das Denkvermogen durch Fasten 
geschwacht und durch Nahrang gestarkt wird]. 


Bei dieser Gelegenheit stellt [der Verfasser] die Besonder- 
heiten in Betreif des groben Korpers fest: 

111. Weil er auch aus der Hitze, dem Ei, dem 
Mutterschoss, dem Keim, dem Willen und der flber- 
natOrlichen &aft hervorgeht, besteht die Beschran- 
kung nicht. 

In der Schriftstelle [Chand. 6. 3. 1] ,Nur drei Entstehungs- 
ai’ten fiirwahr giebt es fur diese Wesen: sie gehen aus dem Ei, 
dem lebenden und dem Keim hervor* sind im Anschluss an die 
gewohnliche Auffassung drei verschiedene Korper, der aus dem 
Ei hervorgegangene u. s. w.^ genannt ; [es ist] aber nicht [gemeint, 

1) L. bkavanti mit der t. 1., dem MS. und Aph.’' 401, Anm. 1. 

2) L. pdrthivenclhanopashtambhena mit der t. 1. , dem MS. und Aph.* 
401, Anm. 1. 

Abhandl. d. DMG. IX. 3. 
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dass] eine solche Beschranktmg [thatsSchlich] bestehe, weil es [in 
Wirklichkeit] seeks verschiedene K6rper giebt, den ans der Hitze 
entsprungenen nnd die ubrigen [funf im Sutra genannten]. Das 
ist der Sinn. Aus der Hitze nun gehen hervor die Moskitos 
und dgl., aus dem Ei die Vogel, Schlangen und' dgl., ans dem 
Mutterschoss die Menschen u. s. w., aus dem Keim die BSume 
u. s. w., aus dem Widen hervorgegangen sind Sanaka *) und 
andere; aus der ubematurlicben Kraft hervorgegangen sind die 
aus der Kraft der Spriiche, der Askese u. s. w. entsprungenen, 
wie z. B. die Korper, welche ans dem Kbrper des [Damons] Bak- 
tabija entstanden. 

Das oben [in Sutra 102] gelehrte, dass der Korper nur aus 
einem Element bestehe, erklart [der Verfasser] bei dieser Gelegen- 
heit [im folgenden] specieller; 

112. Fflr alle ist die Erde die materielle Ursache 
wegen ihrer besonderen Beschaffenheit. Jene Be- 
zeichnung ist wie oben [zu verstelien]. 

Fur alle Kbrper ist allein die Erde die materielle Ursache 
.wegen ihrer besonderen Beschaffenheit', d. h. weil sie sich [vor 
den andem Elementen] auszeiebnet durch ihr grOsseres Quantum 
nnd [dmch die FShigkeit die ubrigen Elemente in sich aufzu- 
nehmen]. Die [hie und da zu findende] Bezeichnung des KSrpers 
aber^) als eines aus fiinf, vier oder einer andem Zahl von Ble- 
menten gebildeten*) ist wie oben [in Sfftra 110 zu verstehen], 
d. h. ebenso wie die Thatsache, dass die S i n n e [gelegentlich] ein 
Produkt der Elemente genannt werden, [was] nur deshalb [ge- 
schieht,] weil sie unter Mitwirkung derselben entstehen. Das ist 
der Sinn. 


„Da nun aber der Athem die Hauptsache in dem KOrper ist, 
so wird er den Korper ins Leben rufen." Darauf erwidert [der 
Verfasser] : 

113. Der Athem ruft nicht den Korper ins Leben “), 
weil er ans der Kraft der Sinne hervorgeht. 


1) Ein Sohn Brahmans, der durch den blossen Willen seines Vaters ge- 
schaffen wurde. 

2) S. M&rk. P, 88. 39 ft, wo erzahlt wird, dass aus jedem zur Erde 
gefallenen Blutstro^eu des verwnndeten Damons ein ihm gleich&rtiger Damon 
entstanden sei. 

3) atrd^ ist zu tilgen und tu hiiiter ^vyapadeqah einzufugen mit der 
V. 1., dem MS. und Aph.'* 402, Anm. 2. 

4) VgL III. 17, 18 und den Commentar zu V. 102. 

5) Man soUte twt prdnasya d^drombhakatvam erwarten, und so ei^art 
Vijnanabhikiditi. Ihirch die aulfallende Ausdracksweise des Sutra sind Aniruddha 
tind Mahadeva zn einer gezwungenen Deutung veranlasst. 
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Der Athem raft nicht den Korper ins Leben; denn da ohne 
die Sinne der Athem nicht besteht, wie sich ans positiver npd 
negativer Betrachtungsweise ergiebt {cmvaya-vyaterehdbhymn) *), 
so geht der Athem heryor — d. h. entsteht — lediglich ans einer 
besonderen Kraft der Sinne. Das ist gemeint. Damit soli folgen- 
des gesagt sein; der Athem, der eine Pnnttion der Organs ist*), 
kann in Abwesenheit der Organs nicht bestehen. Da also in einem 
Leichnam wegen des Fehlens der Organs der Athem fehlt, kann 
dieser nicht den Korper ins Leben rafen. 


jWenn nun also der Athem nicht die Ursache des Korpers 
ist, so konnte doch der KSrper auch ohne den Athem entstehen ?“ 
Daranf erwidert [der Verfasser] ; 

114. TJnter der Leitung des Geniessers findet die 
Bildung des Sitzes des Genusses statt, weil sonst das 
Yerfaulen eintreten mflsste. 

Nur unter der Leitung — d. h. [nur] in Folge der Wirksamkeit 
— des Geniessers, d. h. der mit dem..Athem [weil mit dem inne- 
ren KSrper] verbundenen [Seele], geht die Bildung des Sitzes des 
Genusses, des [groben] Kbrpers, vor sich, weil ,sonst‘, d. h. ohne 
die Wirksamkeit des Athems [des Lebensodems] , das Verfaulen 
[der Stoffe, aus denen sich der Kbrper entwickelt]. des Sperma 
und des Blutes, eintreten miisste — wie bei einem Leichnam. 
Das ist der Sinn. Demnach ist der Athem wegen seiner beson- 
deren Thatigkeiten, d. h. weil er das Durchstrdmen des Lebens- 
saftes [durch den ganzeu Organismus] und [die Ernahrnng des- 
selben] bewirkt, begleitende Ursache des Korpers; denn er erhalt 
ihn. Das ist gemeint. 


,Dann kann man aber doch annehmen, dass die Leitung nur 
Sache des Athems sei, weil dieser thatig ist, [aber] nicht des 
Athembesitzers [d. h. der Seele], weil dieselbe unveranderlich ist 
und die Leitung von Seiten eines unthatigen keinen Zweck hat.* 
Darauf erwidert [der Verfasser] : 

115. Die Leitung des Herm geschieht durch Ver- 
mittlung des Dieners, nicht unmittelbar. 

Bei der Bildung des Korpers geschieht die in einer Wirksam- 
keit sich aussernde Leitung des Herm, d. h. des Geistes, nicht 
unmittelbar, d. h. [nicht] direkt, sondem durch Vermittlung des 
Dieners, d. h. des Athems; wie wenn ein Konig eine Stadt bant. 
Das ist der Sinn. Demnach steht fest, dass der Athem unmittel- 


1 ) Anvaya: ijadd-yadendriyani , tadd-tada pr&iiah; Vyatireka: yadd 
nendriydni, lut tadd yrdiiafi. 

2) Vgl. II. 31. 


21 
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bar Leiter ist, die Seele aber^) nur wegen der Verbindung mit 
dem Athem. Das ist ebenso auch z. B. bei der Bildong des Topfes 
durch den Topfer, [der nicht nnmittelbar, sondem nur durch die 
, Verbindung mit den Werkzeugen‘ den Topf hervorbringt]. Dabei 
besteht aber der Untersehied, dass dort [im Falle des Topfers] 
nicht nur der Geist, sondem auch die Mitwirkung des Beschluss- 
organs und anderer [Paktoren] nothig ist, weil der Hervorbringung 
[des Topfes] ein Beschluss vorangehen muss. Wenn nun auch 
die Bildung des Korpers nur unter der [direkten] Leitung des 
Atbems vor sich geht, so ist doch dazu auch die durch den Athem 
vermittelte Verbindung mit dem Athembesitzer [d. h. mit der 
Seele] erforderlich, weil der Korper durch den Athem lediglich 
im Interesse der Seele gebildet wird. Um dies znm Ausdrack 
zu bringen ist [in Sutra 114] gesagt „nnter der Leitung des 
6eniessers.“ 

Oben [II. 1] ist gelehrt worden, dass die Urmaterie znm 
Zwecke der Erlosung der [thatsachlich] freien [Seele wirke]. Mit 
Bezug darauf sagt [der Verfasser folgendes], um das aUzeitige 
ErlSstsein [der Seele] zu begriinden einem Einwand der Oppo- 
nenten gegenuber: ,Wie kann das Selbst allzeit erl6st sein, da 
wir sehen, dass es gebunden ist?“: 

116. In der Versenkung, im Tiefschlaf und in der 
Erldsung haben sie die Natur des Brahman. 

Die Versenkung ist der Zustand der [bis zur] Bewusstlosig- 
keit [gesteigerten Togaprasis], der TiefscUaf ist hier der ,voll 
standige Tiefschlaf ^), und die Erlosung [nicht die ,Erl6sung bei 
Lebzeiten*, sondem] die [absolute] Isolirang nach dem Tode. In 
diesen Zustanden haben die Seelen, [um mit den Vedantisten zu 
reden,] die Natur des Brahman; d. h. da dann die AfiFektionen 
des Innenorgans geschwunden sind und in Folge dessen die durch 
dieselben veranlasste Upadhi-artige Begrenztheit [der Seelen] auf- 
gehoben ist*), ruhen diese in der Fulle ihres eignen Wesens; 
gleichwie der Raum in dem Topfe [zur Fulle, d. h.] zum Fiir- 
sichsein gelangt, wenn der Topf zu Grande gegangen ist. Dies 
ist [oben II. 34 mit den Worten] ausgesagt: ,Wenn jene zu Ende 
sind, ist sie [d. h. die Seele] von der Beeinflussung frei und raht in 
sich selbst." Demnach ist das Brahmansein einfach das Wesen der 
Seelen, da dasselbe wie die Weisse der Kiystalls, von keiner ver- 
anlassenden [oder begleitenden] Ursache abhangig ist. In der Zeit 


1) I,, tu hinter purushasyddhkkthdtrtvam mit der v. 1. und dem MS. 

2) Ueber welchen der Comm. 2 u I. 148 zu vergleicheu ist. Cf. auch 
yaiikara zum Brahmas&tra 1, 3. 15. 

3) Die Lesurt der v. 1. '’paricchedddi-vigame 'pi ist, obwohl von Hall 
als besser bezeichnet, znrnckzuweisen, da ddi und api keinen Sinn haben: das 
MS. liest '‘parwchedddi-mgameaa. 
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aber, in welcher die Verbindnng mit den Affektionen des Innen- 
ofgans besteht, existirt die Wahnvorstellnng von der Beschrankt- 
heit [der Seele], weil diese sicb dann in einem Znstand manifestirt, 
in welchem ihr geistiges Wesen [dnrch die Einwirkung jener 
Affektionen] besehrankt ist; und ebenso scheint [in dieser Zeit 
die Seele] in Polge des Reflexes der Affektionen dnrch Schmerz 
and dgl. getriibt zu sein; [aber] alles dies gehort nur dem Upadbi 
an, entsprechend der positiven und negativen Anschauung {anvaya- 
vyatireka) *) der bewirkenden Ursache, d. h. eben des Upadbi, 
[womnter das Innenorgan zu verstehen ist. Dies ist geradeso,] 
wie bei der [durch den Reflex der Hibiscus-Bluthe hervorgernfenen] 
Rothe des Krystalls. Das ist gemeint. Ebenso sagt ein Yoga- 
sutra [1. 4]: ,Zu anderer Zeit [als der der Concentration] hat [die 
Seele] die gleicbe Form mit den Affektionen.‘‘ In unserm System 
bedeutet das Wort Brahman die Gesammtheit der Seelen in ihrem 
Fursichsein und in der Freiheit von der durch die Upadhis be- 
dingten Beschranktheit , Triibung u. s. w., aber nicht, wie in der 
Bralunamimamsa *) , nur eine besondere , durch die gottliche All- 
macht charakterisirte Seele. Dieser Unterschied ist im Auge zu 
behalten. Hieriiber [sind von mir] folgende Verse zum besseren 
Verstandniss der Schuler [verfasst; sie] lauten: 

nWenn die Unendlichkeit (akdga) des Geistes sich nicht (als seiche] 
manifestirt, so iSsst das in aiierlei Formen hierhin nnd dorthin \regen 
des gleichzeitigen Sichdarbietens [der Objekte] wandemde Denkorgan 
(dhi) den Geist als wandemd erscheinen. 

In Wahrheit aber ist die Unendlichkeit {nabhas) des Geistes 
immerdar far sich seiend nnd von einerlei Art; an den Stellen, wo [der 
Geist] frei von [der Einwirknng] der Affektionen ist, erblickt er nichts, 
weil nichts [fur ihn] erschanbares vorhanden ist. 

Denn wie die Farbe fur das Auge, so ist die Affektion [des Innen- 
organs] das fur die Seele erschaubare, [aber] nichts anderes [ausserdem] ; 
und eine solche [Affektion] esistirt nicht in der Versenkung noch [im 
Tiefsehlaf und in der Erlosung], deshalb ist dann die Seele fiir sich seiend." 


, Welcher Unterschied besteht dann zwischen dem Tiefsehlaf 
und der Versenkung [einerseits] und der Erlosung [andererseits] 
Darauf erwidert [der Verfasser]: 

117. Bei den zweien hat es den Keim, im andem 
Falle ist dieser zerstort. 

Bei den zweien, d. h. in der Versenkung und im Tiefsehlaf, 
,hat‘ das Brahmansein [der Seele] ,den Keim‘, d. h. ist es mit dem 


1) Anvaya (Vyatireka): yadd-yadd (nd) baddhi-vrtteh satta, tadd-tadd 
(no) pui-ushmya pariccheda-mdlinyayor abhimdnah. 

2) Natiirlich nach der theistischen Auffassung des Vedanta. 

3) L. mit der v. 1. in der zweiten Zeile dhir atanti saha vyakter 
atantim dargayec citim. Das MS. hat dtmdnam anstatt atantim. Das von 
Hall aufgenommene granliche cid atantim (fur citam atantim!) ist wohl 
schwerlich einem Manne wie Vijnanabbikshu zuzntrauen. 
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Keim des [ementen] Gebundenseins behaffcet; ,iin andem Falle‘, 
d. h. in der Erlosung, existirt ein solcher Keim nicht; dies ist der 
TJnterschied. Das ist der Sinn. Falls [uns nun eingewendet wird:] 
,Wenn in der Versenkung und [im Tiefschlaf] aber noch der Keim 
des Gebundenseins existirt, so wird doch durch ihn die Beschrtokt- 
beit [der Seele hervorgenifen]. Wie kann demnach [dann die 
Seele] Brahman sein?“, [so antworten wir: dieser Einwurf ist] nicht 
[berechtigt] ; denn der Keim des Gebundenseins — d. h. die hinter- 
lassenen Eindrucke, die Werke und [das Nichtwissen] — ruht 
dann [d. h. zur Zeit der Versenkung und des vollstandigen Tief- 
schlafs] ausschliesslich in dem Upadhi [d. h. in dem Innenorgan], 
aber nicht in den Seelen, und jene Dinge, [welche den Keim des 
Gebundenseins ausmachen,] reflektiren [in dieser Zeit] nicht in der 
Seele. In dem Zustande des Wachens sowie [des Traumschlafs 
und des ,halben Tiefschlafs* *)] dagegen besteht in Folge des Re- 
flektirens der AfiFektionen des Innenorgans das durch den Upadhi 
bewirkte Gebnndensein , wie schon mehrfach erklart worden ist. *) 
Wenn [uns hierauf demand einwendet]; ,In dem [Yogastitra] des 
Patanjali [1. 51] und in dem Commentar dazu ist aber doch die 
bis zur Bewusstlosigkeit gesteigerte Yogapraxis keimlos genannt; 
wie kann denn bier von ihr gesagt werden, dass sie den Keim 
noch enthalte'?“, [so antworten wir: Das ist] nicht [richtig], weil 
nur in der Absicht zu lehren, dass in der bewusstlosen [Ver- 
senkung] die ZerstSrung jenes Keimes allmahlich vor sich gehe, 
[dieser Zustand] dort keimlos genannt ist; denn sonst mussten ja 
alle die emzelnen bewusstlosen ZustSnde [in dem Leben des Yogin] 
keimlos sein, [also jeder unmittelbar zur absoluten Isolirung der 
Seele fuhren], und das Wiederenvachen [zu bewusstem Leben] 
wiirde unmoglich sein. 


,Die Existenz der Versenkung und des Tiefschlafs ist [aus 
der Erfahrung] bekannt ; was fur einen Beweis aber giebt es fur 
die der Erlosung?* Diesen Einwand eines Heretikers [d. h. eines 
Materialisten] weist [der Verfasser mit folgenden Worten] zurnek : 

IIS. Weil wie die zwei auch die drei bekannt 
sind, existiren vielmehr nicht [bloss] die zwei. 

Weil durch das Vorbild der Versenkung und des Tiefschlafe 
auch die ErlSsung bekannt, d. h. zu erschliessen ist, existiren viel- 
mehr nicht nur die zwei, der Tiefschlaf und die Versenkung, son- 
dem auch die ErlSsung. Das ist der Sinn. Die Schlussfolgerun<^ 
ist diese: Die Brahman-Natur [der Seele], welche im Tiefschla'f 
und [in der Versenkung] vorliegt, wird nur durch die dem Denk- 

1) L. vasand-karmddes mit der v. 1. und dem MS. 

2) Vgl. den Comm, zu I. 148. 

3 1 Hier ist in der Ausgabe die Zahl ;j 117 i| zu tilgen. 
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organ eigenen SchadeB^), d. h. dtireh die Begierde und dgl., anf- 
gehoben. Wenn nun diese Schaden dnreh die Erkenntniss Yer- 
nicbtet sind, so tritt ein dem Tiefschlaf und [der Versenkung] 
Yollig ahnlicher bestandiger Zustand ein, und dieser ist die 
ErlSsung. 

jZugegeben, dass in der Versenkung, trotz des Vorhanden- 
seins des Samens, d. h. der binterlassenen Eindrucke, keine Affek- 
tion [des Innenorgans] in der Form der Objekte entstebt, weil 
dann die [genannten] Eindrucke durch die Gleicbgiltigkeit und 
[durch die thatsachliche Abgeschlossenheit gegen die Aussendinge] 
abgestumpft sind; im Tiefseblaf aber "wird docb in Folge der 
Kraft der binterlassenen Eindrucke erne Erkenntniss der Objekte 
eintreten. Es ist also nicht richtig [der Seele] im Tiefschlaf die 
Natur des Brahman zuzuschreiben* Darauf erwidert [der Ver- 
fasser] : 

119. Durch die binterlassenen Eindrflcke werden 
die Objekte auch dann nicht zur Kenntniss gebracht, 
wenn ein Hindemiss vorbegt. Die begleitende Dr- 
sache hebt nicht die Hauptsache auf. 

Ebenso wie bei der Gleicbgiltigkeit werden auch dann, wenn 
das Hindemiss des Schlafes vorliegt, durch die binterlassenen Ein- 
driicke ibre Objekte nicht zur Kenntniss gebracht, d. b. ihre Gegen- 
stande nicht in die Erinnerung gemfen, well die begleitende Ur- 
sache — der [hinsichtlich der Wirkungskraft] von untergeordneterer 
Bedeutung seiende, hinterlassene Eindruck — nicht das stSrkere Hin- 
demiss des Schlafes aufheben kann. Das ist der Sinn. Denn das 
starkere Hindemiss entkraftet den binterlassenen Eindruck, d. h. 
stumpft ihn dermassen ah, dass er seine Wirkung nicht ausuben 
kann. Das ist gemeint. 


In [Sutra 83 des] dritten Buches wurde gelehrt, dass der bei 
Lebzeiten erloste den Korper festhalte in Folge eines Minimums von 
binterlassenen Eindriicken. Dagegen wird folgender Einwand er- 
hoben: J^an sieht, dass der bei Lebzeiten erloste geradeso wie 
wir und andere noch empfindet, wenn [sich] auch [die Empfindung 
bei ihm] immer auf ein einziges Objekt [beschrSnkt], *) Diese 
[Empfindung] ist [nun mit dem Begriff des Erlostseins] unverein- 
bar ; denn die Eindrucke, welehe [der Erreichung der Erlbsung bei 
Lebzeiten] vorangehn, sind doch in deroselben Augenblick (pra- 
thamam eva) vemichtet, in welchem sie [ihre Wirkung, d. h.] die 
Empfindung hervorbringen, und neue Eindrucke kbnnen doch [nach 

1) li. rdgddi-dogh&d eoa mit der t. 1., dem MS. und Aph.” 408, Anm. 1. 

2) Z. B. wenn er ein Waldeinsledler ist, anf die Wahmelimung des 
Banmes, unter welchem er lebt. 
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der Erreichung jener Erlosnng] ebenso wenig wie [neue] Werke 
entstehen, da dies durcb die Erkenntniss verhindert wird.® Dairauf 
erwidert [der Verfasser]: 

120. Ein einziger Eindruck bringt die Thatigkeit 
zu Stande, nicht aber giebt es fur jede Thatigkeit 
besondere Eindracke, weil sich die Annahme vieler 
ergeben wiirde. 

Wenn in Folge eines [im Innenorgan hervorgebrachten] Ein- 
drucks im Korper der Gotter oder [Mensehen] eine Empfindnng 
begonnen hat, so wirkt dieser eine Eindruck so lange, bis die 
Empfindung, welche angefangen bat sich geltend zu machen und 
von dem betreffenden Korper auszukosten ist, ihr Ende erreicht 
hat, — und dieser [Eindruck] wird nur durch das Ende der Em- 
pfindung vemichtet, ebenso vrie die Werke [nur durch das Ende 
des Resultates, das sie gezeitigt haben]; ’) — nicht aber ist fiir jede 
Thatigkeit, d. h.. fiir jede einzelne [Manifestation derselbenj Em- 
pfindung, [ein neuer Eindruck und damit] eine Vielheit von Ein- 
diiicken [vorauszusetzen] , weil sich [sonst] die complicirte An- 
nahme [unendlich] vieler einzelner [Eindriicke] ergeben wiirde. 
Das ist der Sinn. Ebenso ist anch in dem Palle des Schwingens 
der TSpferscheibe nur ein einziger Eindruck, d. h. Anstoss, anzu- 
nehmen, welcher so lange vorhalt, bis das Schwingen zu Ende ist. 


[In Sdtra Y. Ill] wurde gelehrt, dass es aus Keimen hervor- 
gehende Korper giebt. [Der Verfasser] widerlegt nun den Ein- 
wand eines Heretikers, [welcher behauptet,] dass in diesem Falle 
von KSrpem nicht die Rede sein konne, weil keine Wabrnehmung 
von Aussendingen existire : 

121. Die Beschrankung durch die Wahmehmung 
der Aussendinge ist nicht [richtig], Fruchtbaume, 
BOsche, Schlingpflanzen , einjalirige, Blllthenbaiime, 
Graser, Kletterpflanzen u. s. w. sind gleichfalls Sitze 
des Genusses fflu- einen Geniesser, wie oben. 

Die Beschrankung, dass nur dasjenige Korper sei, in welchem 
eine Wahmehmung von Aussendingen stattfindet, ist nicht [richtig], 
sondem man hat anzunehmen, dass auch die Baume und [Pflanzen], 
welche nur ein innerliches Bewusstsein haben, Sitze des Genusses 
fiir einen Geniesser, d. h. Korper, sind; weil ,wie oben‘, d. h. 
ebenso wie das vorher [in Siitra 114] erwahnte Verfaulen des 
menschlichen und [thierischen] Koi-pers eintritt, wenn die Leitung 
des Geniessers [d. h. der Seele] fehlt. auch die Korper der Baume 

1) L. nacildlf mit einem Iiiterpunktionsstrich dahinter, well es sich um 
eine Parenthese bandelt. 
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u. s. w. [unter diesen Umstanden] verdorren, und [weil sie wie 
die animalischen Leiber 'wachsen and ein Ziel ihres Wachsthums 
haben]. Das ist der Sinn. Ebenso sagt auch die Schrift: ,Wenn 
die Seele einen seiner Zweige verlasst, so verdorrt dieser a. s. w.“ 
fChand. 6. 11. 1]. 

Aach wenn man [mit Animddha] den [ersten] TheU ,Die 
Beschrankang darch die Wahmehmang der Aassendinge ist nicht 
[richtig]* als ein besonderes Satra ansiebt, so sind doch die beiden 
Satras za combiniren and in dieser Weise za erklai’en ; die Spal- 
tang der Satras ist [von Aniraddha], wisse man, aas Schea vor 
der [abermassigen] Lange vorgenommen. 


122. Und wegen der Tradition. 

Aacb wegen solcber TraditionssteUen wie: 

„Durch Sunden, die mit dem Kdrper begangen sind, wird der 
Menseh zur Pfianze, durch diejenigen, welche mit Worten begangen sind, 
zum Vogel Oder Thier, durch die der Gedanken zum Paria.“ [Manu 12. 9] 

sind BSame and [Pflanzen] Sitze des Genasses far einen Ge- 
niesser. Das ist der Sinn. 


,Demnacb miissten aber doch aach in BSamen and [Pflanzen], 
da ihnen eine Seele innewohnt, Verdienst und Schald entstehen.* 
Daraaf erwidert [der Verfasser]: 

123. Nicht aus dem Korper schlechthin folgt die 
Befahigung zum Handeln, weil die Schrift die Be- 
sonderheit lehrt. 

Nicht darch den Korper schlechthin wird eine Seele zam 
Entstehangsgrand fiir Verdienst and Schald geeignet. Waram 
[nicht]? ,Weil die Schrift die Besonderheit lehrt' ; das bedeatet: 
weil wir aas der Schrift lemen, dass diese Befahigang davon ab- 
hangt, ob [die Seele] darch den Korper eines Brahmanen a. s. w. 
charakterisirt ist. 


Da [der Verfesser hier] zeigt, dass die Befahigang zam Han- 
deln darch die Art des Korpers bedingt ist, lehrt er' die drei- 
fache Verschiedenheit der Korper: 

124. In dreifacher Weise unterscheiden sie sich 
hei den dreien, als handelnde Korper, geniessende 
Korper und Korper beiderlei Art. 

,Bei den dreien', d. h. hei alien Wesen, ob sie oben, imten 
Oder in der Mitte stehen, zerfallen die Korper in drei verschiedene 
Klassen, in handelnde Korper, geniessende Korper and Korper 
beiderlei Art. Das ist der Sinn. Von diesen gehSrt der handelnde 
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K6rper den hSchsten Weisen an *), der geniessende [resp. leidende] 
KSrper [den Gdttem] mit Indrs an der Spitze, den Pflanzen nnd 
[Thieren]*), der KSrper beiderlei Art den koniglichen Weisen.®) 
[Diese] Dreitheilung ist bier [nnr] mit Riicksicht anf die vor- 
waltende Eigenthiimlichkeit [der einzelnen Kdrper gemaeht] ; denn 
sonst miisste jeder nnter den Begriff des geniessenden Korpers 
fallen. 

[Der Verfasser] nennt noch einen vierten Korper: 

125. Kein einziger [unter diesen] ist der des 
Anu9a)Tn(= Yo^)- 

..Anu^aya, wisse man, bedeutet ,Abneigung, Keue, Nachwirkung'. *)“ 

Dieser Erklamng [des 9a9vata, v. 320] zufolge ist anuQaya 
hier ®) [als] ,Gleiehgiltigkeit‘ [d. h. als .Abneigiing' zn fassen]. Der 
Sinn [des Sutra] ist also : Der Korper der gleichgiltig gewordenen 
ist kein einziger unter diesen dreien, d. h. ein von diesen dreien 
verschiedener ; wie z. B. der des Dattatreya, Jadabbarata nnd 
anderer, da diese einen KSrper batten, der vonviegend nur Er- 
kennen [aber nicbt Werke oder Gennss] zeitigte. 


Urn die [oben I. 92, V. 2 ff.] gelebrte Nicbtexistenz Gottes 
zu begrflnden, negirt [der Verfasser] die von andem [d. b. von 
den liaiyayikas, Vai 9 esbikas und den Anhangem des Yoga-Systems 
dem persOnlicben Gott] zugescbriebene Ewigkeit des Erkennens, 
Wiinscbens, Handelns u. s. 

126. Das Urtheil u. s. w. ist auch in dem beson- 
deren Sitze nicht etvdg, [ebenso wenig] wie das Feuer. 

jUrtheil' (buddhi) ist bier [nicbt das Urtbeilsorgan, sondem 
dessen] FunkUon, die [sonst] jEntscbeidung* {adhyavasdya) beisst. 
Also: Erkennen, Wiinschen, Handeln u s. w. sind ancb in dem 
besonderen Sitze, der von [jenen] andem als Upadbi [d. b. als 

1) Weil diese vorzagsweise befahigt sind sich Verdienst zu erwerben. 

2) Denn die Getter empfinden am mebten Frende, die Pflanzen nnd 
Thiere tvgl. Animddha’s and Mahadeva's Commentar) am meisten Schmerz. 

3) L. mdradindm sthdvaradindm ea, ubhaya-deho rajarshinam iti 
mit der v. 1., dem MS. und Aph.® 415. Anm. 1. — Die konigUchen Weisen 
geniessen wegen ihrer Herrsehennacht nnd erwerben sich Verdienst anf Grand 
ihres Wissens. 

4) L. mit dem Teste des ^a^vata und mit Aniruddha's richtigem Citat: 
dveshe jparedttapAmtbandhayoh. 

5) L. Hra wdragyam mit der v. I. nnd dem MS. 

6) D. diesen ganzen SaU nach dem Wortlaut der v. 1., mit dem auch 
das MS. ubereinstimmt. Nur ist aus dem letzteren cariram etat-traye (nicht 
"trayam, wie die v. I. hati, anfznnefamen. Die Uebersetzung Aph.® 415 
■bodies oonsisting of mere knowledge' ist falscb and stort den Zusammenhang 
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Innenorgan] Gottes statuirt wird, nicht ewig; denn aus dem Vor- 
bild des Urtheils bei iins tuid anderil ist auf die Endlicbkeit 
alles TJrtheilens, Wfinschens nnd dgl. zn schliessen; ebenso wie 
man aus dem Vorbild des im tSglicben Leben erscheinenden Feuers 
schliesst, dass auch dasjenige Fener endlich ist, welches [das 
Wei tall] umgiebt. Das ist der Sinn. 


,Wir wollen indessen die Ewigkeit des [gottlicben] Erkennens, 
Wiinschens u. s. w. auf sich berahen lassen. Schon der Sitz dieser 
[Funktionen] , der Upadhi Gottes, ist ja unbeweisbar, weil die 
Existenz Gottes [selbst] sich nicht beweisen lasst.“ Dies sagt 
[der Verfasser im folgenden] aus : *) 

127. Und weil der Sitz sich nicht beweisen lasst. 

Das ist verstandlieh. 

,Wie kann man aber, wenn das so sein soil {eoam), auch 
nur auf die Vermuthtmg kommen, dass AUwissenheit und [All- 
macht], die im Stande sind das Weltganze nebst [aUem in ihm] 
zu erschaffen, etwas gewordenes seien, da wir doch ebenso wenig 
im taglichen Leben sehen, dass gottliche Macht durch Askese 
Oder [durch sonstige Mittel von iibematurlicher Wirksamkeit] ge- 
wonnen wird?* Dem gegenuber bemerkt [der Verfasser]: 

128. Die Wunderkrafte des Yoga sind ebenso 
wenig zu let^en, wie die Krafte der Krauter u. s. w, 

Aus dem Vorbild der Kitlfte, welche KrSuter u. s. w. [d. h. 
Edelsteine und Spruche] besitzen, ergiebt sich auch die Existenz 
der durch die Yogapraxis erzeugten WunderkrSfte, sich unsicht- 
bar zu machen u. s. f., die zum Schaffen, sowie [zum Erhalten 
und Zerstdren] be^higen. Das ist der Sinn. 


[Der Verfasser] widerlegt nxm den [Materialisten], der be- 
hauptet, dass der Geist [ein Attribnt] der Elemente sei, da [diese 
Lehre der Thatsache] widerspricbt, dass die Existenz der Seele 
erwiesen ist : 

129. Der Geist ist nicht [ein Attrihut] der Ele- 
mente, weil er an keinem einzelnen beobachtet wird 
noch auch an der Vereinigung — noch auch an der 
Vereinigung. 

Der Geist gehdrt den funf Elementen auch im Zustande ihrer 
Vereinigung nicht an, weil er zur Zeit der Trennung an keinem 
einzelnen beobachtet wird. Das ist der Sinn. Dies ist schon in 


1) L. “giddher ity aha mit dem MS.; ata aha kann nur eiue Ent- 
gegnnng auf einen Einvrand einleiten. 
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[Sutra 20 des] dritten Buches in der Form eines Lehrsatzes des 
Verfassers (sva) ausgesprochen, wahrend es tier zum Zwecke der 
Widerlegung einer abweichenden Meinung geschieht; deshalb be- 
deutet die emeute Anfuhmng keinen Fehler. — Die Wiederholung 
[der Worte ,noch aucb an der Veremigung‘] bezeichnet das Ende 
des Buches. 

Dadurch dass [der Verfasser] in [diesem] fiinften [Buch] die Irr- 
lehrer widerlegt hat, welche mit seiner eignen Lehre im Widerspruch 
stehende Dinge verkiinden, ist seine Lehre befestigt. 

Hier schliesst in dem von Vijnanabhikshu 
verfassten Commentar zu Kapila’s Samkbya- 
pravacana das funfte Buch, in welehem die 
Ansichten der Gegner zu nichte gemacht 
sind. 



Buch VL 


Naebdem [der Verfasser] in den [ersten] vier Biichern den 
gesammten Inhalt des Systems vorgetragen und im funften Bnch 
durch die Widerlegang der gegnerischen Ansicbten begriindet hat, 
fasst er jetzt eben diesen Inhalt des Systems der Haaptsaehe 
nach im sechsten Bnch resumirend zusammen. Denn dadurch, 
dass [bier] eine emeute eingehende Darstellung *) der [schon] ge- 
lehrten Dinge, d. h. eine Rekapitulirung des wesentlichen (tantra), 
geboten ist, entsteht bei den Schulern eine von Zweifeln und Irr- 
thiimem freie, [also] festere Erkenntniss: darum bedeutet die 
Wiederholung bier keinen Fehler, weil [der Verfasser] nach derselben 
Methode vorgeht, nach der ein Pfahl [durch -wiederholte ScblSlge 
fester in die Erde] getrieben wird, und weil [ausserdem bisber] nicht 
angefiihrte Griinde und [neue Beweise] beigebracht werden. 

1. Das Selbst existirt, weil es keine Beweise for 
seine Nichtexistenz giebt. 

Die Esistenz der Seele uberhaupt stebt schon deshalb fest, 
well dieselbe aus der Vorstellung ,Ich erkenne‘ folgt: denn es 
giebt keinen Beweis fur das GegentheU. Deshalb kommt es nur 
darauf an, [die Seele] in ihrer TJnterschiedenbeit [von 
allem andem] zu erfassen. Das ist der Sinn. 


Fiir diese Unterschiedenheit giebt [der Verfasser] zwei Be- 
weise in den [folgenden] beiden Sutras : 

2. Es ist etwas anderes als der Korper und die 
ubrigen Dinge, wegen der Verschiedenartigkeit. 

Es, das Selbst, der Seher, ist etwas absolut anderes als der 
KSrper und die ubrigen Dinge bis hinauf zur Drmaterie, , wegen 
der Verschiedenartigkeit*, d. h. weil [die letzteren] der Verande- 
rung unterliegen, wShrend [das Selbst] unveranderlieh ist, und 
wegen der sonstigen [schon mehrfach anfgezahlten] qualitativen 
Unterschiede. Das ist der Sinn. Die Urmaterie und [ihre Pro- 


1) Verbinde punas mit vistare (MS. vistdre). 
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dukte] sind zunachst dureh Sinneswahrnehmnng, Sehlussfolgerang 
Tind Schrift als verSaderlich erwiesen; die Unveranderlichkeit der 
Seele aber wird daraus erscMossen, dass diese zu jeder Zeit die 
[ihr von dem Innenorgan dai^ebotenen] Objekte erkennt. Derm 
also verhalt es sich: gleicbwie nur die Earbe das Objekt des 6e- 
siehtssinnes ist, [aber] nicbt — aucb bei gleicber Nahe — der 
Geschmack oder etwas anderes, ebenso ist das Objekt der Seele 
nur die Affektion des derselben zugeborigen Innenorgans , aber 
nicbt — aucb bei gleicber Habe — [irgend] ein anderes Ding. 
Dies constatiren wir [einfacb] auf Grand des Tbatbestaudes. *) 
[Alles] andere dagegen wird fiir die Seele zum Gegenstand des 
Genusses [d. h. der Erkenntniss oder Empfindung] nur dadurcb, 
dass es in das afficirte Innenorgan Eingang findet, [aber] nicbt 
von selbst; denn [sonst] miisste alles immerdar zur Erkenntniss 
gelangen. Diese Affektionen des Innenorgans nun bleiben niemals 
unerkannt [von dem Geiste] ; denn wenn man annimmt, dass Wabr- 
nehmen, Wunscben, Freude und dgl. [zuweilen] unerkannt bleiben 
[d. h. nicbt zum Bewusstsein kommen] konnen, so wiirde hin- 
sicbtlieb dieser [Vorgange] geradeso gut wie z. B. bei einem [nicbt 
deutlicb wahrgenommenen] Topfe, ein Zweifel oder [Irrthum] fol- 
gender Art obwalten kbnnen: .Erkenne icb =*) oder nicbt? freue 
ich micb oder nicbt ? u. s. w.“ Da also diese [Affektionen] immer- 
dar zum Bewusstsein kommen, so folgt daraus, dass ibr Erschauer, 
d. b. die Seele, unveranderlich ist. Denn wenn die Seele ver- 
anderUch ware, so wiirde sie sicb gelegentlicb [aucb] so verandern 
[konnen], dass sie erblindet, mitbin wurde eine Affektion des 
Innenorgans, obwobi vorhanden, nicbt erschaut werden konnen. *) — 
In gleicber Weise ist [bier] aucb an die ganze Reihe der fraber 
angefuhrten Untersebiede [zwischen Seele und materiellem] zu 
denken, also daran, dass [das letztere] zum Zwecke eines andern 
da ist, die Seele nicbt, u. s. w. [d. b. dass das materieUe im 
Gegensatz zur Seele schopferiscb , nicbt-erkennend , aus den drei 
Constituenten gebitdet ist und unter der Leitung eines Aufsebers 
stebt]. 


3. Auch wegen der Anwendung des Genetivs, 

Aucb well die Kenner in solchen Ausdriicken wie dieser 
mein {mama Genetiv) Korper, dies mein Innenorgan‘ den Genetiv 
anwenden, ist das Selbst etwas von dem Korper und den andern 
[materiellen Dingen] verscbiedenes ; denn im Falle der absoluten 


l) phala-baldt =z vastti-ra<;dt, vastu-goty-anusdreua, vagtu-tthity-anu- 
rodhena, P. Es sind dies alles identiscbe fdstri^ff-Tennini. 

2> Das zweite aham ist za tilgen. 

3 1 L. wohl besser taaatn anstatt teghdiii mit der v, 1. und dem MS 
41 L. adar^andpatter iti mit der v. I. und dem MS. 
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Identitat wiirde der Genetiv nieht zu rechtfertigen sein. Das ist 
der Sinn. So heisst es im Vishnupurana [2. 13. 98, 99] : 

„Bist dn etwa dieser Kopf? Der Kopf gehort dir doch vielmehr, 
nnd ebenso der Banch. Sind die Fusse du, oder [bist du irgend] ein 
anderer [Korpertheil] ? [AUes] dieses gehort dir ja^), o Konig. 

So in deiner Verschiedenheit®) von sammtlicben Gliedem festge- 
stellt, erwage, o Herrscher, [die Prage] „Wer bin ich?“, da du [jetzt] 
dazu be®higt bist.“ 

Und man darf nieht sagen: ,Die Kenner gebrauchen doch 
anch solche Ausdriicke wie ,Ich bin dick'", da [derartige Aus- 
spriiche] in der Schrift als unriebtig erwiesen imd ebenso wie 
der Sate ,Mein Selbst ist Bhadrasena' nur in uneigentlicher Be- 
deutnng zn verstehen sind. 

,Jene [Redeweise , dieser mein Korper, dies mein Innenorgan'] 
konnte aber doch anch so [zu erklSren] sein wie die Wendungen, 
[in denen das im Genetiv stehende mit dem im Nominativ aus- 
gesagten identiscb ist], als da sind ,der Geist der Seele, Rabu’s 
Han.pt, der KSrper der Statue' u. s. w.® Daranf erwidert [der 
Verfasser] : 

4. Es ist nieht wie hei der Statue, wegen der 
Widerlegung durch das Mittel, welches den Gegen- 
stand in seiner Eigenschaft erkennen lehrt. 

Jene Anwendung des Genetivs [in dem Ausdruck , dieser mein 
K6rper‘] ist niebt deijenigen zu vergleichen, [die vorliegt], wenn 
man ,der Kdrper der Statue' oder ahnliches sagt. Im Palle der 
Statue oder Sbnlicher Dinge wird [das possessive Verhaltniss] 
durch das Mittel [der Sinneswahmehmung] widerlegt, welches den 
Gegenstand in seiner Eigenschaft [d. h. die Thatsache, dass der 
Korper die Statue ist,] erkennen lehrt, und deshalb liegt [in sol- 
chen Fallen] nur eine Ausdrucksweise vor, bei welcber die that- 
sachlicbe Identitat in das Gewand des possessiven VerhSltnisses 
gekleidet ist {vikalpa^). Wenn man aber sagt ,mein Kbrper', 
so wird [das Verhaltniss von Besitzer und Besitz] durch kein 
Beweismittel widerlegt, da die Schrift und die andem Erkennt- 
nissmittel nur dagegen sprechen®), dass der Kbrper das Selbst 
sei. Das ist der Sinn. Wenn aber in den Lehrbuchem das Ver- 
haltniss des Mein geleugnet wird, so soU damit nur gesagt sein, 
dass das Besitzen nieht ewig, also eine blosse Bezeichnung und 
damm nieht real [im hochsten Sinne] sei. Das ist gemeint. — 
Wenn man sagt ,der Geist der Seele', so wird [das Besitzverhalt- 


1) Die Bombayer Ansgabe des V. P. hat kim statt M. 

2) Die Ansgabe des V. P. hat prtAag bhupa, das MS. unseres Testes 
prthag bkdto. 

3) Zu diesem terminus technicus vgl. S. 157, Anm. 1, S. 199, Anm. 2. 

4) L. gnity-ddi-pramdnair bddhdd mit der v. 1. und dem MS. 
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niss] auch hier durch ein Beweismittel widerlegt, welches den 
Gegenstand in seiner Eigenschaft erkennen lehrt ; denn aus Fnrcht 
vor einem regressns in infinitum ') und der Einfachheit halber 
mussen wir den Geist als das Wesen [der Seele] verstehen, wed 
das Selbst als etwas von dem Korper nnd [alien] iibrigen Dingen 
verscbiedenes festgestellt ist. 


Da [der Verfasser also] constatirt hat, dass die Seele von 
dem Kfirper und [alien] ubrigen Dingen verschieden ist, bestimmt 
er nun [den Begriff] ihrer ErlSsung; 

y. Mit dem absoluten Aiifhoren des Schmerzes 
ist ihr Ziel erreicht. 

Das ist verstandlich. 


,Da nun aber mit dem Aufhoren des Schmerzes auch die 
Freude aufbort, also Gewinn und Verlnst sich die Wage halten, 
kann jenes doch nicht das Ziel der Seele sein.* Daranf erwidert 
[der Verfasser]: 

6. So gross wie die Beschwerde durch den Schmerz 
for die Seele, ist nicht das durch die Freude bewirkte 
Verlangen, 

Die beiden Ablative [,darch den Schmerz' und ,dnrch die 
Freude'] sollen die Veranlassung in der Weise bezeichnen, dass 
sie [gleichzeitig] das Objekt ausdrucken. , Beschwerde' bedeutet 
hier ,Abneigung‘. Also ist der Sinn [des Sutra] : So stark wie 
die Abneigung gegen den Schmerz, ist nicht das Verlangen nach 
Freude, sondem schwach im Verhaltniss zn jener. Demnach 
uberwindet die Abneigung gegen den Schmerz auch das Verlangen 
nach Freude und erzeugt lediglich den Wunsch nach AufhSren 
des Schmerzes. Mithin halten sich Gewinn und Verlnst nicht die 
Wage, [wenn die absolute Vemichtung des Schmerzes bewirkt 
ist]. So heisst es: 

„Aus Fnrcht vor einer Fehibitte gelangt der edie zur Gleichgiltig- 
keit auch einem begehrten Dinge gegenfiber.*- [Kumaras. 1. 53]. 

Die Bemuhung um eine kleine Freude aber. trotzdem [ihret- 
wegen] die Schmerzen der Holle oder andere [Qualen] in Aus- 
sicht stehen, erkliirt sich einfach durch den Fehler der Begierde 
und [des Nichtwissens]. 


1) Weun der Geist von der Seele verschieden ware, so wiirde sich ein 
regressus in inlinitum folgender Art ei^eben : die Seele wiirde durch den Geist, 
der GeUt aber nur durch einen anderen Geist erkannt werden konnen u. s. f. 
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Auch weil es mehr Schmerz giebt als Freude, ist nur das 
AHfhSren des Schmerzes das Ziel der Seele. Dies sagt [der Ver- 
fasser im folgenden] ans: 

7. Weil [nur] hie und da einer glucklich ist. 

Unter den zahllosen Grasern, Baumen, Thieren, Vogeln, 
Menschen u. s. w. sind nur sehr wenige — [hie nnd da einmal] 
ein Mensch, Gott oder [halbgottliches Wesen] — glucklich. Das 
ist der Sinn. Das [Wort] ,weil‘ zeigt an, dass [dieses Sutra 
das vorangehende] begriindet. 


Auch eine solche gelegentliche , bie und da vorkommende 
Freude ist von den verstandigen wie eine aus Honig und Gift 
gemischte Speise zu meiden. Dies erklart [der Verfasser im fol- 
genden] : 

8. Weil auch eine solche mit Schmerz durchsetzt 
ist, rechnen die unterscheidenden sie zu den Schmerzen. 

Weil ,auch eine solche‘, d. h. auch die Freude, von der im 
Yorigen Sdtra die Rede war, rait Schmerz gemischt ist, damm 
zahlen diejenigen, welche Freude und Schmerz [richtig] unter- 
scheiden, dieselbe zu den Schmerzen. Das ist der Sinn. Dies ist 
im Yogashtra [2. 15 mit folgenden Worten] ausgesagt: „Alles gilt 
als leidvoll fiir denjenigen, der die unterscheidende Erkenntniss 
besitzt, wegen der Schmerzen der Vertoderung [d. h. des Auf- 
horens der Freude], der Besorgniss, [dass anderes stbrend auf 
die Freude einwirken mSge], und der [dutch fruhere Schmerzen 
im Innenorgan gesehaffenen] Disposition, und wed das Wirken 
der Constituenten mit einander im Streit liegt.** Auch im Vishnu- 
purana [6. 5. 55] heisst es; 

„Welches Ding auch immer. o Maitreya, als ein den Menschen') 
Freude bereitendes entsteht, es wird zum Samen fur den Schmerzbaum." 


[Der Verfasser] widerlegt nun die Meinung, dass nicht das 
reine, sondem ein mit Freude behaftetes, Aufhoren des Schmerzes 
das Ziel der Seele sei: 

9. Wenn [Jemancl sagt], es sei nicht das Ziel der 
Seele, weil man [dahei] keine Freude gewinne, [so 
antworten wir]: Nein! demi dieses ist zwiefach. 

Wenn [demand sagt]. es sei die Schmerzlosigkeit — d. b. 
die Erlosung — nicht das Ziel der Seele, weil man [dabei] keine 
Freude gewinne , [so antworten wir] : Nein ! denn das Ziel der 
Seele ist zwiefach, d. h. zweierlei Art: Freude und Schmerzlosig- 
keit. Das ist der Sinn. Sieht man doch, dass die Wiinsche der 


1) Die Bombayer Ansg.abe des V. P. hat 
Abhandl. d. DMG. IX. 3. 


23 
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Menschen verscMeden sind : ,M6ge ich Freude empfinden*, tind 
,moge ich keinea Schmerz leideii‘. [Das letztere ist das zum 
Heil fiihrende Verlangen.] 

[Hier] macht [demand] einen Einwand : 

10. Das Selbst ist [doch] qualitatlos, da die 
Schrift seine Unbeiiihrtheit u. s. w.*) lehrt. 

„Es stebt aber docb fest, dass das Selbst allzeit qaalitStlos, 
d. b. frei von Freude, Scbmerz, Betborung und alien andem Quali- 
taten ist, da die Scbrift [Brh. 4. 3. 16] seine Unberubrtheit lehrt, 
d. h. da wir aus der Scbrift lernen, dass [das Selbst] keine Ver- 
bindung, welcbe eine Veranderung verarsacbt, eingeht, und da 
eine Veranderung, d. h. eine Qualitat, nicht obne eine solehe [Ver- 
bindung] entsteben kann. Darum kann aucb das Aufhoren des 
Schmerzes nicht das Ziel der Seele sein; [denn die Seele ist ja 
scbmei-zlos].*’ Das ist der Sinn. ,Wenn [ihr Saipkhyas de'm 
gegeniiber bemerkt], dass die Veranderung [der Seele] obne eine 
Beriihrungq von selbst eintreten konne, [so erwidere ich, der 
Opponent]; Nein! 

„Das Feuer dient nicht zum Breimen des Feuers, das Wasser nicht 
zum Befeuchten des Wassers, well ein Ding nicht fahig ist eine Ver- 
finderung an sich selbst hen'orzurufen. 

Ferner ware die Erldsung nidit denkbar, wenn [die Seele] sich von 
selbst veraiidem konnte'^i, da durch eine spontane VerSnderung in [den 
ZusUnd der] Bethorung [auch die erlosten] wieder gebunden werden 
kunntea.“ 

Und ebenso heisst es iin Kurmapurana: 

„Weim das Selbst seinem Wesen nach befleckt, unlauter und der 
Veranderung unterworfen ware, dann wiirde es fiir dassolbe auch nach 
Hunderten von Geburten keine Erldsung gebeii.“*^ 

[Diesen Einwand] widerlegt [der Verfasser]: 

11. ^\eim sie auch einem andem angehoren, so 
existiren sie doch in diesem wegen der Nichtunter- 
scheidung. 

Wenn Freude, Scbmerz und die andem Qualitiiten auch dem 
Denkorgan angehoren, ,so existiren sie docb in diesem*, d. h. so 
befinden sie sich doch in dem Selbst in der Form des Reflexes 
wegen der Nichtunterscbeidung als der Veranlassung, vermittelst 
der Verbindung von Materie und Seele. Das ist der Sbn. Dieses 

1 ) ddi = nitya-fuddhaU-u, oiniddhati-a, %iuktaiva; cf. I 19 

2) L. aaiigam statt samyoyam mit der v. 1. und dem MS. 

3) Die erste Halbzeiie des zweiten (.’loka ist von Hall nicht aU metrisch 
erkannt 

4, Dieser Vers stand >chon im Comm, zu I. 7 als Citat aus der I Varsgita. 



Samkhya-pravacana-bhaskya VI. 11 — 1^. 339 

ist sehon im ersten Buck [in Sutra 55] gelehrt und in Sdtra [74] 
des dritten Bucks: ,Die Nicktuntersekeidung ist die Veranlassung; 
[also bestekt] kein Widerspruck gegen die Erfakrung.“ Da sick 
demnack der Sckmerz in der Seele in der Form des Reflexes be- 
findet, gleichwie die Rothe [der Blume] im Krystall, so ist das 
Aufkoren desselben das Ziel der Seele. Weil nun allein die durck 
den Reflex vermittelte Verbindung [der Seele] mit dem Sckmerz 
das Empfinden ist, kat man sick nur von dem Sckmerz in der 
Form des Reflexes zu befreien. 

,Das Gebundenwerden der Seele mit den Qualitaten [und 
gleichzeitig ,mit den Scblingen'] entspringt also aus der Nickt- 
unterscheidung ; woraus aber entspringt die Nichtunterscheidung?‘‘ 
Auf diese Frage antwoitet [der Verfasser]: 

12. Die Nichtunterscheidung ist anfanglos, weil 
sich sonst zwei WiderlegungsgrQnde darbieten wurden. 

Die Nichtunterscheidung ist eine Auffassung der beiden Ob- 
jekte, bei welcher das Nichtverschmolzensein [der zwei Dinge] 
unerkannt ist. ') Diese [Nichtunterscheidung] nun ist ein in der 
Form einer ununterbrochenen Kette anfangloses Attribut des 
Denkorgans und bleibt wflhrend [der Zeit] der Weltauflflsung in 
der Foi'm eines hinterlassenen Eindrucks bestehen ; ,weil sich sonst‘, 
d. k. wenn [man bekauptete, dass] diese [Nichtunterscheidung] 
einen Anfang hake, ,zwei Widerlegungsgriinde darbieten wiirden‘. 
Denn wenn sie einen Anfang hStte, so wiirde in dem Falle, dass 
sie von selbst entstehen soli, auch der erloste wieder gebunden 
werden konnen; und in dem Falle, dass sie durck Werke oder 
etwas anderes hervorgerufen werden soil, miissten wir nach einer 
neuen Nichtunterscheidung als Ursacke fur diese Werke oder fur 
das andere suchen, und damit erhielten wir einen regressus in 
infinitum. Das ist der Sinn. Diese Nichtunterscheidung nun, 
welche die Natur einer AfFektion [des Innenorgans] hat, ist in 
der Form des Reflexes gleichsam ein Attribut der Seele, und 
deshalb bewirkt sie, wie sehon oben gelehrt worden ist und [nock 
weiter unten] gelehrt werden wird , das Gebundensein der Seele. 


,Wenn sie nun aber anfanglos ist, so ist sie dock [auch] 
ewig.* Daranf antwortet [der Verfasser] : 

13. Sie ist nicht ewig wie das Selbst: sonst wiirde 
sie nicht aufzuheben sein. 

[Die Nichtunterscheidung] ist nicht ewig wie das Selbst, d. h. 
[nicht] als ein untkeilbares Gauzes anfanglos, sondern in der Form 

1) Dieselbe Erkl^ng stand sehon im Comm, zu I. 55, S. 37, 3. 2 v. u. 
in der Ausgabe, S. 57 (unten) dieser Uebersetzung. 


22 ' 
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einer Tintinterbroelienen Kette anfanglos ; sonst, wenn sie ein [einheit- 
liches] anfangloses Ding ware, wiirde ihre dureh die Sehrift [als 
moglieh] festgestellte Anfhebung *) unmoglicb sein. Das ist der Sinn. 


Nachdem [der Verfasser] die Ursache des Gebundenseins be- 
schrieben, nennt er nun die Ursacbe der Erlosung: 

14. Jene ist durch eirie feststehende Ursache 
zu vernichten, gleichwie die Finsterniss. 

Da fiir jene‘, d. b. fur die Nichtunterscbeidung , welehe die 
Ursache des Gebundenseins ist, — z. B. im Falle des Irrthums, 
dass Perlmutter Silber sei, — die feststehende Ursache der Ver- 
nichtung die richtige Unterscheidung ist, so ist [die Nichtunter- 
scheidung] nur durch diese zu vernichten, , gleichwie das Dunkeh ; 
denn die Finstemiss wird nur dureh ein feststehendes [Mittel]. 
nSmlich durch das Lieht, beseitigt [und] durch kein anderes. Das 
ist der Sinn. So heisst es im Vishimpurana [6. 5. 62]: 

„Wie die dichto Finstemiss i>t Nichterkeonen ; der Fampe ver- 
gleichbar i»t die Erkenntniss, welehe aus der sinnlichen Wahrnehmnng 
hervorgeht; gleichw'ie die Jfonne [aber] ist die Erkenntuiss, welehe, 

0 priesterlicher Weiser. aus der UnterscheMung eutsteht.*' 


[Der Verfasser] nennt nun aucb das [Erkenntnissmittel], durch 
welches man das Gesetz gewinnt, dass die Nichtunterscheidung 
nur durch die Unterscheidung aufgehoben wird: 

15. Audi hier ergielit sidi clas Gesetz aus posi- 
tiver und negative!- Betrachtungsweise. 

Wie bei der Finstemiss und deni Licbt, so ist das Gesetz 
auch in dem vorliegenden Falle, wenn es sich ura den Irrthum, 
dass Perlmutter Silber sei, und uni Shnliche [Nichtunterscheidungen] 
handelt, einfach aus positive!' und negative!' Betrachtungsweise 
(oni aya-rifatirekdbhydm) S) zu gewinnen. Das ist der Sinn. 

Oder man konnte [das Sutra aucb] folgendermassen erklaren. 
[Einleitung] : ,Giebt es aucb eine feststehende Ursache der Unter- 
scheidung Darauf erwidert [der Verfasser]: ,Aucb hier‘, d. b. 
aucb hinsichtlich der Unterscheidung, ergiebt sich die Gesetz- 
massigkeit der Ursache einfach aus positive!' und negativer Be- 
trachtungsweise. *) Die Ursache [der Unterscheidung] bildet ledig- 
lich das Horen [der Belehrung], die logische Erwagung und das 


1 1 L. toBtja </ruli-siddhocche<l mit dem MS. Kbenso . nur 

ohne tasya, die v. 1. und Aph.' 428, Anm 

-2) Cf. I. 56. 

31 Anvaya: viveka-Bnttve 'vivekasyn hudhah , Vyatireba: vivekdbhave 
iMfii-ekastja hddhah. 

4) Der Anvaya wurde nach dem folgenden in diesem Falle sein: t'ra- 
r<’!/iidi-tatlve i-h-ekoh, der Vyatireka: tndahhnve tad-nihdf<ih. 
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andauemde Ueberdenken, aber nicht Werke oder [Gotterverebrung] ; 
vielmebr sind die Werke und [die Verebrong] nur etwas ausser- 
licbes [onwesentlicbes]. Dies warde der Sina [des Sutra] sein, 
[wenn ^an von der als Einleitung angegebeneu Voraussetzung 
ausgebt]. 

[Der Verfasser] raft nun das [in Sutra 7 £F. des] ersten Bucbs 
gelebrte *) in Erinnerung , dass namlicb das Gebundensein [der 
Seele] nicbt wesentlicb angeboren und [aucb nicbt darcb besondere 
Veranlassungen hervorgerufen werden] konne: 

16. Weil es auf andere Weise nicht [erklart 
werden] kann, ist nur die Nichtanterscheidung das 
Gebundensein. 

.Gebundensein' bedeutet bier TJrsacbe des Gebandenseins, d. h. 
der Verbindung mit dem Scbmerz. Der Rest ist verstandlicb. 


,Wenn nun aber aucb die Erlosnng ein Produkt sein soil, so 
miisste dieselbe docb vergSnglicb sein, und mithin ein erneutes 
Gebundensein eintreten kSnnen?* Darauf erwidert der Verfasser: 

17. Auch ist der erloste nicht dem emeuten Ge- 
bundensein ausgesetzt, weil die Schrift lehrt, dass 
keine Wiederkehr stattfindet. 

Da nur ein positives [aber nicht ein negatives] Produkt ver- 
ganglich ist, kann die ErlSsung nicbt zu Grunde gehen ; denn die 
Scbrift sagt: „Dieser kehrt nicbt wieder* [cf. Chand. 8 15. 1]. 
Das ist der Sinn. — Das Wort ,aucb‘ hat den Zweck eine Ver- 
bindung mit dem im vorigen Sutra gelebrten Inbalt herzustellen. *) 


18. Sonst whrde sie nicht das Ziel der Seele sein. 

Sonst, d. b. wenn auch der erloste wieder gebunden werden 
konnte, wurde die Erlosung nicht das Ziel der Seele sein, ebenso 
wenig wie die [allgemeine] Weltvemichtung es sein kann; oder 
es wiirde [uberhaupt] kein hochstes Ziel der Seele geben. Das 
ist der Sinn. 


[Der Verfasser] giebt.nun den Grund dafnr an, dass [unter 
jenen Umstanden die Erlosnng] nicht das Ziel der Seele sein kann; 


1) L. der Ausdrucksweise unseres Commentators entsprecliend pratha- 
mddhydyohlam mit der t. 1., dem MS. und Aph.* 428, Anm. 4. 

2) In folgender Weise: wenn schon die logisehe Erwggung lehrt, dass 
nacb der Beseitignng dar Kichtunterscheidung ein nenes Gebundenwerden nn- 
mogUcb ist, so wird dies zudem noch ansdrucklicb von der Schrift constatirt. 
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19. Es wtlrde keine Verschiedenheit zwischen 
den beiden bestehen. 

Da dann far beide, d. h. fiir den erlosten und den gpbrmde- 
nen, in gleicher Weise [die Gefahr] des zukiinftigen Gebunden- 
seins vorlage, wiirde eine Verschiedenheit zwischen ihnen nicht 
bestehen. Mithin ist eine [vergangliche Erlosung] nicht das Ziel 
der Seele. Das ist der Sinn. 

,Da ihr nun demnach eine Verschiedenheit zwischen dem ge- 
bundenen und dem erlosten annehmt, wie konnt ihr [I. 19 die 
Seelen] als allzeit [frei odei] erlost bezeichnen?” Darauf erwidert 
[der Verfasser] : 

20. Die Erlosung ist nichts anderes als das 
Schwinden des Hindemisses. 

Die Erlosung ist kein von dem Schwinden des [im folgen- 
den] zu beschreibenden Hindemisses verschiedenes Ding. Das ist 
der Sinn. Denn wie die durch den Upadhi, d. h. durch die 
Hibiscns-Bliithe, veranlasste Rothe des seinem Wesen nach weissen 
Kiystalls nichts anderes als ein Hemmniss ist, d. h. etwas die 
weisse Farbe verdeckendes — denn die weisse Farbe geht nicht 
etwa durch die Aunaherung der Hibiscus-Bliithe zu Grunde und 
entsteht bei Entferaung derselben [wieder] — , ebenso ist der 
Reflex des Schmerzes, der ausgeht von dem Upadhi, d. h. von dem 
Innenorgan des seinem Wesen nach schmerzlosen Selbstes, nichts 
anderes als ein Hemmniss, d. h. etwas diese [natiirliche Schmerz- 
losigkeit] verdeckendes ; nicht aber entsteht der Schmerz durch die 
AnnUherung des Innenorgans und vergeht bei dessen Entfemung. 
Darum ist das Selbst allzeit erlost, Gebundensein und Erlosung 
aber existiren [nur] in der Vorstellung {vyuvahariha}-, mithin be- 
steht der [anscheinende] Widerspruch nicht. 


,Wenn nun also Gebundensein und Erlosung illusorisch sein 
sollen, so sprechen doch dagegen die Schrift- und [Traditions]- 
stellen, welche lehren, dass die Erlosung das Ziel der Seele sei; 
[denn sie konnen doch nur ein wirkliches, aber kein illusori- 
sches Ziel meinen.]* Dagegen bemerkt ') [der Verfasser]: 

21. Auch darin liegt kein Widerspruch. 

,Anch darin*, d. h. auch in der Thatsache, dass das Schwin- 
den des Hindemisses die Erlosung ist, liegt kein Widerspruch da- 
gegen, dass [die ErlSsungJ das Ziel der Seele ausmacht Das ist 
der Sinn. Denn [von uns] ist fur die Seele nur eine Verbindung 
mit dem Schmerz und eine Trennung von demselben constatirt, 

l i L ity ata aha mit dem MS ; ity aha, wie auch Aph.** 431 Anm 4 
nachgeschrieben ist, konnte nor auf etwas siddhiinta-prakdrena gesagtes folgen. 
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aber nicht auch ein Empfinden des [thatsachlichen] Schmerzes. 
Das Empfinden ist vielmehr die Yerbindnng mit dem Schmerz in 
der Reflexform, nnd das wirkliche Aufhoren des Schmerzes in 
der Reflexform ist demnach das Ziel der Seele. Dieses ist [also] 
ein Sehwinden des Hindemisses , und eine derartige Erlosung 
existirt wirklich. Das ist gemeint. 

jWenn nun die Erlosung nichts anderes ist als das Sehwinden 
eines Hindemisses, so musste sich dieselbe doch schon durch das 
blosse Horen [des Thatbestandes] ergeben, geradeso wie das [tbatsach- 
licbe, aber] durch Unkenntniss [dem Besitzer] verborgene Vorhanden- 
sein eines goldenen Halsbands. ’)“ Darauf erwidert [der Verfasser] : 

22. Wegen der Dreierleiheit der befahigten existirt 
kein Gesetz. *) 

Die zur Erkenntniss befahigten sind von dreierlei Art, vor- 
ziiglieh, mittelmassig und gering beanlagt; daram giebt es kein 
solches Gesetz, dass bei alien schon unmittelbar nach dem blossen 
HSren [der Belehmng] die im Denkorgan entstehende Erschauung 
[der Verschiedenheit von Geist und Materie] eintreten musse. Das 
ist der Sinn. Deshalb ist wegen des Fehlers der geringen Be- 
f^gung bei Virocana *) und anderen in Folge des blossen Hbrens 
die im Denkorgan entstehende Erkenntniss, welche im Stande ist 
das Innenorgan aufzulSsen *), nicht eingetreten; aber nicht deshalb, 
weil das HSren [iiberhaupt] ein ungeniigendes Mittel wtoe die Er- 
kenntniss hervorzurufen. 


Nicht allein das blosse HSren ist eine anerkannte Ursache 
der Erkenntniss, [sondem] es giebt deren noch mehrere. Dies 
sagt [der Verfasser im folgenden] aus: 

23. Die andem znr Befestigung. 

Die andem [Mittel] neben dem Hfiren, das logisebe Erwagen, 
das andaaemde Ueberdenken u. s. w, [d. h. die Gleichgiltigkeit 
gegen weltliche Dinge, die Yogapraxis u. a.] sind zur Befestigung, 
d. h. nm das Sehwinden des Hindemisses zu einem definitiven zu 
machen, nothwendig. So ist zu ergSnzen. 

[Der Verfasser] erwBhnt nun noch weitere Hilfsmittel; 

24. Unbeweglich und bequem ist die Sitzart;®) 
also giebt es keine Beschrankung. 

1) Vgl. im Comm, zu I. 1. S. 10, Z. 11 tf. der Ausgaije, S. 14 dieser 
Ueberseteung. 

2) Wortlicli = I. 70. 

3) Vgl. IV. 17. 

4) £s ist wohl ^vildptina*^ zu verbessem. 

b) Vgl. HI. 34. 
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Hinsichtlich der Sitzart giebt es keine Beschrankung auf den 
Lotussitz und Shnliche [Posituren, die im Yogasystem fiir den 
der Beschaunng sich widmenden Asketen vorgeschrieben werden], 
weil jede unbewegliche und bequeme Sitzart geeignet ist. Das 
ist der Sinn. 

[Jetzt] nennt [der Verfasser] das Hauptmittel: 

26. Die Meditation ist das objektlose Denkoi^gan. 

Das von Affektionen freie Innenorgan ist die Meditation, d. h. 
Concentration, mit anderen Worten: die Unterdriickung der 
Affektionen des Denkorgans. Das ist der Sinn. Weil die Wirkong 
und die Ursache nicht zn trennen sind, ist [bier] das die Ursache 
bezeichnende Wort [,Meditation‘] ini Sinne der Wirkung [,Concen- 
tration*] gebraucht; ') denn von der Meditation wird [in Sutra 29] 
gelehrt werden, dass sie diese [Wirkung] herbeifiihre. 


,Da nun aber die Natur der Seele dieselbe bleibt, ob die Con- 
centration vorliegt oder nicht, wozu dient denn diese?* Einem 
solchen Einwand gegeniiber stellt [der Verfasser] folgendes fest: 

26. Wenn [Jemand sagt]: ,In alien beiden Fallen 
besteht keine Verschiedenheit'*, {so antworte ich]: 
Mit nichten! Aus der Unterditickung des Einflusses 
ergiebt sich eine Verschiedenheit. 

Aus der Unterdriickung des Einflusses, d. b. ans dem Schwin- 
den des Reflexes der Affektionen, ergiebt sich im Zustande der 
Concentration fur die Seele eine Verschiedenheit von dem Zustande 
der Nicht-Concentration. Das ist der Sinn des [zweiten] Theiles 
des Lehrsatzes, das ubrige ist [schon in der Einleitung zu diesem 
SAtra] so gut wie erklart. 


,Wie kann aber ein Einfluss auf die [Seele] einwirken, die 
[dock] unberuhrt ist?* Darauf antwortet [der Verfasser]: 

27. Auch auf die nnberuhrte wirkt ein Einfluss 
ein in Folge der Nichtunterscheidung. 

Wenn auch ein wirklicher Einfluss nicht auf die [von allem] 
unberiihrte [Seele] ausgeubt wird, so besteht doch etwas einem 
Einfluss vergleichbares, und in Anbetracht dessen wird der blosse 
Reflex mit dem Worte ,Emfluss‘ von denen bezeichnet, welche sich 
auf diesen Gegenstand verstehen. Das ist der Sinn. 


1) Dieser S»tz ist aos der v. 1 , dem MS. und Aph.’ 434, Anm. 1 ein- 
zalugen. 
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Dies erklart [der Verfasser] naher: 

28. Wie im Falle der Hibiscus-Blmne und des 
Krystalls liegt [keine Farbung,] keine Beeinfliissung 
vor, sondem ein Wahn. 

Wie im Falle der Hibiscus -Blume und des Krystalls keine 
Farbung eintritt, sondem nur der durch den Keflex der Hibiscus- 
Bliithe herrorgerafene Wahn, dass eine [solche] Farbung existire, 
so dass man sagt ,der Krystall ist roth*. ebenso wenig liegt im 
FaUe des Innenorgans und der Seele [eine Farbung, d. h.] ein 
[wirklicher] Einfluss [des ersteren auf die letztere] vor, sondem 
[nur] in Folge der Nichtunterscheidung der durch den Keflex des 
Innenorgans hervorgerufene Wahn, dass ein [solcher] Einfluss 
existire. Das ist der Sinn. Daram gilt wegen der Aehnliehkeit 
mit einem [wirklichen] Einfluss der blosse Reflex der Affektion 
[des Innenorgans] als ein auf die Seele wirkender Einfluss. Darauf 
kommt der Inhalt der beiden Sutras [27 und 28] hinaus. In 
diesem Sinne heisst es auch in der Tradition; 

„Wie dem Monde im Wasser das Zittern nnd die andern von 
diesem [d. h. dem Wasser] hervorgernfenen Eigenschaften , so seheinen 
die Eigenschaften des nngeistigen dem Seher, dem Selbst anzugehoreh, 
obwohl sie [diesem] nicht eigen sind.“ [Bh^g. P. 3. 7. 11].-) 

Dieser Einfluss nun von Seiten der schmerzvollen Affektion 
[des Innenorgans] ist das Hindemiss fiir die ErlSsung, d. h. fiir 
das Aufhdren des Schmerzes; dieses [Hindemiss] schwindet in 
Folge der Auflosung des Denkorgans, und diese letztere hin- 
wiederum wird durch die bis zur Bewusstlosigkeit gesteigerte Con- 
centration, d. h. durch die Unterdriickung der Funktionen des 
Denkorgans bewirkt. Mithin tritt das Schwinden des Hinder- 
nisses nur in Folge der Concentration ein, wie dies auch die Lehre 
des Yogasystems ist. 

In [Sutra 25] ,Die Meditation ist das objektlose Denkorgan* 
war die Concentration gemeint. Indem [der Verfasser] nun das- 
jenige aufzahlt, was zu dieser fiihrt, nennt er [damit gleichzeitig] 
das Mittel zur Unterdriickung des eben beschriebenen Einflusses ; 

29. Durch Meditation, Hingebung, XJebung, Gleich- 
gilt^keit u. s. w. findet die Unterdrackung desselben 
statt. 

Die Meditation ist vermittelst der Yersenkung die Ursache 
der Concentration, die Ursache der Meditation ist die Hingebung, 
und die Ursache dieser die Uebung, d. h. die Anwendung der 

1) L. japd^ anstatt javd9 mit der t. L, dem MS. und Aph.® 435. Auch 
im Commentar wird aus Bucksicht auf die in den fUnf ersten Buchern durch- ■ 
gSngige Schreibart mit dem MS. japd zu lesen sein. 

2) Aus der y. 1. und dem MS. 
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Mittel zur [Bewirkung der] Stetigkeit des Denkens. Die Drsache 
der XJebtmg ist femer die Gleichgiltigkeit gegen die Objekte, xuid 
scfaliesslich [wild] die der [Gleichgiltigkeit gebildet dutch] die 
Erkeimtniss derSchftden [des Welttreibens], dutch Selbstbezwinguug 
{yamd), Einhaltung der Verpfliehtungen {niyamd) und die andem 
[iu Yogasdtra 2. 29 voigeachtiebenen Dinge]. In dieser im Lehr- 
buch PataBjali’s angegebenen Weise findet ,die Unterdruekung des- 
selben‘, d. h. die Unterdruekung des [von den Affektionen des 
Innenorgans ausgehenden] Einflnsses statt dutch das Mittel der 
Concentration, d. h. der Unterdruekung der Funktionen des Denk- 
organs. Das ist der Sinn. 

[Der Verfasser] bezeiehnet nun die von fiuheren Lehrem 
constatirte Vorstufe fiir die Unterdruekung des auf die Seele 
wirkenden Einflusses, [welche] dutch die [in Sutra 29 genannten,] 
dem Denkorgan innewohnenden [Zustiinde], dutch Meditation u. s. w., 
[erzielt wird] : 

BO. Durch Beseitigung der Erschlaffung und der 
Unstatheit, sagen die Lehi-er. 

Dadurch dass in Folge der Meditation n. s. w. [die Br- 
schlaffung] des Denkorgans, [d. h.] die Funktion des Schlafs, und 
[seine Unstktheit, d. h.] die Funktionen des Erkenntnissprocesses 
sowie [des Irrthums, der Einbildung, der Erinnerung ‘)] ihr Ende 
erreichen, wird auch die Unterdruekung des von diesen Funktionen 
auf die Seele ausgettbten Einflusses [bewirkt]; denn mit der Be- 
seitigung des Dinges selbst ist auch sein Reflex beseitigt. So 

sagen fnihere Lehrer. Das ist der Sinn. Wie Patanjali eben 

dasselbe in drei [Yoga]-sutr3s [1. 2—4] lehrt: ^Concentration 
ist die Unterdruekung der Afiektionen des Denkorgans*, „Danii 
ruht der Seher in seinem eignen Wesen*, ,Zu andrer Zeit hat 
[die Seele] die gleiche Form mit den Affektionen*, so sagen auch 

[verschiedene] Traditionsstellen das namliche aus, z. B. die 

folgende : 

,.Denn das Selbst bt ewig [uuTeranderlicb] und allgegenwSrtig ■ 

[nurj well die Nahe des Innenorgans wirkt, erscheint das Selbst bier [im 
Welttreiben] jedesmal so, wie das Innenorgan beschaffen bt “ 

Demnach tritt das Sebwinden des der Erlosung im Wege 
stehenden Hindemisses nur in Folge der bis zur Bewusstlosigkeit 
gesteigerten Concentration ein und wird dutch die nnmittelbare 
Erschauung [des Untersehiedes zwischen Seele und Materie] ver- 
mittelt.*) Dies ist der Sinn des Sfltracomplexes [pragAaibaka 3) 


1) Nach T. S. 1. 6. 

Z) Hinter eva ist mit der v. 1, und dem MS. salcsMtUra-dvard ein- 
■n. 

3 1 Vgl. S. 21, Aom 2 
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[Der Verfasser] lehrt nun, dass fiir die Meditation u. s. w. 
nicht Hohlen oder ahnliche Statten nothwendig sind: 

31. Es giebt keine Beschrankung hinsichtlich der 
Statten; aus der Ruhe des Denkorgans — 

Aus der Ruhe des Denkorgans allein entspringt die Medi- 
tation nnd die andern [Zustande, von denen die Rede ist]. Darnm 
giebt es fiir diese keine Beschrankung auf Hohlen oder ahnliche 
Statten. Das ist der Sinn. In den [Yoga-]Lehrbuchem aher sind 
nur im Hinblick auf den allgemeinen Usus Walder, Berge, Hohlen 
und ahnliche Statten fiir die Concentration vorgeschrieben. Darum 
sagt auch das Brahmasutra [4. 1. 11]: ,Wo die Concentration 
[nioglich ist,] dort ohne Unterschied.* 


Die Erorterung der Erlosung ist [hiermit] zu Ende; jetzt 
behandelt [der Verfasser], um die UnveranderUchkeit der Seele [zu 
erharten], kurz noch einmal ') die Ursache der Welt: 

32. Die Urmaterie ist die erste Ursache, weil die 
Schrift lehrt, dass die andem [Dinge] Prodnkte sind. 

Da wir aus der Schrift lemen, dass das ,grosse‘ und die 
tibrigen [Dinge] Prodnkte sind, steht die Urmaterie als deren 
Wnrzelursache fest. Das ist der Sinn. 


,Es wird aber dock *) einfach die Seele die materielle Ursache 
sein?“ Darauf erwidert [der Verfasser]: 

33. Trotz seiner Ewigkeit nicht das Selbst, weil 
es nicht die Fahigkeit besitzt. 

Die Fahigkeit materielle Ursache zu sein heisst Qualitaten 
haben und fur Beruhrung zuganglich sein. Da nun die Seele 
diese beiden [Eigenschaften] nicht besitzt, kann sie trotz ihrer 
Ewigkeit nicht die materielle Ursache sein. Das ist der Sinn. 


,Da wir aber doch aus solchen Schriftstellen wie ,Viele 
Wesen sind von der [hochsten] Seele erzeugt' [Mund. 2. 1. 5] er- 
fahren, dass die Seele die materielle Ursache ist, werden wir doch 
die Emanationslehre (vivarta) [der Vedantisten] oder [die Lehre 
der Naiyayikas, Vai^eshikas, PaQupatas u. s. w. *)] annehmen mussen?* 
Diesem Einwand gegenuber bemerkt [der Verfasser]: 

34. Wegen des Widerspruchs der Schrift ver- 
steht der erbarmliche Sophist das Selbst nicht. 

1) L. upasamharati anstatt vicarayati mit der v. 1., dem MS. und 
Aph.^ 473, Anm. 2. 

2) L. nanu vor purusha mit der v. 1., dem MS. und Aph.® 437, Amn. 4. 

3) Kurz deijcnigen, welche die Welt auf einen Schopfer zuriickfiihren. 
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Alle die verschiedenen Ansichten, welche auf der Voraus- 
setzung beruhen , dass eine Seele die TJrsache [der Welt] sei, 
stehen mit der Schrift im Widerspruch, nnd darum besitzen die 
niedrigsten der Sophisten und die andern, welche [aus wirklicber 
Unwissenheit] jene [Lehre] annebmen, keine Kenntniss von dem 
Wesen des Selbstes. Das ist der Sinn. Desbalb muss man davon 
iiberzeugt sein, dass aueh die [Naiyavikas und Vai 9 eshikas,] welche 
behaupten, dass das Selbst die mateiielle Grundlage der QualitSten 
Preude. Schmerz u. s. w. sei, nur Sophisten sind und dass auch 
sie keine richtige Kenntniss des Selbstes besitzen. Und die 
Schriftstellen, welche davon sprechen, dass eine Seele die Ursache 
sei, thuD dies nach [dem Grundsatz], dass die Kraft und der Be- 
sitzer der Kraft ') nicht [von einander] zu trennen sind, lediglich 
zu Kultuszwecken ; denn aus solchen Schriftstellen wie „Die 
eineZiege u. s, w.** [Qvet. 4. 5] ergiebt sicb, dass die Urmaterie 
die Ursache ist. Wenn dagegen gesagt wird, dass das Selbst in 
der Weise die Ursache sei, wie der Aether die enthaltende 
Ursache fur Wolken u. s. w. [d. h. ftir Wind und Licht] ist, so 
bestreiten wir das nicht, weil wir ja nur leugnen, dass [die Seele] 
sicb umgestalte. 


,Da wir sehen, dass fiir [alles], was steht und sich bewegt 
Oder [von andrer Art ist] ®), lediglich die Erde und die ubrigen 
[Elemente] die Ursache sind, wie kann die Urmaterie die stoffliche 
Ursache fiir alles sein?“ Daranf antwortet [der Verfasser]: 

35. Auch mittelbar wirkt die Urmaterie liindurch, 
wie die Atome. 

Wenn auch die Urmaterie [nur] mittelbar die Ursache ist fur 
das, was steht u. s. w., so ist sie doch in [alien] diesen [Dingen] 
enthalten {anugamdt), und deshalb ist die Thatsache, dass sie die 
materielle Ursache [des Universums] bildet, unanfechtbar ; gleich- 
wie [nach der Meinung der Vai 9 eshikas] die Atome der Erde und 
der andern [Elemente] die [allgemeine] materielle Ursache sind, 
weil sie in dem, was steht u. s. w., wenn auch [nur] so, dass 
Sprosse und [Samen] die Vermittlung bilden, enthalten sind. Das 
ist der Sinn. 


[Der V'erfasser] giebt nun den Beweis dafur, dass die Ur- 
materie [alles] durchdringt in der Weise, wie der Wald [aus 
Baumen besteht] : 


1) In diesem Fall ist die Kraft die Materie und der Besitzer der Kraft 
die Seele. 

2) W cnn man einem Gott wie Brahman, ladra n. s. w. dient, so verehrt 
man aosser desseu Seele auch die ibr als Upadhi ano-ehorige Materie 

3) S. oben S. 81, Anm. 1 

4) Vgl. I. 74. 
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36. Weil uberall ihre Prodnkte erscheinen, ist sie 
allgegenwartig. 

Weil, ohne an bestimmte Orte und Zeiten gebunden zu sein 
(avyavasthayd), uberall ihre Umwandlungen erscheinen, ist die 
TJrmatefie allgegenwartig, gleichwie [nach den Vai^eshikas] die 
Atome in alien Topfen und sonstigen [Produkten] geg^wkrtig 
sind. Das ist der Sinn. Dies ist [iibrigens] bereits oben [zu I. 74] 
auseinandergesetzt. 

,Konnte man aber nicht sagen, dass die Urmaterie zwar be- 
grenzt sei, sich jedoch dorthin begebe, wo ein Produkt entsteht?“ 
Darauf erwidert [der Verfasser]; 

37. Auch wenn sie dem Wandem unterlage, A^vlirde 
ihr der Charakter der ersten Ursache genommen wer- 
den, wie den Atomen. 

Auch wenn man ahnimmt, dass [die Urmaterie] wandere, 
[d. h. sich zu den Produkten begehe], so wiirde doch durch die 
Begrenztheit der Charakter der Wurzelursache aufgehoben werden 
nach dem Vorbild der [sogenannten] Atome [d. h. der feinen 
Elemente “)] Erde u. s. w. Das ist der Sinn. 

Oder es konnte [unser Sutra] auch folgendermassen zu er- 
klaren sein. [Einleitung:] ,Aus Schrift- und Traditionsstellen 
erfahren wir aber doch unter dem Namen der Erschiitterung 
(kshobha) von einer Bewegung der aus den drei Constituenten be- 
stehenden Urmaterie zum Zwecke der gegenseitigen Vermischung 
[dieser Constituenten]; und da [die Urmaterie in dieser Weise] 
der Bewegung unterliegt, kann sie doch nach dem Vorbild z. B. 
der Faden nicht die Wurzelursache sein.‘ Diesem Einwand 
gegenuber verbalt sich [der Verfasser] ablehnend: Obwohl sie 
demWandern unterliegt, wird ihr der Charakter der 
ersten Ursache nicht genommen®), [ebenso wenig] 
wie den Atomen. Wandem bedeutet Bewegung. Obwohl eine 
solche [im Falle der Urmaterie] vorliegt, wdrd derselben [dadurch] 
doch nicht der Charakter der Wurzelursache genommen, [ebenso 
wenig] wie nach der Meinung der Vai 9 eshikas den Atomen der 
Erde u. s. w'. Dies wiirde der Sinn [des Sutra im Zusammen- 
hang einer solchen Auffassung] sein. 


,Da nun aber, [wendet ein Vai^eshika ein] doch nur neun 
Substanzen, Erde u. s. w. [d. h. Wasser, Feuer, Luft, .\ether. 


1) Welche begrenzt und deshalb nicht Wurzelursache sind, 

2) Welche beweglich und darum zwar die unmittelbare, aber nicht die 
Wurzelursache des Kleides sind. 

3) In diesem Falle ist also ^k'aranatd-^aJif.nt)'^ atitzuldsen. 
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Zeit, Baum, Seele, innerer Sinn], nachweisbai’ sind, wie kann unter 
dem Namen der TJrmaterie eine Substanz [angenommen] werden, 
welche der Eigensehaften der Erde u. s. w. bar ist? tJnd ihr 
kbnnt doch nicht sagen: ,Die Urmaterie soil gar keine Substanz 
sein‘ ; denn die Substantialitat folgt aus Verbindong, Trennung, 
Umgestaltung und den andern QualitUten, [welehe ihr der Urtnaterie 
zuschreibt].* Darauf erwidert [der Verfasser]; 

38. Die Urmaterie existirt ausser den bekannten; 
es besteht keine Beschrankung. 

Die Urmaterie existirt noch ausser den bekannten neun Sub- 
stanzen; darum besteht keine Beschrankung der Art, dass es nur 
neun Substanzen gebe. Das ist der Sinn. Auch die Thatsache, 
welehe die Sehrift lehrt, dass niimlich acht [von jenen neun Sub- 
stanzen], Erde u. s. w. mit Ausschluss der Seele, Produkte sind, 
ist ein Grand gegen diese Beschrankung. ‘) Das ist gemeint. 


,Sind nun die Constituenten , Sattva u. s. w., die Urmaterie, 
Oder bildet die Urmaterie den BeliSlter fiir die drei Substanzen, 
d. h. fiir die drei Constituenten ?‘ Diesem Zweifel gegeniiber 
stellt [der Verfasser folgendes] fest: 

39. Sattva u. s. w. sind nicht Qualitaten von ihr, 
veil sie dieselbe bilden. 

Die Constituenten, Sattva u. s. w., sind nicht Attribute der 
Urmaterie. well sie die Urmaterie selbst bilden. Das ist der Sinn. 
Wenn auch in Sehrift- und Traditionsstellen beides gelehrt wird, 
so lasst sich doch auf Grand der Erwhgung, dass damit die ein- 
fachere [naturlicliere] Auffassung geboten is"t, und [auf Grand der 
nachfolgenden logischen Reflexion] 2) feststellen, dass [Sattva, Rajas 
und Tamas die Urmaterie] selbst sind, aber nicht Attribute von 
ihr. Denn also [hat man zu erwagen] : Sollen die drei [Substanzen] 
mit Sattva an der Spitze produktartige Attribute der Urmaterie 
sein, oder ewige Attribute, [die ihr angehoren] wegen einer blossen 
Verbindung in der Weise. wie der Wind [ein Attribut] des Luft- 
laums [ist]? Im ersten Fall kbnnten aus der einheitlichen 
Urmaterie ohne die Beriihrang mit anderen Substanzen nicht die 
drei verschiedengearteten Constituenten entstehen; und es 
wurde unstatthaft sein, eine Theorie aufzustellen. welehe mit der 
Erfahrung im Widersprach steht. Im zweiten Fall wurden sich 
alle die versebiedenartigen Produkte schon aus den ewio-en [Sub- 
stanzen] Sattva u. s. w. dnrch wectselseitige Beriihrungen [dieser 
drei] erklaren. und es ware liberfliissig ausser denselben noch eine 


1 ) Pieser Satz nach v J 

2) L. ldghavddi'~tarlritfi/t mit der v 1 
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Urmaterie zu constatiren. — Diejerdgen Aussprilche ferner, in 
denen [Sattva, Eajas nnd Tamas] als Produkte der Urmaterie oder 
ahnlich bezeiehnet -werden, wollen nur besagen, dass [die Urmaterie] 
stellenweise derartig in die — oder [ans der] Erscheinung tritt, 
dass sie [beispielsweise als Sattva] durch die Produkte Liobt 
u. s. w. [d. h. Leichtigkeit und Freude] charakterisirt ist ; geradeso 
wie [man davon spricht,] dass die Inseln*) [oder Welttheile] aus 
der Erde entstanden seien. 

®)Wenn [man uns einwendet ;] ,Unter diesen Umstanden steht 
ihr aber dock im Widerspruch mit denjenigen [Yoga-]Lehrbuchem, 
welche [Sattva, Rajas und Tamas besonders aufzkblen und auf 
diese Weise] acbtundzwanzig Principien statuiren“, [so antworten 
wir]; Nein! Denn dort erklart sich die Zabl von acbtundzwanzig 
Principien dadurch, dass [nicht etwa unsere Substanzen Sattva, 
Rajas und Tamas, sondem] die [durcb dieselben hervorgerufenen] 
Attribute der Materie, [namlieh] Freude u. s. w., die Qualitkten 
der .Vai^eshikas, als besondere Principien angenommen werden. — 
Der Sache nach aber'*) wird unser Sutra [besser] folgendermassen 
zu erklaren sein. ,Sattva u. s. w. sind nicbt QualitSten von ihr‘, 
d. h. nicbt bloss Produkte der Urmaterie, ,weil sie dieselbe 
bilden‘, d. h. weil aueh die Urmaterie durch Sattva u. s. w. ge- 
bildet wird, soleben Traditionsstellen zufolge wie : 

„Sattva, Bajas und Tamas, das ist fur die Urmaterie erklart."’) 

Demnach stehen diejenigen Ausspruche, welche lebren, dass 
Sattva u. s. w. Produkte oder [Attribute] der Urmaterie seien, 
nicbt [mit unsrer Lehre] im Widerspruch, weil auch nach unsrer 
Meinung [diese Substanzen] in beiderlei Art, als Produkt wie als 
Ursache, existiren, geradeso wie dies nach der Meinung der Vai9e- 
shikas mit der Erde und den iibrigen [Elementen] der Fall ist. 
Das Sattva nun **) ist im Zustande des Gleichgewichts [mit den 
anderen Constituenten] einem BaumwoUenstaubchen ’) vergleicbbar 
[und bildet in dieser Verfassung] die Ursache fiir dasjenige Sattva. 
welches sich im Zustande der Gleichgewichtslosigkeit be^det und 
— [in demselben] einem Faden [im Gewebe der Welt] vergleich- 
bar — [seinerseits] die Ursache fiir das ,grosse‘ Princip und 
fur die anderen [Produkte] ist. Ebenso '') verhalt es sich auch 
mit dem Rajas und Tamas. 


1) Hinter vaiyarthijam iti ist eine Interpunktion erforJerlich. 

2) Welche doch auch nicht wjrkliche Produkte der Erde sind, sonderu 
die Erde selhst, d. h. theilweise Manifestationen derselben. 

3) Das folgende aus der v. 1. 

4) Der luterpunktiousstrieh hinter tu ist zu tilgen. 

5) Vgl. das Citat oben im Comm, zu I. 61 auf S. 43 der Ansgabe. 

6) tatra wortlieh = tesham gunanatn viadhye. 

7) So ainpi im Castra nach dem Pandit und offenbai richtig 

8) L. evam statt eva. 



352 


Sdmkhya-pravaeana-bkdshya VI. 40 — 43. 


[Der Verfasser] retapitnlirt nun den Zweck des Wirkens der 
Materie : 

40. Obwohl sie nicht [die Frucht] geniesst, wirkt 
die Materie schopferisch um der Seele willen, — wie 
das Kamel Safran tragt. 

Dies ist schon im [Commentar zu dem 58 sten] Sdtra des 
dritten Bachs erklart, welches anhebt ,Die schopferische Thatig- 
keit der Materie . . . findet um eines andem willen start . . . .“ 


[Der Verfasser] nennt nun die causa efficiens fiir die mannig- 
faltige Schopfung: 

41. Aus der Mannigfaltigkeit des Werkes folgt die 
Mannigfaltigkeit der Schopfung.^) 

Werk bedentet Verdienst und Schuld. Das andere ist ver- 
stiindlieh. 

,Zugegeben, dass die Schbpfung von der Unnaterie ausgeht; 
woher aber kommt die Weltauflosung? Denn zwei entgegen- 
gesetzte Wirkungen konnen doch nicht aus ein und derselben Ur- 
sache stammen.“ Daranf erwidert [der Verfasser]: 

42. Wegen des Gleichgewichts und der Gleich- 
gewichtslosigkeit entstehen die beiden Wirkungen. 

Die drei Constituenteu, Sattva u. s. w., bilden die Unnaterie ; 
die Gleichgewichtslosigkeit dieser [Substanzen] ist eine Verbin- 
dung, bei der [jede derselben] weniger oder laehr ist [als die 
beiden andern]; die V’egation dieses [Zustands] ist das Gleich- 
gewicht. 3) Wegen dieser beiden Ursaehen stammen aus ein und 
demselben Dinge zwei entgegengesetzte Wirkungen, d. h. Schopfung 
und Auflosung. «) Das ist der Sinn. Das Bestehen aber ist in 
dem Begritfe der Schopfung entbalten; auf Grand dieser Anschauung 
ist nicht besonders erortert. dass die Unnaterie [auch] dessen 
[d. h. des Bestehens] Ursache ist. 


,Da es nun aber das Wesen der Materie ist schopferisch zu 
wirken, so sollte doch auch nach der [Eneichung der befreienden] 
Erkenntniss das Welttreiben noch [fiir den erlosten] bestehen.* 
Darauf erwidert [der Verfasser]: 


1 i Nach der t. 1. 

2) Vgi. m. 10. 

3, Vgl. im Comm, za I. Ot S 4.3. Z. S, 9 der Aasgabe, S. 70 dieser 
Lebersetzang. 

4 . D. h aus der Gleic-bgewichtslosigkeit eutsteht die Schopfung, in Folge 

des Gleichgewichts die AailcVang ° 
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43. Nach der Erkenntniss des Befreitseins wirkt 
die Materie nicht [mehr] schopferisch, [ebenso wenig] 
wie die Leute. 

Wenn eine Seele als frei [von den Banden der Materie] er- 
schaut ist, so findet in Folge dessen weiterhin im Interesse dieser 
Seele keine scbopferische Thatigkeit von Seiten der Materie statt, 
weil sie ihre Anfgabe erfiillt bat. ,Wie die Leute‘; das bedeutet: 
gleicbwie die Leute, d. b. die Minister und die andern [Beamten], 
wenn sie die Gescbafte fur den Konig besorgt und ihre Anfgabe 
erfiillt haben, weiterhin nicht [mehr] fur den KSnig thatig sind, 
ebenso verhalt es sich mit der Materie. Denn dass das Wirken 
der Materie zum Zwecke der Erlosung der [thatsBcblicb stets] 
freien [Seele] stattfindet, ist [scbon oben II. 1] gelehrt. Und diese 
[Erlosung] entsteht aus der Erkenntniss. Das ist gemeint. 


,Die Materie hort aber docb nicht auf schaffend zu wirken, 
wie man an dem Weltdasein der nichtwissenden sieht, und so 
kdnnte docb dureh die [andauemde] scbopferische Thatigkeit der 
Materie auch der erldste wieder gebunden werden.“ Darauf er- 
widert [der Verfasser]; 

44. Obwohl sie anderen naht, geniesst der erlbste 
nicht, weil keine Veranlassung vorhanden ist. 

Obwohl die Materie anderen naht, indem sie Produkt-Kbrper 
[d. h. grobe Leiber] und urskchliche KSrper [d. h. feine innere 
Leiber] sowie [die Werke, die Nichtunterscheidung und dgl.] scbafFt, 
geniesst docb der erloste nicht [mehr], weil keine Veranlassung 
vorhanden ist, d. h. weil die Veranlassungen zum Geniessen, nam- 
lich die besondere Verbindnng mit dem betreffenden Innenorgan 
und die Ursachen dieser [ Verbiudung] , die Nichtunterscheidung 
u. s. w. [d. h. das Handeln, das Nichtwissen, die hinterlassenen 
Eindiiicke, bei dem erlosten] nicht vorhanden sind. Das ist der 
Sinn. Denn das Aufhoren der sehopferischen Thatigkeit der Materie 
mit Bezug auf die erloste [Seele] besteht ledighch darin, dass [die 
Materie] die besondere Dmgestaltung zu dem Upadhi [d. h. zu 
dem Innenorgan] dieser [Seele], welche [Umgestaltung] die [Seele] 
veranlassen wttrde [weiter] zu geniessen und welche ,Geboren- 
werden' heisst, nicht [wieder] eintreten lasst. 


,Eine solche Vertheilung [von gebundenen und erlosten Seelen] 
wiirde dann moglich sein, wenn es eine Vielheit von Seelen gSbe. 
Diese aber wird dock in den Schriftstellen, welche von der Zweit- 
losigkeit der Seele sprechen, geleugnet.* Diesem [vom Stand- 
punkt ^ankara’s aus gemachten] Einwand gegeniiber erklart [der 
Verfasser]: 

Abhandl. d. DMG. IX. 3. 


23 
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45. Die Vielheit der Seelen folgt aus der Ver- 
theilung. 

„Diejeaigen , welche dieses wissen , werdeii unsterblich ; aber die 
andereu erleiden Scbmerz.** [Brh. 4. 4. 14, Qvet. 3, 10]. 

Aus der in dieser und ahnlichen Schriftstellen gelehrten Ver- 
theilung des Gebundenseins und der Erlosung folgt schon die 
Vielheit der Seelen. Das ist der Sinn. 

,Es hangt aber doch die Vertheilung von Gebundensein und 
Erlosung von der Verschiedenheit der Dpadhis ab.“ Auf diesen 
[weiteren Einwand des Anhangers (Jankara’s] erwidert [der Ver- 
fasser] : 

46. Wenn es einen Upadhi giebt, so ist mit dessen 
Existenz ja aber eine Zweiheit gegeben. 

Wenn [von euch] ein Up&dhi angenommen wird, so ist ja 
aber schon wegen der Existenz dieses Upadhi die [Lehre von der] 
Zweitlosigkeit hinfallig. Das ist der Sinn. In der That jedoch 
ware aucb bei der [blossen] Verschiedenheit der Upadhis die 
[faktische] Vertheilung [von Gebundensein und Erlbsung] nicht 
mbglich, wie bereits im ersten Buch [im Corainentar zu Sutra 160] 
ausfuhrlich erSrtert worden ist. 

,Auch die Up^his sind doch [nur] ein Erzeugniss des Nicht- 
wissens; also wird durch sie [unsere Lehre von der] Zweitlosig- 
keit nicht -zu Fall gebracht.“ Auf diesen Einwand bemerkt [der 
Verfasser]: 

47. Mit den beiden ist gleichfalls die Autoritat 
unvereinbar. 

Mit diesen beiden [von euch] angenommenen [Dingen], Seele 
und Nichtwissen, ist gleichfalls die Autoritat fiir die Zweitlosig- 
keit, d. h. die Schrift, in ganz derselben Weise unvereinbar.^) 
Das ist der Sinn. 

Noch zwei weitere Griinde gegen [die Lehre ^ankara’s] fuhrt 
[der Verfasser] an: 

48. Weder das erstere, weil eine XJnvereinbarkeit 
[unserer Lehre] auch mit den beiden nicht besteht, 
noch das letztere, weil es keinen Beweis giebt. 

Aucb wegen der beiden [von euch] angenommenen [Dinge] 
kann das , erstere*, d. h. euer Einwand . [den ihr — in der Ein- 
leitung zu Sutra 45 — gegen uns vorgebracht,] nicht zu Recht 

1) Vgl. I. 22. 
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bestehen ; derm artch von nns werden ja diese beiden Dinge nnter 
den Namen Materie nnd Seele anerkaimt; ebenso gilt auch nns 
[alle] tJmgestaltung als endlicb nnd damit als etwas nur anf 
Worten bemhendes. ,Da ihr aber docb [wirft der Anhanger 
^ankara’s ein] die Vielheit der Seelen nnd die Ewigkeit der Materie 
annehmt, liegt dock thatsacblicb eine TJnvereinbarkeit [enrer Lebre] 
mit der nnsrigen vor.® Diesem Einwand gegenuber bringt [der 
Verfasser] den zweiten Widerlegungsgmnd vor mit den Worten: 
,nocb das letztere‘ u. s. w. D. b. ancb das letztere, namlicb die 
Lebre der Bekenner der Zweitlosigkeit, ist nicbt zu halten, weil 
es [auf deiD Standpnnkt derselben] kein Beweismittel giebt, das 
die Existenz der Seele dartbun konnte. TJnd wenn [die Gegner] 
ein solehes annebmen, so ist scbon damit die [Lebre von der] 
Zweitlosigkeit anfgegeben. ') Das ist der Sinn. 


,Die Existenz der Seele wird aber docb desbalb feststeben, 
weil sie durcb ibr eignes Liebt zur Erkenntniss gebracbt wird.“ 
Daranf erwidert [der Verfasser]: 

49. Weim sie durch ihr Licht bewiesen wird, so 
liegt der Widerspruch vor, dass [ein nnd dasselbe 
zugleich] Objekt nnd Subjekt sein wQrde. 

Wenn ibr die Existenz des Geistes durcb das Liebt, ans 
welebem der Geist besteht, beweisen wollt, so liegt der Wider- 
spruch vor, dass [ein nnd dasselbe Ding zugleich] Objekt nnd 
Subjekt sein wiirde (karma-Jeartr-mrodha). Das ist der Sinn. 
Denn das Erleucbten, [nnter welchen Begriff auch das zur Erkennt- 
niss Bringen fallt,] besteht in einer Yerbindung des erleuchteten 
mit dem Liebt, wie man an leuchtenden Dingen oder [an dem er- 
leuchtenden Gesiebtssinn] sieht; nnd die direkte Yerbindung 
eines Dinges mit sich selbst ist eine logische Unmoglichkeit. Nacb 
unsrer Meinung aber kann, da wir ein Mittel zur Erkenntniss [des 
Geistes], namlicb die Funktion des Innenorgans, annebmen, durcb 
Vermittlung dieser [Funktion] der [Geist] in der Form des Be- 
flexes mit sich selbst in der Form des reflektirenden eine Ver- 
bindung eingehen; gleichwie die Sonne durch Vermittlung des 
Wassers mit sich selbst, d. h. mit ihrem Reflex, in Yerbindung 
steht. Das ist gemeint. Die Schriftstellen aber [in der Nrs. Tap. 
Up. nnd Ramatap. Up. '9], welche sagen, dass die Seele sich selbst 
erleucbte , [d. h. durch ihr eignes Licht zur Erkenntniss koinmo,] 
sind folgendermassen zu verstehen: sie wollen [nur] lehren, dass 


1) Weil ja dann zwei Dinge, das Beweismittel fur die Existenz der Seele 
nnd die Seele, anerkannt sind. — ■ Die in der Ansgabe folgenden Worte iti 
jitam nairdtmya-vddibhir sind mit der v. 1. nnd dem MS. zu streichen. 

2) S. P. W. s. V. sva-prakdga. 


23 ' 
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das Licht [der Seele] nnd [ihre erleuehtende Kraft] durch nichts 
anderes bedingt [d. h. von alien TJpMhis nnabhangig] sei. 

,Es liegt aber doch gar nicht dieser Widersprach des [gleich- 
zeitigen] Objekt- und Subjektseins vor, da der in Eede stehende 
[Geist] mit sich selbst in Verbindung treten kann durch Vermitt- 
lung der in Ihm ruhenden Eigen sell aft des Leuchtens; wie fiir 
die Vaicesbikas der [Geist] Objekt seiner selbst ist [d. h. dtirch 
sich selbst erfasst wird] vermittelst der in ihm ruhenden Erkennt- 
0188.“ Darauf erwidert [der Verfasser]: 

50. Das aus Denken bestehende, von dem unbe- 
seelten unterschiedene, erleuchtet das unbeseelte. 

An der Seele haftet das Licht nicht als Eigenschaft, wie an 
der Sonne u. s. w., sondern [die Seele ist] ein aus [Licht =] 
Denken bestehendes b; d. h. seinem Wesen nach Denken seiendes 
Ding, [und] erleuchtet [als solches] das unbeseelte [d. h. bringt 
es zur Erkenntniss]; weil [die Seele] .Denken* [oder , Geist'] nur 
wegen ihrer Untersehiedenheit von dem unbeseelten genannt wird, 
aber nicht weil sie Attribute bes3,sse, die von denen des unbe- 
seelten verschieden wSren. Das ist der Sinn. Darum wird [die 
Seele] wegen ihrer Qualitgtlosigkeit von der Schrift mit den 
Worten ,Diese ist nicht so. nicht so“ [Gau(J. Hand. K. 8. 26] nur 
[in negativer], aber nicht in positiver Weise [vidhi-muTchatayd) 
beschrieben. b Ebenso sagt auch die Tradition : 

„ ,So ist es [d. h. das \\ esen der Seele]‘, dies kann selbst von dem 
Lehrer nicht angegeben werdeu." 

Auch wenn man [mit Auiruddha] jada-vydvrttau liest ,da es 
von dem unbeseelten unterschieden ist“. so wird durch den zur 
-Bezeichnung des Grundes gebrauchten Loeativ eben derselbe Sinn 
ansgedriickt. — In unserm Sutra ist nicht etwa folgender Sinn 
[zu sehen] : Das aus Denken bestehende erleuchtet nur das unbe- 
seeltej aber nicht sich selbst. b Denn wenn das so wSre, so wurde 
der [Geist] unerkennbar sein, und wir diirften deshalb unsem 
Gegnem [den Anhangern (^'aukara’s] nicht [ — wie wir in Sutra 48 
gethan — ] den Vorwurf machen, dass [anf ihrem Standpunkte] 
kein Beweismittel [fur die Esistenz der Seele] existire, weil [dann] 
auch auf uns selbst die gleichen Griinde Anwendung finden wurden. 

,Wenn nun also demnach den Erkenntnissmitteln u. s. w. 
[d. h. Grunden und Eeflexionen] zufolge eine Zweiheit feststeht, 
was wird dann aus den Schriftstellen , welche die Zweitlosigkeit 
lehren?" Darauf erwidert [der Verfasser]: 

1 ) Hinter Urn tu ist cid-rupah mit der v. i. und dem MS. einziiffigen. 

2) N»cb Aniruddha zu diesem Sutra. 

3> Denn nach der Lehre der Samkhyas erleuchtet der Geist sich selbst 
mittelst der Funktion des Innenorgans. 
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51. Es liegt kein Widersprach mit der Schriffc 
vor, well dieses aufgestellt wird, damit die von Leiden- 
schaften erfiillten gleichgiltig werden. 

Es liegt aber [in unsrer Lehre] gar kein Widersprach mit 
den Schriftstellen iiber die Zweitlosigkeit vor, weil in denselben 
die Zweitlosigkeit nur zu dem Zwecke aufgestellt wird, damit die 
von Leidenschaften erfullten gegen alles mit Ausnabme der Seele 
gleichgiltig werden; denn die Schrift stellt fiir die Erkenntniss der 
Zweitlosigkeit keine andere selbstandige Frucht in Aussicht als for 
die Erkenntniss der Seele. Eine solche Gleichgiltigkeit nun tritt 
nur auf Grand [des Glaubens] an eiu wirklich existirendes zweit- 
loses *) ein, und ,^virkliche Existenz‘ [im Sinne der hochsten Eealitat] 
ist Unveranderlichkeit [d. h. etwas, das nur von der Seele ausge- 
sagt werden kann]. Das ist der Sinn. Darum hat auch die Schrift 
in der Ghandogya-[Upanishad 6. 2. 1] nur ein wirklich existiren- 
des zweitloses gelehrt. Das ist gemeint. 


Nicht allein aus dem angefiihrten Grande sind die Bekenner 
der Zweitlosigkeit zuruckzuweisen , sondern auch weil es keinen 
Beweis giebt, der uns von der NichtrealitSt der Welt iiberzeugen 
kdnnte. Dies sagt [der Verfasser im folgenden] aus: 

52. Die Welt ist real, weil sie nicht einer fehler- 
haften Ursache entstammt, [und] weil es keinen Wider- 
legungsgrund giebt. 0 

Aus der Erfahrang wissen wir, dass Traumgegenstande , die 
Gelbheit der [thatsachlich weissen] Muschel und dgl. nicht real 
sind, weil sie aus einem fehlerhaften Innenorgan hervorgehen oder 
[aus Schaden an den iibrigen Organen abzuleiten sind] , d. h. aus 
dem Schlaf, [einer Augenkrankheit] und anderen Fehlem. Etwas 
derartiges nun liegt im Falle der empirischen Welt, die mit dem 
,grossen‘ [Princip] anfSngt, nicht vor, da deren Ursache, d. h. die 
Urmaterie und der Beschluss des hochsten Wesens, fehlerlos ist; 
denn wir lesen in der Schrift : ,Nach einander bildete [der Schopfer] 
u. s. w.* [RV. 10. 190. 3]. ,Da nun aber [wendet der AnhSnger 
yahkara’s ein] durch solche Schriftstellen wie , Nicht ist hier irgend 
etwas verschiedenes' [Brh. 4. 4. 19 , die erapirische Welt] negirt 
wird, so hat man doch irgend einen anfanglosen Fehler anzu- 
nehmen, mag er nun ,Nichtwissen‘ oder anders genannt werden. “ 
Darauf antwortet [der Verfasser] : ,Weil es keinen Widerlegungs- 
grand giebt. “ Damit ist folgendes gemeint: Solche Schriftstellen 


1 ) Nicht asad-advaitena, cdnyatd-dvaitena, d. h. nicht auf Grand der 
.Annahme der Madhyamika-Buddhisten, dass nur ein negatires zweitloses, nam- 
lich die Leere, existire. 

2) Vgl. I. 79. 
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-wie ,Nicht ist hier irgend etwas verschiedenes“ [Brh. 4. 4. 19], 
welche von nnsem Gegnern for Beweismittel gegen die [RealitSt 
der] empirischen Welt erklart werden, woUen im Einklang nait dem 
[dort] behandelten Gegenstand nur lenten, dass [irgend etwas 
von der aUgegenwSrtigen Seele] raumlich getrenntes existire, *> 
nnd [dass irgend etwas ausser der Seele nnveranderlich sei]; sie 
wollen aber nicht die absolute Nicbtigkeit der Erscheinnngswelt 
lehren, da [sonst] auch [die Schrift] selbst [als ein Theil der Er- 
scheinungswelt damit] negirt werden wiirde, mithin far die in ihr 
gelehrten Dinge von keiner Beweiskraft sein konnte. Denn wenn 
ein wahrend des Tranmes [gehortes] Wort als nichtig erkannt ist, 
so wird spater [im Waehen] naturlich auch der durch dieses 
[Wort] ausgedriickte Sinn in Zweifel gezogen. Da also [jene] 
Schriftstellen nicht sich selbst werden anfheben wollen, bezweeken 
sie nicht eine absolute Negirung der Erscheinungswelt. Unter 
diesen Umstanden haben solche Schriftstellen wie ,Nicht ist hier 
irgend etwas verschiedenes* [Brh. 4. 4. 19] den Sinn: nicht giebt 
es irgend etwas von Brahman raumlich getrenntes ; denn sie be- 
sagen dasselbe, wie z. B. folgende Worte der Tradition: 

„Das All dorchdringst da, daher bist dn das AII.“ [Bhag. 11. 40]- 
Die Schriftstelle aber ,[Alle] tJmgestaltung ist [nur] eine 
Bezeichnung, die auf [blossen] Worten beruht; in Wahrheit sind 
[alle Umgestaltungen in der Form von TSpfen] nichts als Thon 
u. s. w.‘ [Chdnd. 6. 1. 4] bedeutet, dass [allem sich umgestalten- 
den] die Eealitat im hSchsten Sinne, d. h. die Ewigkeit, abgehtj 
da sich sonst das Gleichniss von dem Thon nicht erklaren liesse;. 
denn aus dem taglichen Leben ist ja nicht die absolute Nichtig- 
keit der Umgestaltungen des Thons bekannt, so dass [Thon nnd 
Topf] als Gleichniss [fiir Sein und absolutes Nichtsein] dienen 
konnten. Solche Schriftstellen aber wie: 

,JKein Cntergang and kein Entsteben ist, kein Gebundener nnd 
kein naeh den abernsturUchen Kraften trachtender, kein nacb Erlosung 
verlangender and kein Erloster; das ist die hocbste Wahrheit.“ [Gaud. 
Mand. K. 2. 32, Brahmabinddp. 10].^; 

haben den Sinn, dass aUem mit Ausnahme des Selbstes die BealitSt 
im allerhSchsten Sinne, d. h. die Unveranderlichkeit und 
Ewigkeit, abgeht, und femer den Sinn, dass es fiir das Selbst 
keinen Untergang u. s. w. giebt; denn sonst [d. h. wenn man 
annShme, dass in solchen Stellen alles fiir illusorisch erklart wird.] 
wurde ja [die Schrift] lehren, dass die Erlosung die Frucht einer 
derartigen Erkenntniss sei, — was ein [innerer] Widerspruch ist. 


1) vibhdga = purushdd vibhimm-de^e vartamdnatvam, P. 

2) Vgl. im Comm, zn I. 79 die letzten Zeilen anf S. 60 der Aosgabe, S. 98 
dieser Cebersetznng. 

3) brahttuifM ^tirOcta-det^am net kimcid asti , sarvam hrahmorhuJcshi^ 
nikehiptam agti, P. 

4) Vgl. olin S. 50, Anm 3. 
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Lehrt doch kein VerstSndiger zuerst, dass die Erlostmg Ulusorisch 
sei, und dann, dass die Fracht [dieser Erkenntniss] die ErlSsung 
sei ! Die Schriftstellen aber fiber die Eiiiheit der Seele sind sehon 
[im Commentar zn Sutra 154] des ersten Buches erklart worden; 
auch sind diese und andere ScbriftsteUen von uns im Commentar zur 
Brabmamimkmsa erortert, weshalb [bier] ein Hinweis [genfigen moge]. 


Nicht nur in ihrem gegenwartigen Zustande ist die Er- 
scheinungswelt real, sondern immerdar. Dies lebrt [der Verfasser 
im folgenden] : 

53. Weil es auf andere Weise nicht [erklart wer- 
den] kann, entsteht [nur] das reale. 

Weil aus den oben [I. 114 ff.] angefobrten Grfinden nicbt etwas 
[frfiber] unreales entsteben kann, entsteht — d. h. manifestirt 
sieh — nur dasjenige, was sehon in feiner [unentMteter] Form 
real war. Das ist der Sinn. 


Obwohl die Sitze des Handelns imd des Empfindens [wie 
bekannt] verschieden sind, begrundet [der Verfasser] dock die 
Vertheilung in den [folgenden] beiden Sutras: 

54. Das Subjektivirungsoi^an handelt, nicht die 
Seele. 

Das Subjektivimngsorgan ist das Innenorgan , sofem seine 
Funktion der Subjektivirungswahn ist. Dieses allein ist das han- 
delnde , well bekanntlich der Regel nach nur im Anschluss an 
[das Wirken] des Subjektivirungswahns [die fibrigen Funktionen 
des Innenorgans, die Sinne und der Kfirper] in Thatigkeit treten; 
die Seele aber [handelt] nicht, da diese unverfinderlich ist. Das 
ist der Sinn. Und wenn oben [It. 14] gesagt ist, dass das Ver- 
dienst u. s. w. dem Urtheilsorgan angehore, [hier aber das Handeln 
dem Subjektivirungsorgan zugeschrieben wird , so erklart sich 
dieser anscheinende Widerspruch] aus der Anschauung, dass das 
Innenorgan [in der That] nur eines ist und sich lediglieh den 
Funktionen nach unterscheidet. 


55. Die bewnsste Empfindung beruht auf dem 
Geiste, weil sie durch dessen Werke erworben wird. *) 

Wenn auch das Subjektivirungsorgan handelt, so kommt doch 
das Empfinden durchaus im Geiste zum Abschluss, wed das Sub- 
jektivirungsorgan zusammengesetzt, mithin zum Zwecke eines ande- 
ren da ist. ,Da dann aber das Empfinden des einen durch das 
auf einem andem ruhende Werk [hervorgerufen] wfirde, so ware 


1) Vgl. I. 104 und II. 46. 
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[das erstere] doch nicht auf eine bestimmte Seele beschrankt, [es 
konnte also Maitra’s Seele die Prucht der Werke von Caitra’s 
Innenorgan geniessen].' Auf diesen [Einwand] erwidert [der Ver- 
fasser] : ,Weil sie durcb dessen Werke erworben wird;* das be- 
deutet: weil die Empfindung [nur] durcb dasjenige Werk hervor- 
gerufen wird, welches von einem Subjektivirungsorgan dem be- 
treffendeu [ihm zugehSiigen] Geiste [angehSngt d. h.] iibertragen 
ist. ‘)Wenn irgend ein Subjektivirangsorgan mit einer Seele in 
Verbindung getreten ist und mit Bezug auf etwas unbeseeltes 
seine Punktion ausubt ,[dies bin] ieh, [dies ist] mein‘ so wird 
die Thatigkeit dieses Subjektivirangsorgans dem betreflfenden Selbste 
zugeschrieben und durcb die nauiliehe Thatigkeit in eben diesem 
Selbste die Empfindung wachgerufen : mithin liegt [in un'serer 
Eehre] keine zu weit gehende Uebertragung vor. Das ist gemeint. 


[Der Verfasser] fuhrt nun den Grund fiir das oben [V. 76] 
gelehrte an, dass namlich durcb die Wanderungen nach [anderen 
Welten] bis hinauf zu Brahman’s Welt^) nicht die Heilung [von 
den Schaden des Daseins] eintrete: 

56. Auch in der Welt des Mondes u. s. w. findet 
eine Wiederkehr statt, weil die Veranlassung dazu 
vorhanden ist. 

Die Veranlassung wird gebildet durcb die Nichtunterschei- 
dung, das Werk u. s. w. [d. h. durcb die hinterlassenen Eindriicke 
und die Existenz des inneren KSrpers]. Das iibrige ist verstandlich. 


,In Folge der Belehrung von Seiten der in jenen Welten 
wohnenden Wesen wird aber doch keine Wiederkehr [zu neuen 
Existenzen] stattfinden?* Darauf erwidert [der Verfasser]: 

57. Durch die Belehrung der Wesen tritt nicht 
der Erfolg ein, [ebenso wenig] wie fruher. 

Wie durcb die blosse Belehrung von Seiten der menschlichen 
Wesen in der fruheren Existenz der Erfolg nicht eincretreten d h 
die [befreiende] Erkenntniss [nicht] zu Stande gekommen’ war 
ebenso wenig kommt dieselbe in Folge der blossen Belehrung 
von Seiten der in jenen Welten lebenden [liberirdisehen] Wesen 
nothwendig bei den dorthin gelangten zu Stande. Das ist der Sinn. 


1) tathd ca ist mit der r. 1. und dem MS zu tiJgen 

2) Dies that d^ Subjektirtrungsorgan anter den Dmstanden stets. 

recht din irohnin-lol-antargatibhlr giebt Hall in der v. 1. mit Vn- 
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,Was wird aber dann aus den Sehriftstellen , welche lehren, 
dass aus Brahman’s Welt keine Wiederkehr sei^) [Chand. 4. 15. 6; 
8. 15. 1; Brh. 6. 2. 15]?“ Hieranf antwortet der Verfasser: 

58. Darauf, dass sie durch Vermittlung eintritt, 
beruhen die Sehriftstellen tiber die Erlosimg. 

Daranf dass bei denen, welehe in Brahman’s oder in eine 
andere [uberirdisebe] Welt gelangt sind, durch Vermittlung des 
Horens, des logischen Erwagens u. s. w. gewShnlich die [be- 
freiende] Erkenntniss eintritt, berubt die Lebre der Schrift von 
der Erlosung [in Brahman’s Welt; die angefuhrten Sehriftstellen 
wollen] aber nicht [sagen, dass die Erlosung] nnmittelbar durch 
das blosse Dorthinkommen [erreicht sei]. Das ist der Sinn. Da- 
durch, dass in jener Welt die Erkenntniss*) in den meisten Fallen 
entstehl, unterscheidet sich dieselbe von den andem Welten. 


[Der Verfasser] rechtfertigt nun die Sehriftstellen, welche von 
dem Wandem des Selbstes trotz seiner Allgegenwart (paripiirnatva) 
sprechen : 

59. Und wegen der Scbriftstellen tiber das Wan- 
dem gelangt es trotz der Allgegenwart in Folge der 
Verbindung mit den Upadhis zu seiner Zeit zu dem 
f Ort des Genusses®), dem Raum vergleichbar. 

Trotz der Allgegenwart des Selbstes stebt es den Lehren 
der Schrift zufolge, welche von seinem Wandem spricht, fest, 
dass [das Selbst] zu dem Ort des Genusses gelangt, wenn die 
Zeit gekommen ist, — dem Baum vergleichbar wegen der Ver- 
bindung mit den Upadhis. Das ist der Sinn. Gleichwie man 
nSmlich von dem Raum, obwohl dieser iiberall ist, wegen seiner 
Verbindung mit Upadhis, d. h. Topfen und dgl., sagt, dass er 
nach bestimmten Orten gelange, ebenso ist es [in unserm Fall]. 
In diesem Sinne sagt auch die Schrift: 

t,Wie der Raum, der in einem Topfe eingeschlossen ist, [nach der 
allgemeinen Voratellung sich bewegt,] wenn man den Topf tragt, wah- 
rend [in Wahrheit doch nur] der Topf getragen wird und nicht der 
Raum, ebenso ist’s mit der dem [nnendlichen] Raum rergleicbbaren Seele.“ 
[Brabmabinddp. 13]. 


1) L. ^andvrtti-gruteh mit der v, I. und dem MS. 

2) Vor 'prayQcatoad ist tal-lokt jndnasya mit der v. L und dem MS. 
einzufugen. 

3) So nach Vijhanabhikshu’sAufEassung; meines Eracb tens ist jedoch das Com- 
positum hhoga-dega-1cdlai~ldh1io mit Mabadeva anders zu deuten: es gelangt zu 
dem Ort und der Zeit des Genusses. 

4) Vgl. I. 51. 
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[Der Verfasser] erlSutert *) nun das [V. 114] gelehrte : ,tJnter 
der Leitung des Geniessers findet die Bildung des Sitzes des Ge- 
nusses statt.' 

60. Ohne die Leitung kommt derselbe nicht zu 
Stande, weil das Verfaulen eintreten musste. 

Ohne die Leitung des Geniessers [d. h. der Seele] kommt 
der friiher beschriebene Sitz des Genusses [d. h. der Korper] nicht 
zu Stande, weil [ohne die Seele] das Sperma und [das Ovulum] 
verfaulen musste. Das ist der Sinn. 

,Es konnte aber doch ohne eine solche Leitung die Bildung 
der Sitze des Genusses fiir die Geniesser durch die unsichtbare 
Kraft [des Verdienstes] vor sich gehen.“ Darauf erwidert [der 
Verfasser]: 

61. Wenn [Jemand sagt]: .,Durch die unsichtbare 
Kraft“, [so antworte ich]: [Nein!] weil sie es, ohne 
in Verbindung zu stehen, nicht sein kann, [ebenso 
wenig] wie Wasser u. s. w. bei dem Spross. 

Weil, ohne mit dem Sperma und [dem Ovulum] unmittelbar 
in Verbindung zu stehen, die unsichtbare Kraft bei der Bildung 
des Korpers u. s. w. [d. h. des Innenorgans und der Sinne] nicht 
der vermittelnde Paktor fiir den Geniesser sein kann , ebensd 
wenig wie Wasser u. s. w. [d. h. Wfirme und Diinger], ohne mit 
dem Samen in Verbindung gebracht zu sein, die vermittelnde Ur- 
sache fiir die Entstehung des Sprosses zu Gunsten des Pfliigers 
Oder ’) [des Feldbesitzers] sein konnen. Das ist der Sinn. Damm 
darf man eine Verbindung der unsichtbaren Kraft mit dem Sperma 
und [dem Ovulum oder dem Embryo] nur auf Grund deqenigen 
Verbindung constatiren, welche in dem Zusammenhang vorliegt, 
der zwischen der in Rede stehenden [unsichtbaren Kraft] und ihrem 
Substrat [d. h. der Seele] besteht. *) Demnach ergiebt sich , dass 
die ,Leitung‘, d. h. 5) die Verbindung des die unsichtbare Kraft 
besitzenden Selbstes [mit dem Sperma u. s. w.], die Bildung der 
Mittel des Genusses [d. h. der Korper, Innenorgane und Sinne] 
veranlasst. Das ist gemeint. 


1) Tilge s&trabliyam mit der v. 1. und dem MS. 

2) Denke bhokti^ krte, P. 

3) Die ron H.U in der y. 1 bevorzugte und Aph.^ 454, Anm. 3 aufge- 
nommene Lesart karsMdio ^,^3 unmoglich; karshakddfi (woffir das MS 
karma^kdrl> hat) wixd durch den Parallelismus mit bholtf^ gefordert und 
wurde anch von aUen Pandito, welche ich consultirte. tfir nothwendig erklArt 

4) D. h nur desMb, well die unsichtbare Kraft des Verdienstes mit der 
Seele yerbonden ist und wed andererseits die Seele mit dem Sperma u. s w 
m Verbindung steht, kann man auch eine Verbindung der unsichtbaren Kraft 
mit dem Spenna a. s. w. annehmen. 

5. L, «rupasya ’dJiiehthdnasya mit der y. 1. und dem MS. 
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In dem System der Vai^eshikas nnd [Naiyayikas] wird an- 
genommen, dass die Urheberschaft des Selbstes durcb die tmsicbt- 
bare Kraft vermittelt werde, nnd das Selbst [wird dort] als Leiter 
[nnr] desbalb bingesteUt, weil es die Verbindung dieser [unsicbt- 
baren Kraft mit dem Sperma n. s. w.] zn Stande bringe. *) Nach 
seiner Lebre aber — sagt der Verfasser [im folgenden Sutra] — 
kaim der Geniesser, da die unsicbtbare Kraft ebenso wenig wie 
[Preude, Scbmerz etc.] ein Attribut des Selbstes ist, nicbt durcb 
Vermittlung jener [Kraft] die Ursacbe [der Korperbildung] sein: 

62. Weil dieses wegen der Qualitatlosigkeitaicht 
sein kann; denn diese sind Attribute des Subjekti- 
vinmgsorgans. 

Weil der Geniesser quaUtatlos ist und desbalb die unsicbt- 
bare Kraft nicbt [ein Attribut desselben] sein kann, wird [die Auf- 
sicht, welche die Seele bei der Korpergestaltnng fiibrt,] nicbt durcb 
die imsicbtbare Kraft vermittelt; ,denn‘ d. b. ,weil‘ diese [von den 
VaiQesbikas dem Selbst zugescbriebenen Qnabtaten, d. b.] die un- 
sicbtbare Kraft u. s. w., lediglicb Attribute des Subjektivirungs- 
organs, d. h. [bier] des Gesammt-Innenorgans sind. Das ist der 
Sinn. Demnacb stebt es nacb unsrer Ansicbt fest, dass der Ge- 
niesser, obne eiues Yermittlers zu bediirfen, durcb eine einfacbe 
Verbindtmg unmittelbar die [in Rede stebende] Leitung ausiibt. 
Das ist gemeint. 


,Wenn aber nun die Seele aUgegenwSrtig ist, so ist doch 
damit nicbt die Begrenztbeit der empiriscben Seele (/*wa) verein- 
bar, welcbe in der Scbrift gelebrt wird mit den Worten: 

„Die empirische Seele ist zn erkennen als [so gross wie] ein Tbeil 
des nock hnndert Mai zerl^^n honderteten Tb^es einer Haaresspitze, 
and [doch] ist sie so beschaffen^), dass sie unendlich ist.“ [^vet. 5. 9]. 

Femer ist, da ibr Gott leugnet xmd die Gleicbartigkeit [after] 
Seelen bebauptet, aucb der in den Lebrbucbem anerkannte Unter- 
scbied der empiriscben Seelen und der bdcbsten Seele [mit eurer 
Tbeorie] nicbt vereinbar.* Zur Widerlegung dieser beiden Ein- 
wSnde sagt [der Verfesser] ®): 

63. Die specialisirte ist die empirische Seele, wie 
sich aus positiver und negativer Beweisfflhrung ergiebt. 


1) Dieser Satz nach der v, I. nnd dem MS. 

2) L. JccUpate mit dem MS. nnd vgl. KaUi. 3. 17. 

3) Der Schlnsssatz nach der t. 1. nnd dem MS. — Die Antwort anf den 
zwmten Einwand ist im Comm, zn Shtra 63 nicht ganz dentlich ansgesprochen ; 
man denke; fnr uns Samkhyas ist ,erloste Seele* (muktdtman, ptddhdiman, 
keeaMiman) so viel als ,h6chste Seele* (paramatman). 
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[Antwort auf den ersten Einwand:] Da [es heisst:] „die Wurzel 
jtv ,leben‘ hat den Sinn ,ErhaItnng der Kraft und des Athems‘ ')“ 
so bedeutet der Etymologie nach jivatva ,empirische Seele sein‘ 
so viel als ,im Besitz des Athems sein‘; und dieses ist eine Eigen- 
thiimlichkeit der durch das Snbjektivirungsorgan specialisirten 
Seele, aber nicht der fur sich seienden Seele. Wamm? ,Weil 
sich dies aus positiver und negativer Beweisfdhrung ergiebt‘ 
(anvaya-vyatirekdt), d. h. weil man bei denjenigen, welche -ein 
jthatiges] Subjektivirungsorgan haben, ein hoheres Mass von Be- 
fahigung [zum Verrichten weltlieher Gescbafte, als bei sterbenden 
und zu Lebzeiten erlosten], sowie die Erhaltung des Atbems be- 
obachtet; und weil wir [andererseits] bei denen , welche [dieses 
Drgans] ledig sind, sehen, dass die Punktionen des Innenorgans *) 
aufgehort haben; denn es fehlt eben das Subjektivirungsorgan, 
welches die zur Thatigkeit fiihrende Begierde hervomift. Das ist 
der Sinn. Oder es liesse sich die , positive und negative Be- 
weisfiihrung' auch folgendermassen erklaren: wenn [die Seele] 
vom Innenorgan getrennt ist, d. h. in der Erlosung, zur Zeit der 
Weltauflosung oder [im Tode], so liegt kein Leben vor; wenn 
[die Seele] dagegen mit dem [Innenorgan] verbunden ist, so be- 
steht das Leben. 

[Antwort auf den zweiten Einwand;] Ferner ist durch die 
[Verbindung mit dem] Innenorgan die Begrenztheit der empiri- 
schen Seele bedingt, und die Verschiedenheit [derselben] von der 
far sich seienden Seele, die auch ,hochste Seele* heisst. Das ist 
gemeint. — In unserem Sixtra'ist nicht etwa gelehrt, dass die 
specialisirte [Seele] Geniesser oder Objekt der Vorstellungen Du 
und Ich sei [ — dies ist die Seele an sich — ]; denn das Ge- 
niessen, d. h. das unmittelbare Erapfinden [und Erkennen], ist 
nicht eine Eigenthnmlichkeit des Subjektivirungsorgans, [sondem 
der reinen Seele,] und es wiirde, [wenn bei der Unterweisung 
oder dem Nachdenken uber die Verschiedenheit von Selbst und 
Materie die specialisirte Seele in Betracht kame,] mit Bezug auf 
die Objekte Du und Ich die unterscheidende Erkenntniss unstatt- 
haft sein. ■*) Vielmehr ist [in dem Sutra] nur auf den Unterschied 
der empirischen und der hochsten Seele hingewiesen, welcher an 
Hunderten von Stellen gelehrt ist, z. B. in der folgenden: 

„Wenn aber die Erkenntniss der Identitat der empirisehen nnd 
der hochsten Seele eintritt, dann. o ihr trefflichsten unter den Weisen, 
werden die Fessein zenissen sein. 


1) Trenne jiva von dem folgenden ah und vgl. dasselbe Citat im Comm, 
zn V. 108. 

2) Und eine solcte ist eben der Athem j vgl. II, 31. 

3) Der folgende Satz aus der v. 1. und dem MS. 

4) Weil nai^ch das Innenorgan, durch welches die fur sich seiende Seele 
speciaiisirt wird, der Matene angehort. 
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Dass die Seele von zweierlei Art sei, lehrt man wegen des Unter- 
schieds der hoheren und niederen; die hohere wird als qualitatlos be- 
zeichnet ; die niedere ist die mit dem Subjektivirungsorgan verbundene." 

In diesem [Verse] bietet das [Wort] Subjektivirungsorgan 
nur eine elliptische Erklarung fur den Begriff der empirischen 
Seele. 


Jetzt wird der Verfasser lebren, dass die Welt — soweit sie- 
von diesen [beiden] verschieden ist — ein Produkt des ,grossen‘^ 
und des Subjektivirungsorgans ist [und] nicht [das Werk] Gottes, 
— damit man die im gemeinen Leben der Trias Brahman u. s. w. 
[d. h. Vishnu und Qiva] zugeschriebene gottlicbe Wurde [riehtig] 
versteben leme. Dabei sprieht er zunacbst von den Produkten. 
des Subjektivirungsorgans : 

64. Das Zustandekommen der Produkte hangt 
von dem Subjektivirungsorgan als dem Urbeber ab, 
nicht von Gott, weil es [fur diesen] keinen Beweis 
giebt. 

Das Subjektivirungsorgan ist der Urbeber, von welchem das 
Zustandekommen der Produkte, d. b. das Eintreten der ScbOpfung 
und der Zerstdrung, abbtogt; denn eine derartige Kraft ist das 
Produkt des Subjektivirungsorgans, da die Befdbigung dazu [d. h. 
zxim Schaffen und Zerstoren] an Wesen, die kein solcbes Organ 
besitzen, nicht nachzuweisen ist. Nicht aber hSngt [das Zustande* 
kommen der Produkte] von einem hochsten Gott ohne Subjekti* 
virungsorgan ab, wie ihn die Vai 9 eshikas und andere statuiren^ 
weil es fiir die Existenz eines Schopfers ohne Subjektivirungs- 
organ *) und fur [die] eines ewigen Gottes keinen Beweis giebt. 
Das ist der Sinn. Denn aus der Schrift erfahren wir nur von 
einer Schopfung, der [das Wirken] des Subjektivirungsorgans vor- 
angegangen: ,M6ge ich mich vervielMtigen , moge ich mich fort- 
pflanzen* [Cband. 6. 2. 3]. In dieser [Schriftstelle] liegt kein 
[Gottesjbeweis , weil das Wort ,Ich‘ daselbst nur nacb Analogic 
[menschlicher Verhaltnisse] gebraucht ist. In unserem Sutra 
ist also gelehrt, dass die, auch in Schrift und Tradition constatirte^ 
schaffende und zerstSrende Thatigkeit Brahman’s und Rudra’a 
[= Qiva’s] durch das Subjektivirungsorgan bedingt ist. 


1) L. natSrlich prohto 'py cthamkdrefl mit der v. 1. ; das MS. hat prohto- 
’hamkdrtfi gegen das Metrum. 

2) Um diesen erschopfend zn definiren, muss man antalikarana anstatt 
ahamkara sagen. 

3) Diese Einleitang nach der v. 1. und dem MS. 

4) Die Urmaterie aber, die an-ahamkrtd ist, schafft nur ahamkdra- 
rupena parinata. 

5) tatrd 'hain-qabdo laukika-kartr-sarnkalpasya sadrgam paramdtma- 
nali samkalpam darcayati, P. 
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jZugegeben, dass das Subjektivirangsorgan der Schopfer der 
•abrigen Dinge sei ; wer aber ist der SchSpfer des Subjektivinmgs- 
<)rgans?“ Darauf erwidert [der VerfasserJ: 

65. Es ist ebenso wie mit der Entstehung der 
uusichtbaren Kraft. 

Gleichwie beim Beginn der Schopfungen •) [die Kraft fruheren] 
Werkes, welche die Erscbutterung der Urmaterie hervorruft, sich 
nur in Folge [des Eintretens] eines bestimmten Zeitpunkts mani- 
iestirt, da sieh ein regressus in infinitum ergeben wurde, wenn 
man eine andere, jene [Kraft] erweckende Werkkraft annehmen 
wollte, — ebenso entsteht das Subjektivirangsorgan nur in Polge 
der Zeit als der Veranlassung, noch einen anderen Schopfer des- 
selben aber giebt es nicht. Darum ist unser beider [des Ein- 
wendenden und mein] Standpuukt der gleiche. Das ist der 
Sinn. Aueh auf dem theistischen Standpunkt kann man nicht 
sagen, dass die Manifestirung der Prodnkte einfach durch Gott be- 
wirkt werde, weil Gott dann parteiisch [im Vertheilen von Freude 
und Schmerz] und grausam [weil den Schmerz ei’schaffend] sein 
wiirde. Diese Parteilichkeit und [Grausarakeit] mussen die Theisten 
dadurch widerlegen, [dass sie lehren], Gott beriicksichtige [bei der 
Verleihung von Freude und Schmerz] die Werke [der Individuen]. 
Wenn nun Gott diese Werke lenkte*). so wiirde er [wiedemm 
dem Vorwurf] der Parteilichkeit und [Grausamkeit] unterliegen. ®) 
Das ist gemeint. 


66. Das librige stammt aus dem ,grosseii‘. 

Was neben den Produkten des Subjektivirungsorgans , d. h. 
neben dem Schaffen und [Zerstoren], iibrig bleibt, d. h. das Er- 
halten, die Lenkung des Inneni und dergleichen «) [wie das Be- 
wirken des Wachsthums, die Unterweisung in der Wahrheit], dies 
stammt') aus dem ,grossen‘ Princip. Denn da [das universelle 
Urtheilsorgan] aus reinem Sattva besteht. also keine TJrsache fur 
den Subjektivirungswahn u. s. w. [d h. keine TJrsache fur Be- 
gierde und Zorn] vorhanden ist, wird [sein Wirken] lediglich durch 
das Wohlwollen gegen andere veranlasst, und es befind'et sich im 
Besitz des hSchsten Masses von Erkennen, Starke und iiber- 


1 1 Aph,’ 457 ist deli missverstauden ,at the creations &c‘. 

2) p h. des Einn-endenden. nach dessen .Meinnng die unsichtbare Kraft 
des \erdienstes und der \erschuldung von selbst wirkt. Aph.^ 457 ist fiber- 
setzt, als ob anayor anstatt dtayor stande. 

Das folgende aus der v. 1. und dem MS. 
p L,. nut dem MS. mi dkuishthet anstatt evd 'dhishthitam tishthet. 
o) Die Conseqnenz 1st die Selbstiindigkeit des menschlichen Thuns und 
seiner roigen, d. h. die L eberfifissigkeit Gottes. 

6J L pCdand-'ntarndmite-ddiknm mit der v. 1. und dem MS 
7) L. «■« bharaU mit der v. I., dem MS. und Aph.^ 458, Anm. 1. 
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naturlicher Kraft. Das ist der Sinn. In diesem Sutra ist er- 
klart, dass die erLaltende Thatigkeit Vishnu’s dutch das ,grosse‘ 
Princip hedingt ist, [wahrend nach dem Commentar zu Sdtra 64 
die schaffende Thatigkeit Brahman’s und die zerstorende Wirk- 
samkeit (J'iva’s auf dem Subjektivimngsorgan beruht]. Weil 
Vishnu [so] durch den Upadhi des grossen Princips charakterisirt 
wird, preist man ihn auch als den , grossen', als den hochsten 
Gott, als das Brahman. So heisst es : 

jjDasjenige Innenorgan, Tvelclies man mit dem Namen V^udeva 
[= Vishnu] bezeiehnet. aussert sich als das ,grosse‘.“ [Bhag. P. 3. 26. 21], 

In dem vorliegenden System aber wird das .Brahman in der 
Porm der Ursache' [kdrana-brahman, wie die Vedantisten sagen], 
einfach fur die qualitatlose Seelengesammtheit erklart, well [die 
Samkhyas] Gott nicht anerkennen. Wenn von dieser [Gesammt- 
heit der Seelen] das Wort ,Ursaehe‘ gebraucht wird, so geschieht 
dies entweder im Hinbliek auf die Materie, welche die Kraft der- 
selben ist, oder in der Absicht [die Seelen] als die causa efficiens 
hinzustellen , well es das Ziel der Seele ist, welches die Ur- 
materie zu ihrem Wirken antreibt. So hat man [diese Ausdrucks- 
weise] zu beurtheilen. 


,Dass das Wirken der Materie um ihres Besitzers [oder 
Herm] willen spontan stattfindet, ist an verschiedenen Stellen 
[z. B. in. 58] gelehrt worden. Dabei bedeutet das Verhaltniss 
von Besitz und Besitzer so viel als: von Genossenem und Ge- 
niesser; und ein solches [Verhaltniss] hesteht doch nicht vor 
dem Wirken der Urmaterie, [sondem kann sich erst nach dem 
Eintreten des Wirkens herausbUden].* Dieses Bedenken weist [der 
Verfasser im folgenden] zuriick^); 

67. Auch wenn das Verhaltniss von Besitz und 
Besitzer, in welchem die Materie [zur Seele] steht, 
durch das Werk veranlasst sein soli, ist es anfang- 
los, wie das von Samen und Spross. 

Auch nach der Meinung der vereinzelten Samkhyas , fur 
welche das zwischen Materie und Seele bestehende Verhaltniss 
von Besitz und Besitzer, d. h. von Genossenem und Geniesser, 
durch das Werk veranlasst wird, ist dieses [Verhaltniss] anfang- 
los in der Porm einer fortlaufenden Kette, weil es sich [als solches] 
beweisen lasst, wie das von Samen und Spross. Das ist der Sinn. 


1) nieser Ziisabs aos der v. 1. and dem HS. 

2) Dies ist gesagt wegen der Bezeichnong Vishnu’s als kdrya-brahman 
.Brahman in der Form des Produkts*. 

3) Diese Einleitnng nach der v. 1. und dem MS. — prdii roasts bei 
Hall ist naturlich ein Druckfehler fur praii ndsti ’. 

4) Der Verfasser folgt der im nachsten Sutra angefuhrten Lehre Panca9ikha’s. 
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Ferner deshalb, weil auch der erloste wieder wurde geniessen [d. h. 
empfinden und lei den] konnen, wenn [die Verbindung von Materie 
nnd Seele] zufSllig ware. 

Aucb wenn man annimmt, dass [jenes Verbaltniss] dnrcb die Nicbt- 
unterscbeidung veranlasst wird, ist dasselbe in der gleicben Weise 
anfanglos. Dies sag^ [der Verfasser im folgenden] ans : 

68. Oder es ist dm-ch die Nichtuntersclieiduiig 
veranlasst, nach Panca^ikha. 

Oder das Verbaltniss von Besitz und Besitzer ist durcb die 
Nicbtunterscbeidung veranlasst, wie Panca^ikba sagt; auch nach 
dieser Ansicht ist dasselbe anfanglos. Das ist der Sinn. [Uebri- 
gens] ist diese Ansicht die unsrige, wie oben [I. 55 und sonst] 
gelehrt worden. Die Nicbtunterscbeidung nun bleibt auch in [der 
Zeit] der Weltauflosung geradeso wie [die Kraft] der Werke be- 
stehen , und zwar in der Form eines hinterlassenen Eindrucks. 
Wenn man aber meint, dass die Nicbtunterscbeidung die priore 
Nichtexistenz der Unterscheidnng sei, so ist die Anfanglosigkeit 
derselben nach Art [der Continuitat] von Samen nnd Spross un- 
moglich, weil nur eine untheilbare [einheitliche] Nichtexistenz [der 
Unterseheidung] die Ursache des gesammten Geniessens [d. h. 
Empfindens imd Leidens] sein kSnnte. *) 

69. Nach Sanandanacarya ist es durch den inneren 
Korper veranlasst. 

Sanandanacarya aber lehrt, dass das zwischen Materie und 
Seele bestehende Verbaltniss von Genossenem und Geniesser durch 
den inneren Korper veranlasst werde, weil man nur durch Ver- 
mittlung des inneren Korpers geniesse. Auch nach dieser Mei- 
nung ist jenes [Verbaltniss] anfanglos. Das ist der Sinn. Wenn 
auch zur [Zeit der] Weltauflosung kein innerer Korper existirt, 
so ist doch die Ursache eines solchen, d. h. die Nichtunterschei- 
dung, die Werke und [die Eindriicke], von den inneren Korpern 
der vorangehenden Schopfungsperiode ins Leben gerufen; durch 
Vermittlung dieser [Ursache] wird der innere Korper dem Samen 
und das [in Rede stehende] Verbaltniss von Besitz und Besitzer 
dem Spross vergleichbar. Das ist gemeint. 


[Der Verfasser] resumirt nun den Inhalt der Lehrsatze des 
Systems : 

70. Ob so Oder so, die Beseitigung desselben ist 
das Ziel der Seele die Beseitisfimg desselben ist 
das Ziel der Seele. 


1) Vgl. den Comm, zn I. 55, 56 
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Mag nxin das zwischen Materie und Seele bestehende Ver- 
baltniss von Genossenem nnd Geniesser dttreh das Work oder 
durch die , Nichtnnterscbeidnng oder durcb [den inneren Korper] 
veranlasst sein , anf jeden Fall ist die Beseitigung dieses an- 
fanglosen nnd desbalb scbwer zn beseitigenden [Yerbaltnisses] 
das hochste Ziel der Seele. Das ist der Sinn. Das gleiche ist 
im Eingang [des Werkes, I. 1] ausgesagt: ,Das absolute Ziel 
der Seele ist das absolute Aufhoren des dreifachen Leidens.* 
Wenn [uns demand einwendet;] ,Hier [in unserem Sdtra] wird 
aber dock das Aufhoren des gesammten Genusses [d. h. der Em- 
pfindung] von Freude und Sebmerz das Ziel der Seele genannt, 
dort [I. 1] aber ’) nur das Aufhdren des Scbmerzes ; wie kann 
also bier eine Rekapitulimng des dort gelehrten vorliegen?* [so 
antworten wir: Dieser Einwurf ist] nicht [berechtigt], wed trotz 
der Verschiedenheit der Worte der Sinn nicht verschieden ist; denn 
zunacbst ist [VI. 8] die Freude als zu den Schmerzen gehorig 
beschrieben worden und mithin die Empfindung der Freude einfach 
[als] eine Scbmerzempfindung [anzusehen]; femer ist die Schmerz- 
empfindung nur eine Verbindung des Scbmerzes in der Reflexform 
mit der Seele; und wed [die Seele] an sicb ewig schmerzlos ist, 
war auch im ersten Sutra nur das Aufhoren des Scbmerzes in 
der Reflexform gemeint. Demnacb haben beide, das einleitende 
und das resumirende Schluss-Sfltra, denselben Sinn. — Die Wieder- 
holung eines so grossen Tbedes [des Sdtra] hat den Zweek, das 
Ende des Lehrbucbes anzuzeigen. 


In dem sechsten Buch, ,Bekapitolining des wesentUchen* {tantrd) 
benannt^), ist eine eingehende Darstellang der hauptsacblichen Gegen- 
s^nde des Systems unter Hinzufagung von [&uher] nicht behandeltem 
geboten, und zum Schloss ist der Inbalt der Lebrsatze zusammengefasst. 

Diese Samkhya-Lehre hat der erbabene Vishgu in der Er- 
scheinungsform des Kapila zum Heile der ganzen Welt verktindet. ®) 
Wenn iiber denselben ein gewisser angeblicher Vedantist [^ankara 
im Commentar zum Brahmasutra 2. 1. 1 *)] bemerkt, dass Kapila, 
der Verfasser des S^rnkbya-Systems , nicht Vishnu [gewesen] sei, 
sondem ein andrer Kapila, eine Herabkunft des Agni — der Tra- 
dition zufolge ; 

„Agni war dieser Kapila, der BegrBnder des Samkhya-Systems. ®)“ 
[Mbh. 3. 14197], 

so ist dies eine blosse Irrefnhmng der Menschen; denn aus sol- 
chen Traditionsstellen wie: 


1) ta ist mit der v. 1. nnd dem MS. einznfngen. 

2) Vgl. die Einleitnng zn VI. 1. 

3) TBiaXer prahd^taoan ist ein luterpunktionsstrich zn setzen; das Correlat 
zn dem daranf folgenden yot ist tal vier Zeilen welter nnten. 

4 ) S. 412, Z. 6 der Calcnttaer Ansgabe. 

5) Die Calc. Ed. bat ^yogcfi start "gdstraP. 

Abhandl. d. DMG. IX. 3. 


24 
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„Diese meine Geburt in dieser Welt hat den Zweck fur die- 
jenigen, welehe nach Erlosung aus der qualvollen Wohustatt verlangen, 
eine Aufzablung der Principien zn bieten, welehe zu der Erkenntniss 
des Selbstes stimint.“ [Bhag. P. 3. 24. 36] 
erfahren wir, dass kein anderer als (eva) der Sohn der Devahuti, 
eine Herabkunft des Vishnu, der Griinder des Samkhya-Systems 
war. Auch wiirde es eine uberfliissige Complikation sein , zwei 
[verschiedene] Kapilas aufzustellen. In jenem [Verse des Mbh.] 
ist das Wort Agni nur gebrauebt, weil [in Kapila] eine Kraft, 
die man Feuer nennen kann, eingegangen war, ebenso wie in dem 
Ausspruch des heiligen Krshna; 

„Die Zeit bin icb, die uralte, welehe die Welteii vergehen maebt."*' 
[Bhag. 11. 32] 

das Wort Zeit nur deshalb steht, weil die Kraft der Zeit [in 
Krshna] eingegangen ist; sonst wiirde ja auch der Krshna, wel- 
cher [den Aijuna] das allumfassende [Wissen] lehrte, von dem 
Krshna, der eine Herabkunft des Vishnu war, verschieden sein 
konnen. Dieser Hinweis [moge geniigen]. 

Den Baeh“) des Samkhya-Systems fiillte der Weise Kapila in der 
Vorzeit mit dem von den Upanishaden gequirlten Nektar an uud trankte 
[aus demselben] die Weisen bei dem Erkenntuissopfer. Da ich anf sein 
Wort vertraut und ihm als meinem Lehrer eine unwandelbare Liebe ge- 
schenkt babe, ist mir ein wenig von seiner Gnade zu Theil geworden; 
durch sie babe ich dieses Lehrbuch erlautert. 

Hier schliesst in dem von dem verehrungs- 
werthen Vijnanabhikshu verfassten Commen- 
tar zu Kapila’s Samkhya-pravacana das 
sechste Buch, in welchem das wesentliche 
rekapitulirt ist. Damit ist der Commentar 
zum Samkhya-pravacana zu Ende. 


1) Trenne janma lake. 

2) L "dargane mit dem Teste des Bhag. P. 

3) L. “kulyam mit der v. 1. und dem MS. 



Yerzeicliniss 

der wichtigsten technischen Ansdrucke im 
Samkhya-pravacana-bhashya.*) 


Die gelegentUch angefvhrten Zahlen hezeichnen die Seiten der vor- 
liegenden Uebersetzung. 


akhandatd, akhandatva nntheil- 
bare Einheit. 

akhandopddhi eine mit Worten 
nicht zu erklSrende Eigen- 
schaft, 110, 154. 
acetana angeistig, unbeseelt, = 
jada. 

ami Atom, von den Samkhyas 
nicht anerkannt, —paramdnu. 
atiprasakti, atiprasanga falsch- 
liche Uebertragung; der Eehler, 
dessenman sich schuldigmacht, 
wenn man einem Dinge zn- 
schreibt, was nnr einem andern 
angehort. 

adrshta die unsichtbare Kraft 
des Verdienstes nnd der Schuld, 
die moralische Bestimmtheit 
des Innenorgans. 
advmta-vadin Bekenner der 
Zweitlosigkeit, Anhanger Qah- 
karaearya’s. 

adhyavasdya Urtheil, Besehlnss, 
Entscheidnng, die Funktion der 
buddhi. 

anavasihd regressns ih infinitum. 
anigcara atheistisch. 


anumdna Schlnssfolgemng, die 
zweite Art der von den Sam- 
khyas anerkannten Erhennt- 
nissmittel. 

anuyogin a) dasjenige, was unter- 
schieden wird. 

b) ein Terminus der Nyaya- 
Philosophie: die Statte, wo 
eine Nichtexistenz constatirt 
wird, 69 Anm. 1 ; vgl. prati- 
yog.n. 

anuvyai asdya ein Terminus aus 
der Erkenntnisstheorie der 
Nyaya-Philosophie, 157. 
antahkarana das Innenorgan, 
Equivalent des Nervensystems, 
das feinste Produkt der Ma- 
terie. Dasselbe aussert sich 
als buddhi, ahamkdra oder 
manas. 

andha-parampard eine Tradi- 
tion, welche einer Kette von 
sich gegenseitig fuhrenden 
Blinden vergleichbar ist. 
anyatkd-khydti die Theorie, dass 
ein Objekt in einer andem als 
seiner wirklichen Form er- 


1) Einen vollstandigeren Wortindexwird meineAnsgabe desWerkes bringen. 

24 * 
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scheinen kann, 58, 199, 291, 
292. 

anyo ’nyd<p-aya circulus vitiosus, 
apara-vairdgya die niedere Stufe 
der Gleichgiltigkeit gegen die 
Welt, 3, 206. 

aparindmin der Verandemng 
nicht unterliegend , Epitheton 
der Seele. 

abhimdna Wahn, insbesondere 
der subjektivirende Wahn, die 
Funktion des aharnkara, ver- 
moge deren man dem Selbste, 
der Seele, zuschreibt, was in 
der That dem Korper, dem 
Inaenorgan oder den Sinnen 
angehort. 

abhivyakti Manifestirung, In-die- 
Erscheinung-treten. 
abkeda IdentitSt. 
abhydsa Uebung , insbesondere 
der* Meditation. 
ayavJdika nnlogisch. 
avacchinna charakterisirt. 
avacchedaka charakterisirend. 
aotkdrin = aparindmin. 
avidyd Nichtwissen, 224 ff. 
aciveka Nichtunterscheidung, ins- 
besondere von Geist und Ma- 
terie. 

avyakta unentfaltet. 
asakta innerlich tmberiihrt, so 
beschaffen, dass nichts haften 
bleibt, Epitheton der Seele. 
asahga dasselbe. 
asamprajhdta-yoga ein Terminus 
der Yoga-Philosophie : diejenige 
Stufe der Concentration, auf 
welcher das Bewusstsein ge- 
schwunden ist. 

asmitd Subjektivismus 224, 225, 
227. 

ahanikdra etymologisch ,der Ich- 
macher, das antahkarana als 
Subjektivirungsorgan, d. h. in 
der Eigenschaft , in welcher 
dasselbe die Idee des empi- 


rischen Ich zu Stande bringt. 
Seine Funktion ist der ahhi- 
mduta. Die gewohnlichelJeber- 
setzimg des Wortes aharpJedra 
mit ,Selbstbewusstsein‘ bringt 
nicht den Gedanken zum Aus- 
druck, dass der ahamkdra 
etwas materielles ist. 

dtivdhika hinuberfiihrend , Be- 
zeichnung des inneren Kor- 
pers, 317. 

dtman das Selbst , die Seele, 
welche ohne alle Attribute 
und Qualitaten ist. Dadurch 
dass die Seele das Innenorgan 
,erleuchtet‘, werden die bis 
dahin rein mechanischen Vor- 
gange in dem letzteren zu 
bewussten. Synonym mit prams 
und purusha. 

dtma-sakha Freude , Gluck des 
Selbstes, 85, 255. 

dtmdcraya der Fehler, dessen 
man sich schuldig macht, wenn 
man ein Ding aus sich selbst 
entstehen lasst. 

ddi-purusJia Urseele, s. v. a. Ur- 
wesen, 115 Anm. 2; vgl. 270. 

ddi-sarqa Urschopfung, 188 
Anm. 2. 

ddhydtmika subjektiv. 

dlocana Wahmehmung, 197, 
198. 

dvidyika aus dem Nichtwissen 
stammend, 173 Anm. 5, 272 
Anm. 4. 

dstika orthodox, d. h. die heilige 
Ueberlieferuug (den Veda, vor 
alien Dingen die Upanishads) 
anerkennend; vgl. ndstika. 

indriya Sinn. So heisst 1) das 
manas ,der innere Sinn‘, 2) die 
fiinf Sinne der Wahmehmung, 
und 3) die fiinf Fahigkeiten 
des Handelns. 



373 


%qvara Gott, als nittfecvara ,ewi- 
ger Gott‘ von den S&mkhyas 
nicht anerkannt ; vgl. hdrye- 
cvara. 

i<jvara-gitd ein Gedieht theisti- 
scher Eicktung, 22 Anna. 1. 

uddstna unbetlieiligt , Epitheton 
der Seele. 

upabhoktar ~ bhoktar, 
v.pabJioga = bhoga. 
updddna(kdrana) materielle TJr- 
sache oder Grundiage. 
upddhi heiset alles, was zu einem 
Dinge in Beziehung steht, ohne 
ihm wesentliek anzugehSren 
Oder eine innere Verbindung 
mit ibm einzugeben; das Kleid 
z. B. ist Upadbi des Menscben, 
das Wasser Upadbi der Sonne, 
die sicb in ibm spiegelt, das 
Innenorgan, die Sinne, der K6r- 
per sind Upadhis der Seele. 

aupddhika UpHdbi-artig oder 
dem Upadbi gebSrig. 

karana Organ. Unter diesen 
Begriff faUt das avtahkarana 
nnd die indnya. 
kamia-kartr-virodka das Gesetz, 
dass ein and dasselbe Ding 
nicbt Objekt and Sabjekt sein 
kann. 

kdya-vyuha die abematurlicbe 
Kraft mebrere Korper anzu- 
nebmen, 161. 

karana Ursacbe, nacb den Sam- 
kbyas nor von zweierlei Art: 
updddnad and nimitta^. 
kdrya prodacirt, Prodakt. 
kdryecvara gewordener Gott, 
7 Anm. 2 {— janyegvara, 235). 
Gegensatz nityecvara. 
kutasiha anveranderbcb, Epithe- 
ton der Seele. 

kevala isolirt, fiir sicb seiend, 


Bezeichnung der erlosten 
Seele. 

kaivalya Isolirung, Farsichsein, 
Erlosung; vgl. videliad. 

kshanika-bdhydrtha'vddin plur. 
eine baddhistischeSekte, 39,40. 

kshanika-vddin plar. eine bud- 
dhistiscbe Sekte, 34, 35. 

guna a) QuaUtat, vgl. nirgutia, 
saguna. 

b) Bezeichnung der drei 
Sabstanzen , welche die Ur- 
materie bilden, Sattva, Rajas 
and Tamas. Paul Markus in 
seiner vortrefflicben Abhand- 
lung liber die Yoga-Philo- 
sophie libersetzt das Wort 
guna plur. mit ,Essenzen‘ ; 
ieh lehne mich mehr an die 
Grundbedeutung an und sage 
,Constituenten‘. JedenfaUs ist 
die gewShnlicbe Uebersetzang 
,Qualitat‘ eine durcbaus irrige, 
wie am einfacbsten durch einen 
Hinweis auf das S&mkhya- 
sutra VI. 39 festzustellen ist. 
Die Materie ist triguna, d. b. 
besteht aus drei Strabnen, da 
sie unter dem Bilde eines 
Strickes, welcher die Seelen 
bindet, gedacht wird. Vgl. 70 
Anm. 1. 

golaka heissen die Korpertheile, 
welche Sitze der Sinne sind, 
192 Anm. 2, 318. 

gaurava uberfiiissige Compli- 
kation, compUcirte Auffassung ; 
Gegentheil Idghava. 

cit, citi, cetana, caitanya Geist, 
Erkenntnissvermogen , objekt- 
loses Denken. Alle vier Aus- 
driicke werden als Synonyma 
verwendet, um das Wesen der 
Seele {dtma-smrupa) zu be- 
zeicbnen , und sind j a nicbt 
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zu verwechseln mit dem 
Worte 

citta, welches das materielle 
Denkorgan^) bezeiehnet 
xind sowohl im specielleren 
Sinne = huddhi (11.43 Comm.), 
als im allgemeineren = antak- 
harana stebt. 
cid-rupa geistig. 
cetan&vant beseelt. 

jada materiell, unbeseelt, = 
acetana. 

jdti Genus, Genusbegriff. 
jati-samlcarya Vermengong der 
Kategorien, Combination ver- 
schiedener Arten, 128, 197. 
jiva empirische Seele, das mit 
dem Innenorgan und dem 
vitalen Princip {prdna) ver- 
bundene Selbst. 

jivan-mukta bei Lebzeiten erlbst. 
jivcm-niukti die ErlSsung bei 
Lebzeiten, eine Vorstufe der 
videha-mukti oder des videha- 
kawadya. 

judna a) Erkenntnissvermbgen, 
= cit u. s. w. 

b) Bezeicbnnng sammtlicber 
Fonktionen des anfakkarana^ 
Wahmehmen,Empfinden u. S.W., 
auch ganz allgemein Reception. 

tanmdtra plur. die GrundstofiFe, 
die unmittelbar vorangehende 
materielle Ursache der groben 
Elemente, = sdkshma-bhuta. 
tamos die dritte unter den Con- 
stitnenten {guna) der Materie, 
70 Anm. 1. 

tdrJdka heissen die Naiyayikas 
und Vaigesbikas. 
tushti jBeftiedigung* im tech- 
niscben Sinne, 226 ff. 


triguna s. unter guna b). 

dharmz-grdhaka-pramd^ ein 
Beweismittel , welches den 
Gegenstand in seiner Be- 
schafFenheit erkennen lehrt. 
dhdrand Hingebnng, 221, 222. 
dhydna Meditation. 
dhvamsa ein Terminus derNyaya- 
Philosophie : posteriore Nicbt- 
existenz, = pradhvamsa oder 
pradhvamsdbhdva. 

nastika heretiscb, die AntoritUt 
der heiligen UeberUefemng 
nicht anerkennend. 
nityecoara der ewige Gott, von 
den Samkhyas gelengnet. 
nimittaikdrana) Veranlassung, 
bewirkende Ursache , causa 
efficiens. 

nirguna qualitStlos , Epitheton 
der Seele. 

nirvtkalpaka jndna nicht-diffe- 
renzirte Vorstellong, 159 
Anm. 4, 198. Vgl. savikal- 
paka. 

paksha a) Meinung, b) Subjekt 
der Schlussfolgerung. 
para-vairdgya die hohere Stnfe 
der Gleichgiltigkeit gegen die 
Welt, 3, 179, 206, 238, 
250. 

paramdnu Atom, = anu. 
parindma Umwandelnng, Ver- 
anderung, Modifikation. 
parinamin, der Veranderung 
nnterbegend, Bez. alles mate- 
riellen. 

pdramdrthika wirklieh, real im 
hochsten Sinne, metaphysisch. 
P'Ums Seele, =r dtrnan, purusha. 
purusha Seele, = dtrnan, pums. 
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purushdrtha Ziel der Seele und 
des Menschen, 2 Anm. 1. 
pwry-ashfaka der Behalter des 
inneren KSrpers, 213. 
prakd^a Licht, Erleuchten, ins- 
besondere die Kraft der Seele, 
durchwelche die mechanischen 
Vorgange im Lmenorgan zu 
bewussten gemacht werden. 
prahrti ,Urmaterie‘, und in zwei- 
ter Linie ,alles, was aus dieser 
hervorgegangen ist‘, also ,Ma- 
terie‘ iiberhaupt. Diegewohn- 
liche Uebersetzung des Wortes 
mit ,Natur‘ triflft den Begriff 
nicht. 

praghattaJca eine Reihe vonSdtras 
21 Amn. 2, 238, 271, 274, 346. 
pratSnmba Abbild, Reflex, ins- 
besondere von den Beziehungen 
gebrancht , welche zwischen 
dem Innenorgan und der Seele 
bestehen. 

pratiyogm, a) dasjenige, woven 
man etwas unterscheidet. 

b) ein Terminus der Nyaya- 
Philosophie : Das positive Ge- 
genstiick, 11 Anm. 3, 69 
Anm. 1. Vgl. anuyogin. 
ywa#jft'VorsteUung, = pratyaya. 
pratyaksha Sinneswahmehmung, 
die erste Art der von den 
Samkhyas anerkannten Er- 
kenntnissmittel. 
prutyaya = praidii. 
pratyaya-sarga intellektneUe 
Schopfong, 218, 231. 
praBh&na Grundursaehe , Ur- 
materie, = prakrti. 
pradhvamsa, projdhvamsdbhdva 
= dkvamsa. 

pramdiM Erkenntnissmittel, Be- 
weis, Autoritat. 
prdJa-ta materielL 
prdg-abh&va ein Terminus der 
Nyaya - Philosophie : priore 
Niebtexistenz. 


prdrabdka beissen diejenigen 
Werke, welcbe begonnen haben 
ihre Prucht zu tragen. Ab- 
knrzxmg von prdraidha-pJia- 
laka (s. Comm, zu HI. 83). 
praudM-vdda kuhneBehauptung. 

pkala-baldt auf Grund des That- 
bestandes, 106, 118, 334 
Anm. 1. 

bandha Gebnndensein , Weltda- 
sein der Seele, der Zustand, 
in welchem dieselbe dem 
Schmerz unterworfen ist. 
buddhi a) Wahmehmung , Vor- 
steUung. 

b) das antahharana als Ur- 
theils- (Beschluss- , Entschei- 
dungs-)Organ, haufig aucb im 
Sinne von Gesammt-Innen- 
organ. Die gewShnliche Ueber- 
setzung ,Vemunft‘ oder,Mind‘ 
bringt den Gedanken nicht 
zumAusdruck, A&ss die buddhi 
etwas materielles ist. 
brahman n. der bekannte Ter- 
minus der Vedanta-Pbiloso- 
pbie, der von Yijnanabhiksbu 
umgedeutet wird auf die Ge- 
sammtheit der individuell ver- 
schiedenen Seelen, 325. 

bhdvand Meditation, 221. 
bhuta plur. oder coll, die Ele- 
mente, und zwar sowohl die 
feinen, unentfalteten Elemente 
{tanmdtra , sukshma - bhuta, 
bhiUa-sdkshmd), als auch die 
groben, entfalteten Elemente 
{sthula-bhutci) . 

bhoktar Geniesser, Bezeichnung 
der Seele, durch welche der 
Genuss , d. h. das Empfinden 
und Leiden, zum Bewusstsein 
kommt. 

bhoga Genuss, Empfinden, Leiden. 
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manas das antahkarana als 
innerer Sinn , (gelegentlich 
auch nach dem Zusammen- 
hange als ,Empfindungs- oder 
Wabmehimingsorgan‘ iiber- 
setzt). Da die Terminologie 
keine ganz feststebende ist 
(82 Anm. 1), wird das Wort 
vereinzelt ancb im Sinne von 
huddhi b) gebraucbt, so 11. 40, 
V. 69. 

median oder mahat der .grosse' 
Oder das ,grosse‘ (Princip, 
tatbid), Bezeiebnung von hud- 
dhi b). 

madJiyamika plur. eine bud- 
dbistisebe Sekte, 49. 

mdna = pramdna. 

mdyd der bekannte Terminus 
der Vedanta-Philosophie, von 
Vijnanabhiksbu als Synonymon 
von praJerti gedeutet. 

mdydvdda m. Illusionismns (die 
Lebre ’ind adj. 

illusionistiscb, 8 Anm. 5. 

mukti ErlSsung, der Zustand der 
zum Eiirsicbsein gelangten 
Seele. 

mula-kdrana Wurzelursaehe, = 
prakrti. 

mokska = mukti. 

yoga Concentration, Yoga-Prasis. 

rcyas die zweite unter den Con- 
stituenten der Materie, 70 
Anm. 1. 

laya Aufgehen in seine Ur- 
sacbe. 

Idghava nSchst liegende, natiir- 
liebe AufFassung, Gegentheil 
gaurava. 

lingo a) ebarakteristisebes Merk- 
mal, der Ausgangspunkt der 
Schlussfolgerung. 

b) Abkiirzting von liuga- 


deha oder ^garira ,der innere 
Korper‘, welcher aus dem 
Innenorgan, den Sinnen nnd 
den funf Grundstoffen bestebt 
(III. 9). Derselbe wird HI. 
11, 12 nocb in zwei verschie- 
dene Korper zerlegt. 

e) adj. aufgehend, 139. 
linam seine Ursacheaufgegangen, 
im Zustande der Ursache exi- 
stirend. 

vdkya-hheda ein Terminus • der 
Purvamimamsa : Satzspaltung, 
erklart 168 Anm. 5. 
vusand der in dem Innenorgan 
binterlassene Eindruck und die 
auf solehen Eindriicken be- 
ruhende Disposition, = sam- 
skdra. 

vikalpa a) Unentschiedenheit, 
eine Funktion des manas, vgl. 
samkalpa. 

b) Dilemma. 

c) eine Ausdrucksweise, der 
zufolge ein und dasselbe als 
etwas verschiedenes bebandelt 
wird, 157 Anm. 1, 199 Anm. 2, 
335. 

d) Ersetzung, 219. 
Vijiidna-vddin plur. eine bud- 

dhistisebe Sekte, 36, 46. 
videka-kaivalya und ^mvJcti ein 
Terminus der Toga-Philo- 
sophie : die Isolirung — , die 
definitive Erlosung der Seele 
nacb dem Tode. 
viparyaya Irrthum. 
vibhu alldurchdringend, allgegen- 
wartig, Epitheton der Seelen 
und der Materie. 
vxrakta gleichgiltig gegen die 
_Welt ge Worden. 
virdga Gleichgiltigkeit gegen die 
Welt. 

viveka Untersebeidung, insbe- 
sondere die von Geist nnd 
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Materie, aticliUnterschied,Ver- 
schiedenheit. 

viveka-jvdna die Erkenntniss der 
Vevschiedenheit vou Geist und 
Materie , discriminative Er- 
kenntniss. 

vishama-vydpti ein Terminus 
der Nyaya-Philosopkie : ein- 
seitige standige Begleitung, 
der Grand, weshalb bestimmte 
Urtbeile nicht umgekebrt wer- 
den konnen, 278 Anm. 3. 
vishayatu-sambandha ein Ter- 
minus der Nyaya-Pbilosopbie, 
erklSrt 17 Anm. 2. 
mtfi Aifektion, Alteration ; Funk- 
tion; Eegung, Wesensausse- 
rung. 

vairdgya = virdga ; vgk apara^ 
und para'^. 
vyalita entfaltet. 
vyavasdya ein Terminus aus der 
Erkenntnisstheorie der Nyaya- 
Philosophie, 157. 
vyavahdra allgemein verbreitete 
Vorstellung und Sprachge- 
braueh. 

vyashti-s^shti SchSpfung der 
In^ividuen, 231; vgl. sam- 
ashti-srshti. 
vydpaka a) = vibhu. 

b) ein Terminus der Nyaya- 
Philosophie: der standige Be- 
gleiter. 

vydpti a) AUgegenwart. 

b) ein Terminus der Ny4ya- 
Philosophie: die standige Beglei- 
tung, vgl. sama'^ und vishama’^. 
vydpya a) durchdrungen, erfiillt. 
b) ein Terminus der Nyaya- 
Philosophie; standig begleitet. 
vydvahdrika]aiidlaxs&g,em^msch. 

qabda autoritative Ueberlie- 
ferang, die dritte Art der von 
den Samkhyas anerkannten Er- 
kenntnissmittel. 


qunya-vddin eine buddhistische 
Sekte, = mddhyamika, 49. 

shdtkaugika secbsbiillig, Bez. des 
groben Korpers. 

saminti Illusion, 35 Anm. 1. 
Vgl. sdmvrtika. 

samsdra Weltdasein der Seele, 
deren Verbindung mit der 
Materie und dem Scbmerz, 
Metempsycbose. 
samskdra = vusand. 
sayuna mit Qualitaten behaftet. 
samkalpaY ora&tz, eine Funktion 
des manas, vgl. vikalpa. 
sahga innere, enge Verbin- 
dung. 

sattva a) Sein, Realitftt. 

b) die erste unter den Con- 
stituenten (qund) der Materie, 
70 Anm. 1 

samavdya InhSrenz, ein Begriff 
der Nyaya-Philosophie, den die 
Samkhyas nicht anerkennen, 
313—315. 

snmaveta inbarirend. 
sama-vyd,pti ein Terminus der 
Nykya-Philosopbie ; beidersei- 
tige standige Begleitung, der 
Grand fur die TJmkehrbarkeit 
eines XJrtheils, 278. 
samashfi-stshti Gesammtschop- 
fung, 211, 231 ; vgl. vyash^- 
srshti. 

samddhi Versenkung, Contem- 
plation. 

sampdtdydta gelegentiich berein- 
gekommen, 145 Anm. 1. 
samprajftdta-yoga ein Terminus 
der Yoga-Philosophie : die- 
jenige Stufe der Concentration, 
bei welcher nocb das Bewusst- 
sein bewahrt bleibt. 
savikalpaka jiidna dififerenzirte 
Vorstellung, 159 Anm. 4, 198 ; 
vgl. nirvikalpaka. 



378 


mhaTedri{kdranti) begleitendeUr- 
sache, = mmitta-Tcdrana, 14 
Anm. 1. 

illusorisch, 35 Anm. 1, 
49 Anm. 1, 173 Anm. 4. 
sdmdnyato drshta induktiv, 122. 
siddhi ,Vollkommenheit‘ im tech- 
niscben Sinne, 226, 229, 230. 
sukshana-bhuta s. unter hhuta. 
segvara theistiscb. 
sthula grob-materiell, Gegentbeil 


anu. Wegen sthula-hhufa 
s. unter hhuta. 
sphota jBedepter' 294. 
sva-Tcarman PflichterfuUung, 
221—223. 

svdlakshanya specifiscbe Unter- 
schiedenheit derMerkmale, 195. 

hdna. Befreiung vom Scbmerz. 
heya dasjenige, woven man sich 
befreien muss, d. i. der Scbmerz. 
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1/er naelisteliende Index, dessen Bearbeituiig von Professor 
CappeUer angeregt wnrde, gilt fur die zweite Auflage der In- 
dischen Spriiche; doch ist dnrch die am Schlusse angehangte 
Zusanunenstellung der einander entsprechenden Nummem der 
beiden Auflagen dafiir gesorgt, dass er auch zur ersten Auflage 
gebraucbt werden kann. Ueber die Anlage des Indexes babe 
ich nur Folgendes zn bemerken. Der Unsicherbeit, die die zum 
Tbeil wiUkiirbcbe Ansetzung und die aJpbabetiscbe Aufreibung 
von Sticbwortern fiir das Anfsncben mit sicb bringen, ist durcb 
reicblicbe Verweisungen von einem auf andere Axtikel zu be- 
gegnen gesucbt worden; viele Nnmmern warden unter ver- 
scbiedenen Sticbwortem aufgetubrt. Vollstandigkeit ist nacb 
Moglicbkeit erstrebt worden nicbt nur in Bezug auf den sacb- 
licben Inbalt der Spriicbe, sondem aucb in dem, was mebr ibrer 
DarsteUungsform angebort. Gleicbnisse und Bilder warden 
durchweg berucksicbtigt, cbarakteristiscbe Redeweisen und was 
sicb als Spricbwort zu geben scbien, soweit als notbig wortlicb 
au%efubrt; dergleicben erscbien an sicb des Interesses wertb 
genug und diirfte andererseits , weil leicbt im Gediicbtniss baf- 
tend, zur Auffindung scbon bekannter Sprucbe oft wiUkommenen 
Anbalt bieten. Aucb ist Bedacbt darauf genommen, die Nummem 
von Sprucben abnbcber Fassung unmittelbar aneinander zu 
reiben (worin vom Herausgeber scbon mit vieler Sorgfalt vor- 
gearbeitet war) ; solcbe Ziffern sind, statt des sonst gebraucbten 
Punktes, dnrch Semikolon getrennt. 

Moge der Index nicbt unwurdig befunden werden, als be- 
scbeidene Erganzung zu dem Werke zu treten, dem zu dienen 
er bestimmt ist. 


Breslau, im April 1893. 


V. 





Abhangigkeit von Anderen. 
Reichen. Emiedrigung vor 
■ Reichen. Unterhalt durch An- 
dere. — 325.526.580/1. 

726. 739. 754. 788. 1149. 
1451. 1477. 1540. 1596—9. 
1636. 1725 ; 3780. 1931. 2301. 
2420. 2561. 2920. 3038.3062. 
3150. 3362. 3612. 3719.3953. 
4000. 4102. 4103. 4106.4368. 
4643—5. 4921. 5267. 5271/2. 
5292. 5805. 5949. 5950.5967. 
5969. 6088. 6117. 6260. 6457. 
7101. 7337. 7580. 7584. 
Aufenthalt in fremdem Haase 
551; 1168; 6132. 3925. 
5805. 7584. 

VgL Betteln. Dienst. Un- 
(Mmigigkeit. 

Abhimanju 4802. 

Abhira 3969. 

Abschied, Worte beim, 4781. 
Abstammung, Herkunft obne 
Bedeutnng 845. 1423. 1958. 
3458. 

Vgl. Hohs Stellung. 

A b t r i 1 1. ,Einen A. schmiicken* 
3832. 

Ackerbau 1392. 1871. 1896. 
1897. 1898 ; 6607. 2413. 3048. 
6034. 6324. 7117. 7505. 

A. ; Acker, Feld ; Same (Midi.) 
56. 2035. 2037. 2038. 2300. 
2321. 3597. 4183. 4702. 
5273. 5337. 5454. 5455. 
7062. 

AbhandL d. DMG. IX 4. 


Acker, der immer wieder besSet 
wird 1313. 

„Aaf einem guten Felde findet 
man iippige Baume mit Dor- 
nen‘‘ 1736. 

SalzigerBoden 570. 1327. 2342. 

5275. 5608. 6499. 7234. 
Feld am Flussufer 5364 ; 5365. 
A^oka 1753. — A. wird durch 
den Fusstritt einer Schonen 
zum Bliihen gebracht 5691. 
5693. 

A^vatthaman 1879. 

Affe 107. 707. 1286. 6856. 7451. 
— Affe — Dieb 3878. 5973. — 
,6esang des A.“ 768. — Affen- 
fett 1532. 

, A f t e r , hundertmal gewaschen, 
wird doch nicht zum Auge'‘ 
2849. 

Agastja 416. 546.649.4086. 
4177. 6043. 

Allein. Was man nicht a. than 
soU 1391. — A. kommt der 
Mensch zur Welt u. a. 1354. 
1355. 1 500. 2335. — Vgl. 4791. 
Aloe 60;2856. 956. 5621.6644. 
Alter (Greisen-). Beschwerden, 
PlagendesA. 953.2103.2104. 
2349; 5936. 2826. 3772. 3833. 
5098. 5489. 5914. 5939.6193. 
7233. 7486. 

Begehren, Sinnlichkeit noch im 
A. 76. 80; 2349; 2428; 
5936; 5993. 3833. 4463. 
4631. 4913. 5451; 5452. 
5682. 6420. — A. Mann and 
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jnDgeFrau3065. 3536. 3592. 
4297. 4587. 4921. 6260. — 
Vgl. Weid. 

A. zu ehren 504. 505. 1155. 
1608. 2261. 2973. 3454. 
4038. 4222. 4238. 5580. 
6072; 6084. 6261; 6262. 
7453. — Dasblosse A. macht 
nicht ehrwiirdig 2456. 3275. 
3276. 3508. 3509. 6600. 
7040. — Vgl. 6072. 6084. 
Welcherlei Menschen das A. 
schmiickt , and welche es 
lacherlich macht 628. 
Verschiedenes 4262. 4919. 

6117. 7470. 

A. bei Dichtwerken 4141. 
Altern am Geist, a. am Korper 
939. 

,Altern“ 236; 237. 

A m e i s e 652 ; 4967. 4401. 4418. 
5589. — Fliegende A. 182. 
521. 6864. — Termiten 3090. 
4150. 7509. 

,Amme“ 1969. 

Amrta 2953. 5148. — ,A.“ 
527—9. 3608; 3803. — J^ektar 
war fur Raha der Tod and 
Gift ist Schmuck* 563. 
Amrta (Kraut) 6959. 

Angeb orenes W esen; eigene, 
urspriingliche Natur. Best^dig- 
keit, Unrei^nderlichkeit des a. 
W. 192. 349 ; 350 ; 5441. 544. 
773. 975. 980; 5325. 1613. 
1618. 1726. 2101. 2849. 2851 : 
5377; 7301—3; 7355. 3182. 
3193. 3248. 3295. 3296. 3314. 
3316. 3335; 3466. 3438. 4189. 
5220. 5242. 5433. 5690. 5943. 
6046. 6330. 6349. 6627. 6634. 
6763. 6770. 6772. 6935. 7162. 
7292. — Art lasst nicht von 
Art 801. — Dagegen 845. 
1958. 3458. 

A. Tugenden, Vorzuge, a. Fehler 
3. 442. 741,-2. 1272. 2748. 


3171. 4253. 5212. 5690. 
6078. 6103. 6147. 7297. 
7360. 7568. 

Vgl. Bose. Thoren. Umgang. 
AngehSrige, Verwandte, Haus- 
genossen. — Lob der — ; 
freundliehes Verhalten, Pflich- 
tengegen A.; Eintrachtzwischen 
A. 295/7. 386. 662. 685. 724. 
954; 2405. 1131. 1133; 2957; 
5787. 1585.1841.1959 2176. 
2234. 2446. 2495. 2738. 3163; 
3795. 3898. 4032. 4215. 4438. 
4513. 4538. 4784. 4867. 5282. 
5383 ; 5398. 55 1 0. 5543.5570/1 
(vgl. dagegen 2443/4). 5591. 
5610. 6266. 6343. 6415. 6556. 
6645. 6660. 6678. 6836. 6888. 
7200. 7225. 7341. — A. hesser 
als Premde; Premde An. vor- 
ziehen, ist thSricht 2125. 2618. 
4837. 5655. 6343. 6879. 7052. 
— Dagegen: Fremde, die nns 
nutzen , besser als schaden- 
bringende A. 1965;4930.2174. 
2311. 3988; 3989. 4386. — 
Vgl. 3034. 

Tadel der A. ; schlechte A. ; ■ 
Hader zwischen A. 3. 166. 
316. 1330. 1802. 1804. 
1965; 4930. 2016; 2746. 
2443/4. 2876. 3230. 4069; 
4113; 4120. 4386. 4511. 
4666. 4791. 4797. 5489. 
5734. 5735. 5946. 5967. 
6260. 6366. 6556. 6880. 
7273. 7515. 

A. nnd Freunde; Verhaltniss 
zu — , Verbindung mit — 
ist nichtig , bedeutnngslos, 
voriibergehend, leidvoll ;Han- 
gen an — getadelt 197. 293. 
655. 1076. 1312. 1376. 
1500/1. 1623. 1751. 1906. 
1909. 2051. 2515. 2969. 
3826; 4051; 4605. 3181; 
3338. 3613; 3819; 5200. 
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3826; 4793. 4075. 4105. 
4107. 4151. 4377. 4464. 
4791. 4984. 5093. 5102/3; 
5150. 5122. 5193. 5474. 
5800. 6624; 6948. 6625. 
6672. 6688. 7090. 7097. 
7231. 7489. 

Vgl. 1354. 1355. 2335. 
Ktiininer nm A. 2404. 3178. 
4106; 4108; 4110. 4315. 
5474. 

■ Ruhm, Ansehen durch A. (ge- 
tadelt) 1178. 1182. 3151/2. 
3341. 3508. 3509. 7282. 
Weibliche Verwandte 2407 ; 
2409. 6534. 

Verschiedmes 2442. 2785; 
2786. 5516. 

,Angeh6rige‘‘3169.3992.6734. 
Angenehmes. S. Oluck — 
Ungluck. 

Angesammelt. ,Wo sich etwas 
a. hat, von dort kommt es zum 
Vorschein“ 7599. 
Anhangendes, sich, 5907. 
Apsaras 1772. 2203. 2344. 

2418. 5280. 6985. 7285. 
Arbeit, Thatigkeit, Anstrengung. 
Fleiss. — Werth, Nothwendig- 
keit, Lob der A. 4. 42. 45. 94. 
115; 6594. 249. 291. 398. 424. 
538. 627. 697. 712. 915. 1003. 
1030. 1194.1195.1197.1199. 
1200—2. 1225. 1247. 1248. 
1249; 1256. 1250. 1254. 1255. 
1550. 1555. 1556. 1567. 1614. 
1707. 1739. 1767. 1814. 1852; 
1853. 1873. 1898. 1901. 1926. 
1979. 1980. 2073; 5124. 2150. 
2183. 2305. 2480. 2636. 2679. 
2835. 2838. 2877. 2972. 2976. 
2977. 2979. 3116. 3135. 3143. 
3227. 3306. 3404. 3416. 3516. 
3557. 3667. 3715. 3727. 3842. 
3949. 4007. 4121. 4172. 4261. 
4335. 4369. 4465. 4628. 4653. 
4849. 5049; 7327. 5084. 5089. 


5100. 5111. 5149. 5161. 5163. 
5211. 5283. 5286. 5323. 5333. 
5485.5589. 5640. 5652;5670: 
5661. 5812. 5816.5996.6057. 
6058. 6062. 6102. 6146. 6157. 
6347. 6461. 6559. 6614.6646. 
6870. 7075. 7171. 7281.7287. 
7298. 7327. 7452. 7554. 7598. 
7602. 

Lob menschlicher Anstrengung, 
nach Kraften geleisteter Ar- 
beit, Pflicht, anch bei man- 
gelndem Erfolg 1255. 1465. 
1888. 2976. 3094. 3949. 
5049; 7327. 5211. 5283. 
5556,7. 6062. 

Handeln besser als Reden, 
Wissen 113. 1199. 1817. 
2089. 2119; 2167. 3416. 
3987; 7586. 4369. 6448. 
6449; 6570. 7361. 

Aus seinem Thun wird der 
Mensch erkannt, beurtheilt « 
915. 1405. 1566. 1833/4. 
2387. 2593. 3191. 

,Von A. befreit wird nicht das 
saugende Kalb , nicht der 
Wanderer, wenn er in den 
Schatten tritt“ 5485. 

„Die Speise gelangt nicht in 
deinen Mund, wenn du nicht 
die Hand erhebst* 4007. 

A., menschliche , Bemuhung, 
Klugheit bedingt nicht Er- 
folg, Gliick, ist eitel gegen- 
iiber dem Schicksal 37. 79. 
91. 364—6 402. 567. 636. 
784.1196.1207.1292.1545. 
1728. 1729. 1813. 1862. 
2035; 2038. 2037. 2300. 
2310. 2974. 3183. 3287. 
3353. 3354. 3599. 3653. 
3776. 3815. 4025. 4267. 
4268. 4335. 4582. 4654. 
5228. 5641. 6336. 6859. 
7066. 7073. 7564. 

Werke des Verstandes, der 
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Anne nsw. verschieden- 
werthig 4474; vgl. 4393. 
4396. 

,Wenn die A. vollbracht ist, 
kiimmert sich Niemand run 
den, der sie vollbraehte* 620. 
Vgl. 7574. — Gesehafle, 
deren VoUbringer hinterher 
werthlos sind, geringgesehatzt 
werden 1299. 6612/3. 
Benif, Andere zu erfreuen, vom 
Uebel 1598. 

Erwerbsarten 3048. Vgl. 6324. 
— Grosse Untemebmnngen 
4872. 

Vgl. Schicksal. Trdgheit. 
Arguna 1288. 5295. 5711. 

^ 5782. 5784. 

Arja, Land der, 1025. 
Arka-Baum 5310. — A.-Wnrzel 
7226. 

Arme; Werke der A. 4393. 
4474. — .Lange A.* 393. 1885. 
3877. 4737. 5411. 

Arm nth. Uebel, Elend der A. 
98. 166. 189. 212; 619; 5408. 
213. 444; 685; 6506. 506. 
540. 615. 617. 641. 727. 1142; 
1143. 1190. 1203; 1265; 6302. 
1441. 1477. 1595 ; 6354. 1599. 
1674. 1722. 1723. 1743. 1786. 
1842. 1942. 2052. 2066.2112. 
2226. 2431 ; 7454. 2501. 2533. 
2539. 2622. 2675. 2774. 2780 
—4. 2813. 2828. 2873. 2970. 
2989. 3043. 3047. 3050 1. 
3061. 3074. 3427. 3573. 3585. 
3708. 3719. 3849. 3884. 4118. 
4494. 4557. 4790. 4827. 4913. 
4919. 4921. 4925. 4950. 5091. 
5190. 5296 5418. 5544. 5809. 
5823. 5924. 5949. 5961.6049. 
6112. 6117. 6137. 6156. 6297. 
6434. 6474. 6499. 6508. 6512. 
6539. 6640. 6668. 6723. 6795. 
7347. 7413. 7466. 7486. 7503. 
Lob der A. 25—7. 244. 726. 


850—3. 3760. 3827. 4340. 
5700. 6881. 7592. 
VerscJiiedenes 169; 1385; 

3007. 189; 7440. 192. 724. 
1011. 1152. 1535. 1722. 
1831. 1914. 2157. 2713. 
2753. 2776. 2778. 2836. 
2927; 7426. 3008. 3013. 
3389. 4587. 5574/5. 5699. 
6402. 6787. 6909. 
jArme verdauen Holz“ 4340. 
,Thiere nnd Arme werden nicht 
krank“ 1914. 

Vgl. Hunger. Beichthum. 
UnabhangigJ^t. 

Aruna 7050. 

Arnndhatl 4947. — (Stem) 
2815. 

Arzenei 1497. 1498. 1793. — 
,A.“ 3034. 3228. 3988; 3989. 
3999. 4010. 5108. 5866. 

,A. heilt noch nicht dnrch 
ibren blossen Namen* 6449. 
6570. — Vgl. 4369. 
,Gesunde branchen keine A., 
keinen Arzt* 2714. 5516. 
— Vgl. 4706. 

Vgl. Krankheit. 

Arzt884.999. 1598. 2287.2477 ; 
3861. 2957; 5787. 2961/3: 
6059; 6287; 6610 3559.4259. 
4591. 4706. 628’4— 6. 6288. 
6326. 

Anch A. werden krank 1000. 
2601/2. 6289. 

A. nnnutz 4197. 4591. 6326. 
Asche. ,Wer A. in die' Luft 
wirft, dem fallt sie auf den 
Kopf* 3724. 

Asketen (Anachoreten , Wald- 
leben). der A. 77. 169; 
1385; 3007. 858. 1070. 1076. 
1080. 1119. 1402. 1542. 1572. 
1637. 1687. 1725; 3780. 1808. 
1956. 2015. 2033. 2053. 2065. 
2218. 2304. 2450. 2578.2605. 
3077. 3085. 3153. 3169. 3174. 
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3328. 3362. 3439. 3728. 3780. 
3913. 4019. 4021. 4103. 4107. 
4163. 4368. 4372. 4376. 4444. 
4463. 4520. 4585. 4586. 4601 ; 
4772. 4758. 4785—7. 4825. 
4959. 4982. 4986. 5046. 5583. 
5714. 5799. 6052. 6086. 6154. 
6275. 6403. 6410. 6411. 6717. 
7738. 6759. 6764. 6789. 7029. 
6069. 7126. 7228. 7337. 7368. 
Sehnsuckt naeh dem Znstande 
des beschardichen Bussers 
844.1399.1443.1524.1525 
iParodie:lh22']. 2054. 2810. 
5560. 5713. 6068. 7238. 
7254. 

Pflichten ; Pehler der A, ; Ver- 
schtedenes 152; 153. 165. 
443.664.1334.1398; 4583; 
4584. 1919. 2000. 2373. 
2535. 2991. 3010. 3389. 
3621. 3709. 3757. 3850. 
3851. 4619. 4820; 4821. 
4833. 4919. 4921. 5756. 
6193. 6284. 

Askese, Kasteiungen. Werth 
der — 201. 233; 234. 742. 
912.1091.1109.1119.1154. 
2362. 2461. 2492. 2496. 
2751. 2753. 2761. 2839. 
2943. 2944. 3118. 3209. 
3825. 4096. 4100. 4640. 
5265. 5573. 6715. 6722. 
6724. 6731. 7212. 7226. 
7281. 

Askese, Asketenthnm ist imnutz, 
tboricht 1546. 1569/70. 

1997. 2763. 2769. 3153. 
3314. 3423. 3442. 4376; 
4873. 4983. 4986. 5222. 
5231. 5368. 5545. 5725. 
5881. 5929. 7065. 7218. 
7610. 

Bose Gesinnniig nnter frommer 
Maske 659. 2573. 2575. 
Bes(md£re Formen der Askese 
2567. 5339. 5841. 


jAskese* 4506. 

Vgl. Begehren (Entsagung). 
Frommigkeit. Maus. Bebens- 
weisen. 

Astrologie 1498. 1562. 1598. 
2538. 4602. 6288. 6793. — 
Astrologen getadeU 4650. 

VgL Zeichen. 

Astro nom, Loh des, 2898. 
Aufenthaltsort. Schlechter A., 
schl. Land ; — — zu meiden ; 
man wohne, wo es einem gut geht 
286; 3084; 4852; 6080. 337. 
699. 1209. 1295. 1785; 1786. 
1796—8. 1800. 1802. 1847. 
1947. 1984; 2638; 3929;7118; 
7224. 2136. 2168. 2476. 2477 ; 
3861 ; 3862. 3604. 3747. 4170. 
4130/1. 5059; 5081. 5070. 
5352. 5353. 5415. 6164. 6284. 
7560 — Ygl. dagegen 5085. 
A. oft wechseln, getadelt 3924. 
Guter A. 1013. 2136. 2168. 
7225. 

Vgl. Hedmath. 

A u g e, Lob des, 3676. 6932. 6959. 
,Das A. sieht nicht das Ohr* 
2907. — ,Das A. sieht sich 
nnr im Spiegel* 2148. — 
,Das A. sieht sich nicht satt 
an Liebem* 2595. 3273. 

A. der SchmoUenden 2915. 
,Was nhtzt ein blindes A.?* 
1940. — Vom Staar er- 
griffenes A. 3029. — Mit 
kranken A. gegen den Wind 
sehen 3817. 

Blick vierfach 1165/6. — Blick 
des Sehwachen (Weisen) 
2865. 2867. 4847. 
Augensalbe 1592; 2146. 6978. 
7568. 

A u s g a b e. Die A. , die Ein- 
nahme sehen 6366. 
Aeussere, das, offenbart die Ge- 
sinnung 848. 5986. — Da- 
gegen 1834. 
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Antoritat 880. 1943. 4620. 
6272. 

Bach. S. Fhtss. 

Bachstelze 1080. 1440. 2489. 

— vorbedeutend 1440. 5555. 
Backen. ,Die B. anfblasen“ 4701. 

— ,Schwatzen , dass die B. 
bersten* 1219. 

Baden. Lob des B. 2131. 2763. 
5430. 7239. — V orschriften 
for B. 3501. — In Kleidem 
b. 3501. 5431. — Sonst^ML 

— jB.*, jheilige Badeplatze* 
911. 2362. 4983. 6992. 6993. 

Balhlka 278. 

Bali 137. 149. 1713. 2939. 5439. 
5782. 6407. 

Bambusrohr 349; 350; 5441. 
6678. 6740. 

Barbier 1795. 4101. 6609. — 
B. ein Schelm 2278. 3400. — 
Ein B., der einen Bettler er- 
schlug 4101. — Im Hause eines 
B. sich rasiren lassen, verun- 
reinigt 3589. 

Bart. Wer Haare am Kinn, 
aber keine H. anf den Backen 
hat . . . 2295. 

Baum (Beisp., Vergl.) 90. 573. 
688. 1146. 1175. 1412. 1418. 
2118. 2312. 2314. 2443/4. 
2861. 3236. 3365. 3721. 3896. 
3985: 4082. 4129. 4164. 4556. 
4761/3. 4975. 5259. 5309. 
5426. 5571. 5879. 5921. 6165. 
6499. 6547. 6710. 6829. 6895. 
7108. 7328. 7344. — (Gleich- 
niss) 5109/10. 

Grosser B., Lob 2307. 2309. 

4768. 7171. 7500. 
Ehrenbezengnng vor dem Fallen 
eines B. 2572. 

Baume am Flussufer 390. 688. 

3234. 3288—91. 5939. 

B., die zusammenstehen 4404. 
4762. 5571. 


B. , an dessen Wurzel eine 
Schlange 2894. 4884. — 
Vgl. 978. 2240. 2250. 4929. 
7607. 

B. vom Sturm verschlagen 2682. 
,Der Holzhacker scblagt den 
Baum nieder, wenn er hin- 
untersteigt“ 1326. 

,Die geraden Baume werden 
gefaUt, die krummen bleiben 
stehen* 3564. 

B.-Blatt 6872. 

B.-wipfel. jJener, der auf 
einem B.-wipfel einschlief* 
3098/9.3706/7.4219. 5646. 
6293. 

Banmwolle 2590. 

B.-Baum. Lob 3802. — Tadel 
2919. 

B e a m t e. Nothwendigkeit der B. 
3737. 

Tadd, schlechte Eigenschaften 
von B. 403. 994; 2272; 
2513. 1072. 1270. 3590. 
3739; 4903. 5751. 6287. 
7017. — Sonst 5750. 

Amt, Tadel 226. 5948. 

Zn einem A. sichEignende, nicht 
E. 2124; 4303/4. 4500/1. 
Begehren, Leidenschaften, 
Sinnlichkeit. — Begehren. 
Gier, Habgier; Tadel 53. 124. 
277. 426. 484. 546. 585. 591. 
610. 615. 1007. 1047. 1161. 
1170.1449.1515.1650.1656. 
1759. 1946. 1974. 2011; 6439. 
2028 ; 3687. 2047. 2080. 2082. 
2193. 2291. 2351. 2400. 2506, 
2596. 2598 — 2600. 2645. 
2725; 4660. 2739/40. 2752. 
2762. 2794. 2967. 3052. 3064. 
3071. 3096. 3273. 3391. 3565. 
3592. 3680. 3758. 3798. 3805. 
3882. 4024. 4055. 4087; 4643 
—5. 4224. 4519. 4523. 4525. 
4670. 4814. 4908. 5003. 5042. 
5164.5203. 5270. 5451. 5452- 
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5660. 5711. 5730. 5794. 5800. 
5858. 5880—7. 5985. 6079. 
6222. 6387. 6804. 6850. 7123. 
7159. 7187.7213.7511.7581. 
,Einer, der von zu heftiger Beg. 
ergriffen wnrde, bekam einen 
holzemen Schopf* 129. — 
,Ueber dem Hanpte dessen, 
der von zn h. B. ergr. ward, 
tanzt ein ]fed‘‘ 150. 

B. hat keine Grenze, wachst 
mit der Befriedigung , ist 
nicht zu sfittigen 832. 1090; 
2220; 3789; 3791; 4699. 
1213; 5168. 1246. 1449. 
1646. 2036. 2211. 2332. 
2506. 2674. 3059. 3241. 
3266. 3272. 3273. 3576. 
3582. 3696. 3955. 4184; 
5053—6. 4339.4636.5168. 
5276. 5579, 5739. 6030. 
6387. 7097. — Verlangen 
wachst nach . . . , je mehr 
man sich ihm hingiebt 1246. 
Trieb die Quelle alles Handelns 
14. 

Man verlangt nach dem, was 
man nicht hat , und mag 
nicht, was man hat 633. 
4675. — Leieht zuErlangen- 
des wird nicht beachtet 7130. 
— Etwas in Aussicht stehen- 
des Gutes erscheint schSner 
als ein vorhandenes 863. — 
Wunseh Zukunftiges anzeigend 
6032. 

Aufhebung der Gier durch 
Nichtwollen 1650. 

Wer keine Wiinsche hat, be- 
kleidet kein Amt usw. 3786. 
Verschiedenes Verlangen 211. 
6059. 

Leidenschaft, 369.1604. 
1608. 1638—45. 1647—49. 
1657. 1765. 1863. 1994. 
2031. 2351. 2645. 2831. 
3029. 3031. 3251. 3670. 


4026. 4376. 4814. 5203. 
5725. 5730—2. 6244.6387. 
6675. 6725. 6823. 6829. 
Sinne , Sinnliehkeit , Sinnen- 
genuss — unheUvoll, eitel, 
zu beheiTSchen 100. 248. 
254. 358. 607. 667. 668. 
681. 822. 893. 960. 993. 
1112—22. (1114;) 2266; 
3867. 1147. 1409. 1421. 
1491. 1569/70. 1604. 1639. 
1652. 1942. 1943. 2080. 
2082. 2260. 2266. 2329. 
2337. 2416. 2422. 2705. 
2830. 2874. 3067. 3077. 
3125. 3166. 3192. 3476. 
3705. 3920. 4094. 4121. 
4195. 4380. 4383. 4402. 
4441. 4467. 4481. 4525. 
4632—4. 4636. 4670.5008. 
5493. 5590. 5710. 5778. 
5929. 5997. 6024.6221—5. 
6229. 6242. 6419. 6521. 
6616. 6617. 6724. 6731. 
6759. 6823. 6887. 6950. 
7029. 7032. 7089. 7172. 
7177. 7476. — Dagegen 
2635. 

Macht der Sinnenwelt, der Be- 
gierde 80. 776. 832. 1060. 
1398. 2349; 2428; 5936; 
5993. 2473. 2917. 3833. 
4463. 4464. 4583; 4584. 
4631. 4809. 5451; 5452. 
5682. 6420. 

Sich an das mit den S. Wahr- 
nehmbare zu halten 6778. 
Entsagung, Gleichgiiltigkeit ge- 
gen die Sinnenwelt, Freisein 
von Sinnliehkeit, Ueberwin- 
dung von Begierden und 
Leidenschaften, Selbstbeherr- 
schung, Selbstuberwindung, 
innere Rube 26. 127. 227. 
290. 369. 399. 538; 7373. 
594. 614. 667. 668. 678. 
740. 742. 810. 816. 822. 
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823. 844. 851. 858. 893. 
905; 4805. 911. 916. 949. 
971. 1047—51. 1079. 1091. 
1115. 1151. 1195. 1220. 
1341/2. 1384. 1443. 1450. 
1487. 1573/4. 1626. 1639. 
1656. 1717. 1731. 1765. 
1931. 2033. 2062. 2063. 
2225. 2329. 2346. 2360. 
2458. 2473. 2578. 2587. 
2597. 2609; 7475. 2705. 
2753. 2769. 2830. 2831. 
2943. 2998. 3028. 3031. 
3067. 3097. 3132. 3142. 
3153. 3167. 3174. 3330. 
3389. 3442. 3452. 3520. 
3563. 3680. 3718. 3721. 
3749. 3750. 3775. 3800. 
3960. 3961. 3963. 3975. 
4021. 4024. 4026. 4176. 
4180. 4184; 5053; 5056. 
4211. 4310. 4380. 4383. 
4441. 4444. 4463. 4479. 
4491. 4499. 4513. 4520. 
4560. 4578. 4637. 4676: 
6178. 4779. 4780. 4785. 
4806. 4814. 4877. 5003. 
5008. 5017. 5032. 5042. 
5046. ,5047. 5256. 5270. 
5308. 5452. 5521/2. 5688. 
5717. 5724. 5994. 5997. 
6030. 6031. 6091. 6118. 
6158/9. 6190. 6222 6388. 
6438. 6439. 6441. 6484. 
6518. 6559. 6616. 6617. 
6673. 6680. 6722. 6734. 
6822. 6887. 6964. 7015; 
7016. 7032. 7078. 7081. 
7106. *7154. 7200. 7373. 
7475. 7485. 7531. 7534. 
7537. 

Wir heucheln nor Entsagang 
247-3. 4464. 

Bose NeigUDgen beseitigen 
4234. 6189. 

Bethatigung der Sinne, Genuss 
ohneBegierde.mitilass 129; 


150. 1569/70. 3450. 5108. 
5450. 6070. 7172. 

Gennss empfohlen, Lob des 
6. 676. 1243; 1296. 2330. 
2635. 2767. 3963. 4244. 
4640. 5088. 5473. 5942. 
6581. 6733. 6808. 7065. 
7079; 7080. 7211. 

Vgl. Reichthum. 

G., vergtoglicher, gefahrlicher, 
2001. 4047. 

G. ist gleieh bei Beichen and 
Armen 1152. 5699. 6402. 
Vgl. Qliick — Ungliick 
(Freuden — Leiden). 
Begriissnng eines Gastes 1478. 
Behalter, ein reiner, rerleiht 
aueh nichtigem Dinge Werth 
1544. — B. nimmt nur so viel 
aof, als er fassen kann 4760. 
Beharrlichkeit, Ansdauer 
61; 1982. 269. 281. 301—4. 
694. 887. 1247. 1767. 1987. 
2357. 2636. 2720.2748.3562; 
4109. 3775. 3842. 4342.5362. 
6246. 6345. 7049. 7236. 7434. 
7508; 7509. 

Bein. ,Die B. ausstrecken, wenn 
mam in ein abgetragenes Ge- 
wand gehullt ist* 7456. — 
,Sicb an das B. des Feindes 
klammern, wenn man zu ver- 
sinken droht* 6377. 
Beisitzer im Gericht 2077. 
2185. 3103. 3136. 3483; 7033. 
4819. 5060. 

Berathung. S. Rath. 
Beredsamkeit. S. Rede. 
'BeTg(Beisp., 161; 2840. 

2377. 2579. 6^7. — Anf 
einem B. 4212. 

Unwirthliches Gebirge besteige 
man nicht 3997. 

,Hat der Wanderer einen B. 
erreicht, so freut er sich fiber 
die Ebene anf der H6he“ 2888. 
,Felsan der Meereskfiste* 7565. 
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„Berge schwimmen fibers Meer“ ; 
jSteine schwimmen auf dem 
Wasser“ 768. 4104. 6204. 
7451. 

Bergkrystall 1317. 
Bescheidenheit 59. 588. 

2095. 2329. 2460. 2597. 2604. 
2641 . 2755 ; 6070. 2808. 3363. 
3451. 3800. 3986. 4194. 4222. 
4253. 4310. 4814. 56 i 7. 5688. 
6146. 6705. 6750. 6882. 7178. 
7332. 7354. 

Besitz 2188. 3168.4235; 4822. 
4570. 6040. 6041. 7441. 

Nut soviel als zum Lebensunter- 
halt erforderlich ist, diirfen 
die Menschen als ihr Eigen- 
tbum befracbten ; mebr ist 
Diebstahl 5488. 

Fur besitzlos Geltende 4570. 
Bestan digkeit, Charakter- 
festigkeit, Sichgleichbleiben in 
Gliick und Ungliick 40; 7425. 
60. 82. 355. 597. 831. 976. 
1237. 1519.1534.1737.2097. 
2219; 2684. 2313.2557.3466. 
3562; 4109. 3723.3887.4242. 
4270. 4748. 4751. 5705. 5954. 
6106. 6147. 6148. 6150. 6316. 
6500. 6794. 6857. 6874. 7091. 
7232. 7243. 7291. 7292. 7565. 
Lange Stand Haltendes 7100. 
Betel 932. 2535. 2614. 2809. 

7417. — Lob des B. 2536. 
Bette In, bitten; Tadel des B. 
1074. 1410. 1540. 1635. 1637. 
1741. 1985. 2053. 2316. 2420. 
2519.2542; 2548.2590.2811; 
4880; 7313. 2968. 2982. 3313. 
3443. 3565. 3953. 3973. 4000. 
4027. 4312, 4343. 4368. 4384. 
4489. 4588. 4643. 4650. 4952. 
5021. 5436. 5560. 5762. 5794. 
5805. 5950. 5956. 6034.6052. 
6760. 7173. 7266. 7287. 7387. 
7486. 7580. 

Lob des B. 4102. — Welcherlei 


Menschen man nie um etwas 
bitten soli 1520. 

Fromme Bettler. S. Asketen. 
Tadel, Spoil fiber fr. B. 
3400. 6059. — ,Fr. B , der 
auf einen Ast geklettert war“ 
3978. 

Bettstelle. ,Eine B. wird, weil 
sie Wanzen beherbergt, mit 
einem Stocke geschlagen" 2892. 
Schatten einer B. 98. 

Beugen. .Fruchtbeladene Baume 
und tugendhafte Menschen b. 
sich‘‘ 3365. — Man soli sich 
weder zu sehr bficken, noch zu 
sehr erheben 3555. 

Bewahren. Es werdenb. dnrcb ... 
513. 6074. 6742/3. 6862. — 
In der Gewalt haben soil man 
. . . 7611. 

Schlecht anfgehoben (, wie Milch 
in einem Hundebalge* usw.) 
6596. — „Schlecht gebfitet* 
(vgL ,Bock als GSrtner”) 
3738. 7342. — Ungehfitetes 
besteht, wenn das Schicksal 
es hfitet . . . 567. 3902. 

Beweglichkeit, wo einSchmuck 
736. 

Bharanda (Vogel) 1424. 

Bharat a, Erzahlnng von den, 
932. 

Bharavi 5487. 

B hi m a 4832. 4840. 6345. 7494. 
7526. 

Bhishma 747. 

Bhrgu 4086. — Sohn Bs. 928. 
5073. 7061. 

Biene 325. 378. 409. 425. 
487. 645. 700. 1145. 1999. 
2001. 2080. 2082. 2083. 2128. 
2149. 2742. 2939. 3409. 3798. 
4015. 4083. 4382.4675.4676; 
6178. 4678. 4679. 4891. 5126. 
5127. 5139. 5165. 5562. 5770. 
.5851. 5857. 5917. 6605. 

7124/5. 7515. 
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Irrthum der B. 409. 2936. 
3998. 4018. 

Bienen und Elefant 2061 . 2080. 

2534. 2759. 4749. 5766. 
B.-schwarm (Vergl.) 1986. 
2463. 2488. 2658. 2660. 
Birke, Lob der, 2990. 4618. 
Blasebalg 2767. 5372. 
Blasinstrument. ,Ein B. giebt, 
wenn man ibm das Mundstiick 
bestreicht, einen lieblichen Ton 

von sich“ 1930. 5874. 

so lange es am Mnnde hangt 838. 
.Blind” 358. 719, 1899. 1932. 
2805. 3336, 4010. 4062. 5010. 
(. . . erkennt nicht) „wie der Bl. 

die Farben” 2114. — . 

die Sonne” 5373. 

,B1. ohne Fiihrer” 5004. 

.Rl. sahe nicht trotz vor ihm 
stehender Lampe* 7594. — 
.Was niitzt dem ein Spiegel, 
der keine Angen hat ?“ 5380. 
B 1 u m e n 1 1 8. 2 1 53. 6037. 6684. 
6747. 

Bl. und SesamkSmer 2562. 
7242. 

Bl.-biischel 1845. 
Blamenleserin 3702. 
Blumensprache 1523. 6663. 
Blutegel 2368/9. 2370. 2986. 
4629. 5139. 

Bluthen aosser der Zeit 2860. 
4611. 

Bluthe und Frucht 4373. 
Bock 4459. 4838. 5179. 7356. 

„B. ah Gartner“ 3738. 7342. 
B 0 g e n 4339. 5300. 5369. 6776. 
6851. 7289. 7499. 

,B. aus weichen Grasem” 360. 
1811. 

B 3 s e. B. Thun, Siinde, Unreeht, 
Laster, Fehler. schlechte Eigen- 
schaften ; b6se. schlechte Men- 
schen. — B. Thun straft sich, 
Tadel des B. , WamuTig vor 
B. 128. 220. 225. 282. 406; 


558. 894. 944. 1260. 1382. 
1575. 1677. 1856. 1924. 1932. 
2236/7. 2397. 2873 (vgL 1220). 
2887. 3236. 3238. 3466. 3574 ; 
5219. 4052, 4055. 4056 (vgl. 
4097). 4059. 4117. 4367. 4629. 
4999. 5044. 5275. 5528. 6754. 
6946. 7271. 

B. straft sich an der Nach- 
kommenschaft 4117. 5218; 
5219. 

Gewaltsam B. thun 4403. 
Arten, Ursachen der Siinde, des 
Lasters 248. 894. 1 665. 6242. 
7177. 

Erne S. fnhrt zur Sundhaftig- 
keit 1810. Vgl. 5481. 
Verborgenes b. Thun, Zeugen 
des — 3368/9. — B. Ge- 
wissen 1779. 2173. 2883. 
— Aeussere Anzeigen dessen, 
der etwas B. gethan hat 4590. 
Wissentlich, unw. sich Ver- 
gehende 481/2. — B. Vor- 
stellungen 1904 7700. 

Die Welt ist b6se, liebt und 
iibt das B., Bose giebt es 
viel 1107. 1325.1381.1652. 
2187. 2928. 2986. 3107. 
3907. 4384. 4778. 5052. 
6420. 6895. 6958. 

Grosse Siinden 329. 2993 . 
2994. 4492; 4493; 4495. 
4856. 4857. 6668, 7367; 
7428. 

Laster, Fehler, schlechte, scha- 
denbringende Eigensehaften, 
schL Wandel 3. 35. 54. 114. 
145/6. 166. 252. 282. 497. 
615. 689. 712. 744. 750. 
786. 1029. 1149. 1486 (vgL 
7207). 1674.1849.2739/40. 
2831. 2991. 2993; 2994. 
3313. 3542. 3711. 3754. 
3758. 3764. 4858. 4872. 
4932; 4933. 6164. 6313. 
6463. 6615. 6711. 7187. 
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7382. 7486. 7550. 7576. 
7581. — V erscliiedene(s), 
Schlechte(s) 1796—8. 1800. 
1802. 1803. 1844. — Ver- 
kehrtheiten 2629. 3007 — 10. 
3389. 3757. 4000; 6260. 
4587. 4913. 4919. 4921. 
5465. 5751. 5756. 5773. 
6117. 6284. 6434. 6608,9. 
UnEieinliche , verunreinigende 
Handlungen 2615. 3589; 
6460. 3710. 4038. 4434. 
6358. 7433. 7522. 

B., schlechte, gemeine Menschen. 
Verschiedenes 3. 8. 142. 
147; 2361. 155. 257. 311. 
754. 775. 826. 836. 838. 
842. 860. 1019. 1832. 1942. 
1954. 2016. 2214. 2429. 
2471; 6905. 2857. 2860. 
2883. 2885. 3296. 3660. 
3806. 3824. 4037. 4150. 
4295. 4334. 4384. 4415. 
4858. 4882. 4971. 5412. 
5551. 5900. 6214; 6899; 
6900. 6219. 6672. 6783. 
6871. 6886. 6904; 7039. 
6966. 7095. 7153. 7245. 
7249. 7289. 7382. 7467. 
B. , G. sind unverbesserlich ; 
mildes Verhalten gegen sie 
fruchtlos 339; 2285; 4674. 
547. 980; 5325. 2849.2851. 
3248. 3295. 3316. 3349. 
4189. 4334. 5943. 5991. 
6046. 6330. 6770. 6772. 
6991. 7245. 7467. 
Ehrerbietung ans Klngheit 
gegen B. 52. 1960. 7543. 
— Dagegen 3027. — Milde 

5869. — List, Falsch- 

beit 2738 2861.4813. 

6971. 

Strenge , Abwehr gegen B., 
Todtnng von B. empfohlen 
20. 324. 1163. 1380; 1387. 
2046. 2396. 2948; 3446. 


4232/3; 4725; 6263. 5623. 
7286. 7379. 7467. 7544. 
Wenn die B. die Macht bes^sen 
. . . 3824. 6886. 6904; 
7039. 


Boser Gesellschaft, Umgang mit 
B. verdirbt Gnte, bringt Ver- 
derben ; B., Schlechte, Nied- 


rige zu meiden 21. 32. 58. 
252. 414. 744. 747. 758. 
1241. 1295. 1793. 1944. 
2046. 2212. 2621. 2704. 
2850. 2859. 2881. 2882. 
2892. 2991. 3034. 3111. 
3498; 7462. 3499. 3500. 
3677. 3758. 3778. 3795. 
3885. 4338. 4473; 7405. 
4492. 5119; 5120; 5126; 
5141. 5315. 5412. 5655. 
5951. 5953. 6031. 6051. 
6106. 6341; 7381. 6564. 
6696. 6937. 6961. 7402. 
7405. 7463. 7491. 7545. 
7546. 


Umgang mit Schl. verdirbt 
den angeborenen Charakter 
Guter nicht 6747. 7292. 

B. im Gliick, Ungliick 1954. 
2837. 3325. 6871 (vgl. 6872. 
6876). 7467. 

Wohlergehen Boser, Sehlechter 
55. 171. 2743; 7052. 3102. 
3793. 4057. 4278. 4604. 
Bote, Botschaft. S. Gesandte. 
Brachvogel 1712. 

Brahman (Gott) 2643. 3142. 

5834. 6277. 6603. 
Brahman, das. S. Wdtseele. 
Brahmanen. Wiirde, Macht; 
Pflichten gegen B. ; Lob 359. 
649. 662 ; 664. 686 ; 4223'. 696 ; 
3437. 878. 889. 1046; 1368; 
4720; 7166. 1216. 1878. 2007 ; 
4504. 2098—2100. 2172. 

2231. 2477; 3861.2771.2945. 
2949. 2973. 3020. 3076.3351. 
3439. 3575. 3631. 3861. 3868. 



12 


4038. 4177. 4509. 4511. 4512. 
4824. 5266. 5326. 5497. 5582. 
5741. 5987. 6160—2. 6464. 
6677. 6703. 6719. 6754. 7214. 
7215. 7485. 7514. 7552. 7557. 
Pflichten, Pehler von B. ; Ver- 
scMedenes 230. 278. 497. 
539. 625. 755. 1408. 1641. 
1674. 2084; 2394; 6450. 
2230. 2360. 2373. 2456: 
2457; 4388; 4390; 4457; 
4506; 6163. 2709. 2991. 
3009. 3382. 3414. 3501. 
3663. 3800. 3916. 3992. 
4086. 4301. 4499. 4502. 
4505—8.4513. 4641.4673. 
4919. 5094. 5145. 5750. 
5751. 5756. 5843. 5891. 
6009. 6042. 6078; 6880. 
6117. 6165. 6251. 6270. 
6284. 6466. 6481. 6502—4. 
6540. 6608. 6724. 6731. 
6823. 6891/2 (vgl. 536). 
7212. 7213. 7429. 7469. 
7501. 7520. 7559. 7578. 
Tadel, Germgschdtzmig, Spoil 
iiber B. 70. 973; 2586; 
5026. 2552. 2637. 4301. 
4500. 6059. 6831. 

B. (Beisp.) 266. 267. 405: 
5649. 926; 4422. 1393. 
4182. 4497. 

jEines gleichgiiltigen B. Opfer- 
butter ranben die Baben" 
4507. 

B.-mord (aucJi als Massstab 
fur grosse Sunden ) 235. 329. 
429. 2182. 2197. 4492—5. 
5656. 5885. 7165. 
Branntwein. , Alter B.* 1052. 
B.-gefass unrein 339. 2285; 
4674. 

Brhada9Va 2739/40. 
Brhaspati 70. 439. 468. 575. 
1319. 1579. 2236. 3454. 4416. 
4486. 4487. 5375. 6817. 7061. 
7406. 


Bruder871; 873. 2465. 3898. 
4791. 5282. 5320. 6660. 6678. 
6740. 7553. 

Peindschaft unter Briidem 
1406. 

Als B. Geltende 6980. 
Brunnen. ,B. besserals dasMeer“ 
793. 1271. 2744; 2747.7422. 
,B. schwellen nicht an wie das 
Meer“ 1583. 

,Im B. und im Meer schopft 
ein Krug gleich viel Wasser” 
5267. 

,B., durch Gr3ser verdeckt“ 
2870. 

,Dies ist des VatersB., sprechen 
elende Wichte und trinken 
salziges Wasser“ 5415. 

„In den B. fallen" 885. 

„Einen B. graben" 5448 ; 6337. 
„Einen B. graben, wenn das 
Haus in Brand steht* 5479. 
Bruns t der Thiere 3541. 
Brustbeere 3644. 

Bucher, geschriebene, wo vor zu 
hiiten 1227. 

Bucklige 6618. 6619. — ,Ein 
B. wurde Purst" 6601. 
Buddha 2005. 3086. 6727. — 
B. und die Weiber des M&ra 
3173. 

Buffel 4838. — B.-Kuh 4115. 
Buhldirnen; Verkehr mit B. 
— 488. 516. 548; 6280. 

755. 1146. 1458. 1593. 1598. 
1635.1749.1810. 2216. 2391. 
2511. 2961/3; 6611. 2993. 
2994. 3348. ^61 ; 3787. 3847. 
4000. 4389. 4587. 4650. 4909. 
4919. 5315. 5737. 5762.5797. 
5900. 6119. 6278—80. 6702; 
6768. 6739. 7201. 7441. 7540. 
— Alte Hnre wird eine Bet- 
sehwester 7459. — Hurensohn 
3591. 

Bundnisse. Verschiedene B.; 
Regeln fur Schliessnng von B.; 



13 


Verschiedenes^^l. 1036.1348. 
1407. 1530. 2672. 3944.3958. 
4413. 4449/53. 4566. 4726/7. 
5066. 5483/4. 6721. 6740. 
6746. 6784. 6806. 6812. 

6814—6. 7329. 

Burg. Werth, Nothwendigfeeit ; 
richtige Besehaffenheit , Ver- 
wahrnng, Einnahme einer B. 
23. 109. 193. 411. 501. 711. 
1284. 1377; 6363. 2523/4. 
2676 ; 2677 ; 6226. 2842. 2845. 
3215. 4139/40. 6239. 6249. 
Biirge 2637. 

Busen, weiblicher, 210. 250. 
651; 1516. 654. 728. 874. 
1446. 5305. 6009. 6010. 6432. 
6858. 

B. als Beisp., im Verql. 1203 ; 
1265. 2166. 4085; 5871. 
,7134. 7185. 7265. 

,Je hOher sich der B. hebt, 
desto scheler blickt das Auge* 
5133. 

Butter, Lob der, 681. 2218. 
2563. 4673. 5473. 5773. 

6009—11. 6528. 6775. 7417. 
Mit der Hand zu B. geriebenen 
sauren Rahm geniessen 6358. 

Qakbotaka (Baum) 387. 1603. 
()&liyahana 1499. 
(Jalmali-Baum 7359. 
Calmus 6773. 

9ambara 4716. 6407. 
y an dill, Mutter der, 3535. 
yankha, Schatz 3950. 
yaphari (Pisch) 59. 3160. 4496. 
yarabha 6788. 
yatrumgaja, Besteigung des, 
5476. 

yesha 4569; 6750. 5818. 6012. 
7089. 

yibi 1547. 

y irlsha-Bliithe 6459. 
yiva 6h. 777. 1436. 2018. 
2049. 2117. 2303. 2643. 2655. 


2779. 3142. 3208. 4497.4978. 
5033. 5834. 6277. 6457. 6470. 
6859. 

Verehrung^h&s 127. 779. 844. 
1399. 1525. 2015. 2329. 
2425. 2566. 3129. 3362. 
3575. 3741. 4279. 4519. 
4520. 4758. 4775. 4859. 
4982. 5046. 5799. 6031. 
6068. 6275. 6462. 6717. 
7160. 7228. 7238. 7254. 

und Vishnus 1945. 3951. 

4775. 7173. 

y. und das Gift 2117. 3376. 

4886. 7387. 7388. 

Treiben in ys. Hause 164. 
Scblange auf ys. Hand, an ys. 

Halse 4738. 6852. 7525. 
y. und sein Stier 2566. 6160. 
— 1713. 

yravana; Wetter im Monat y. 

(Aprilwetter) 7558. 
y u d r a 1085 ; 7544. 2008. 2456 ; 
4388;4390;6163.2457;4506; 
6540. 2464. 2709. 4503.6084. 
6501-4. 6596. 6607. 7212. 
7493. 7541. 7559. 
yukra 7061. 

Da9aratba 1995. 3495. 
Dadhik'i 1547. 
Dambhodbhava 2739/40. 
Damm. ,Em D. bricht durch 
Wasser zusammen*, D. von 
Sand, steinemer D. 541 ; 2367. 
1832. 2945. 6515. 

,Einen D. bauen , wenn das 
Wasser sicb verlaufen hat‘‘ 
3767. 6471. 

Dammernng. Was in der D. 

nicht zu tbun 7566. 
Dankbarkeit, Lob der, 697. 
740. 1075.1224.1275/6.1277; 
1282. 1366. 1453. 2328; 5328; 
5395; 6422. 3148. 3226. 4181. 
4243. 4249. 5395. 7255—7. 
Dagegen 4694. 
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Dantila 3344; 5605. 
Demiithigung. Wo man eine 
D. erleidet 6108. 
Dhanamgaja. ,Wer im Stande 
ist die Kiihe znruckzubringen, 
der ist der rechte D. 4734. 
Dhanvantari 4197. 6486. 
Dhojin 7506. 

Dhrtarashtra 721. 

Diamant 5910. 6212. 
Dichter, Dichtkunst. Lob 
der D. 680. 934. 1537; 1993. 
1548. 1582. 1585. 1698. 1710. 
1933. 2016. 2343. 2495. 2797. 
3394. 3800. 4597.4773. 5442. 
5547. 5716. 5934. 6095.6130. 
6452. 6543. 6705. 6788. 
Beschaftigung mit, Lektiire von 
Gedichten; Sammeln, Kennt- 
niss sehSner Aiissprache ge- 
lobt 121. 531. 1711. 3122. 
3135. 4186. 4318. 4776. 
5717. 6636. 6705.7114—6. 
7137. 

Tadel der D., Pehler von D., 
schlechte D. 461. 1093.2287. 
3149. 3838; 7186. 4913. 
5194. 6465. 

Plagiatoren 2610. 3917. 
Verschiedenes 242. 705. 1199. 
1219. 1583. 1584. 1732. 
1900. 1903. 2086. 2210. 
2617; 5465. 2858. 2911. 
2954. 3745. 4022. 4141. 
4488. 5503. 6103. 6982. 
7037. 7497. 

Gedicht vergl. mit einer Tochter 
5503. 

Hamische , boshafte Kritiker 
von Gedichten 148. 1548. 
2858. 4488. 7037. 7497. 
Vgl. Rede (Beredsamkeit). 
Diebstahl, Trachtennachfrem- 
dem Gate, Unredlichkeit, Be- 
tmg — Ehrliehkeit 3. 35. 247. 
252. 822. 905; 4805. 954. 


1 793. 2993. 2994. 3646. 3924 ; 
3925. 3930. 3946. 4167. 4310. 
4311. 4492. 4493. 4495. 5010. 
5981. 6164. 6172. 6909. 6957. 
7357. 7367. 7382. 7428. 7465. 
7547. 7576. 

Diebe, die nnter Schirm nnd 
Schutz stehen 4063. 

Unrecht Gut gedeiht schliess- 
lichnichtl54.221.225. 377. 
3070. 3847. 4766. 5962. 
— — bringt, auch zn guten, 
frommen Werken verwendet, 
keine Frucht 222. 376. 5622. 
7448. — Vgl. dagegen 5497. 
Sich bereichem mit dem Gate 
eines Gottes , des Lehrers 
2941. 2945. 

Dieb, Beisp. 6367. — D. bei 
Armen 6049. 

,D.“, ,D., der sich selbst stiehlt* 
5619. 5620. 5659. 

D i e n e r , Dienst. Regeln fiir D. ; 
welcherlei Herren zu d., nicht 
zu d. ; Arten von D. ; Ver- 
schiedenes 166. 191.342.483. 
488. 503. 662. 700; 3888. 
720. 762. 1181. 1430. 1511. 
1621. 1859. 2013. 2297. 2405. 
2646; 2647/51; 4623. 2706. 
2744 ; 2747. 2987. 3447. 3742. 
3857. 3952. 4188. 4259. 4263. 
4285. 4434. 4547. 4551. 4622. 
5086. 5187. 5236. 5449. 5462. 
5608. 5665/7. 5729. 5794. 
6458. 6664. 6776. 7133. 7167. 
7221. 7351. 7402. 7530. 7539. 
Elend , Unwiirdigkeit , Tadel 
des Dienens 484.1078; 3662. 
1477. 1598. 1723. 2431; 
7454. 2539. 2995. 3048. 
3568. 4217. 4580; 4987. 
4619. 4645. 4698. 4961. 
5947. 6056. 6411. 6467. 
6469. 6789. 7169. 7170. 
7173. 7238. 7340. — VgL 
AhhWngigkeit. 
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Pflichten der D. ; gate, schlechte 
D. 490. 491. 691. 794. 957. 
1075. 1230. 1467. 1676; 
5435. 1855. 1927. 2100. 
2646—51. 2678. 2891. 

3018; 3383; 4943; 7348. 
3898. 4022. 4188. 4254. 
4516. 4546. 4547. 4551. 
5180. 5350. 5538. 5584. 
5751. 5977. 6063. 6162. 
6585. 6735. 6962. 7035. 
7168. 7349; 7350. 
,Dienen“ 4188. 

Vgl. Furstendienst. Herr. 
D 0 r f. ,Ohne D. keine Markung* 
7575. 

Dorfschnlze, Tacfe/ des, 2287. 
4650. 5762. 

Dorn 2046. 3667. 6153. — D. 
an Pflanzen 1159. 

Einen D. mit einem andem D. 

herausziehen 1279. 6374. 
Decke von D. um einen Frucht- 
batun 7491. 

, Drama' 977. 

Dranpadl 3865. 5798. 7129; 
7582. 

Dravida 7563. 

Dr tie ken. Was ,gedruckt' war- 
den muss 1085. — Vgl. 3590. 
4903. 7544. 

Drunter und drtibergehen 
5213/4. 

Durga 2463. 5247. 5825. 
Durjodhana 1499. 2875. 

Edelstein 1526; 4874. 4351. 
4656. 4657. 5903. 5910. 6066. 
6452. 6916. — Diadem 4744: 
7221. 

E h e . Heirath. Nothwendigkeit, 
Lob der E. ; Gliick, Eintracht 
in der E. 1454. 1517/8. 4917. 
5195. 5495. 6160. 6660. 6791. 
7397. 

Weib aus gleicher Familie, 
edelem Geschleehte zuwahlen 


5317; 5318. 5982. 6868. 
7225. 7576. — Dagegen: 
eine Perle von Weib aus 
niederem Geschlecht 4440 ; 
6227; 6544; 6546; 7194. 

— Der eigenen Schonheit 
entsprechendes Weib 249. — 
Die Tochter des mutterlichen 
Oheims h. 7563. 

Verb, von Tochtern : worauf bei . 
der Wahl von Gatten ge- 
sehen wird, zu sehen ist 306. 
1528. 1823; 5938. 2413. 
2903; 3554; 4918. 3734. 
5944. 6107. 7058. 7473. 

^ — — muss bald, vor Ein- 
tritt der Geschleehtsreife ge- 
scbehen 326. 1335. 1699. 
3115. 4077. 4789. 5494. 
5687. 6298—300. 6584. — 
Selbstwabl des Gatten 1335. 

— Einms^ wird eine Tochter 
zurEhe gegeben 6650. 6652. 
Hochzeit , viel Aufwamd fur, 
1959. 

Vgl. Weib. 

Ehebruch. Verkehr mit frem- 
den Weibem: Sunde, zu mei- 
den ; Genugen am eigenen Weibe 
gelobt 3. 54. 252. 470. 905: 
4805. 1246. 1653. 1745. 1793. 
1806.1694.2420.2993—2995. 
3201. 3528; 3923. 3924. 3925. 
3930. 3946. 4311. 4871. 5010. 
5492. (5501;) 5502. 5598. 5709. 
5981. 6031.6119; 6662. 6164. 
6172. 6271. 6278. 6799. 6923. 
7247. 7338. 7367. 7428. 7540. 
7584. 

Ausserehelicher Liebesverkehr 
mit Versehiedenen 6119: 
6662. 7540. 

Verkehr mit der Frau (Tochter) 
des Lehrers, Freundes u. a. 
1784. 2182. 4492. 4493. 
4495. 5246. 5743. 



16 


Widerspruch gegen das Verbot 
des Verkehrs mit fremden 
W. 3816. 3921. 5501. — 
Vgl. 6808. 

Untreae der Gattin, s. Weid. 

E h r e , Eohm ; Ehrliebe, Ehrgeiz, 

Stolz — Lod 29. 215; 216. 

408; 1921. 702. 761. 788.796. 

1160. 1239. 1310. 1585. 1710. 

1752. 1776. 2027. 2128. 2242. 

2250. 2262. 2269. 2402/3. 

2469. 2597. 2638 ; 2935. 2641. 

2750. 2761. 2763. 2886. 3135. 

3274. 3857. 4022. 4040; 5173. 

4170. 4196. 4302. 4354. 4519. 

4531. 4667. 4696. 4815 ; 6003. 

4828. 4906. 4988. 5023 ;5024. 

5121. 5220. 5222. 5396. 5475. 

5616. 5845. 5972. 5978. 6031. 

6147. 6543. 6683. 6746. 6792. 

6793. 6968. 6997. 7555. 7591. 

7600. — Dagegen 5321. 

Selbstgefobl , Wurde 3763. 
4828. 5881. — Kraftbe- 
WHSstsein und Hochmuths- 
raserei 892. 

Ehrgeiz vor Liebe , Behagen 
760. 6240. 

(Dorch welches Mittel es sei,) 
bekannt muss ein Mann wer- 
den 7522. 

Beruhmt durch eigenes Ver- 
dienst — durch AugehSiige 
1178. 1182. 3151/2. 3341. 
5250/2. 7282. 

Vgl. Gleichgiiltigkeit. Nie- 

dere Gesinnung. Sanflmuth. 

Ehrerbietung gegenuher Alien 

and Ehrwiirdigen 320. 446: 

447. 504. 505. 790. 1155! 

1608. 2168. 2261. 2329.2519. 

2597. 2973. 3011. 3345.3454. 

3864. 3868. 4222. 4238. 4310. 

4813. 5427. 5580. 6072; 6084. 

6868. 6902: 

Verehrungswurdige Personen, 
Gegenst^de der Verehrung 


65. 2172. 3864.3868. 4038. 
4146/7. — Einen guru darf 
man znchtigen 2180. 
Ehrerweisung Gift fur Asketen 
4820. 4821. 

Ehrlichkeit, Geradheit, Ofifen- 
heit — Lob 4188. 4693. 5105. 
5630. 5812. 6172. 7250. 

E. mil Einschrardcwng; wo, 
wo nicht am Platze 1434. 
1878. 2738. 3564. 7201. 
7353. 

Mann mit geradem Bhck 1329. 
King und ehrlich, dumm und 
e. 6113. 

E. in Bezug auf Eigenthum, 
s. Diebstahl. 

Vgl. Falscliheit. Wahrheit. 
Eifersucht 4263. — E. beim 
Manne Tom Uebel 309. 6453. 
7336. 

Vgl. Liebe. 

Eigenlob. S. Lob. 
Eigennutz, Selbstsucht. Tadel 
145/6. 1460. 1674. 1744. 2032. 
3758. 3932. 3984. 4002. 4629. 
6463. 7435. 

E. regiert die Welt; E. Ursache 
fur Preundlichkeit , Liebe ; 
Anhanglichkeit und Liebe 
weichen , wenn Vortheil, 
Unterhalt usw. aufhoren 608 ; 
609; 2541. 700. 875. 1654. 
1666. 1683. 2171. 2194. 
2541. 2622. 3072. 3356. 
3761 ; 3787/8. 3831. 3888. 
4115. 4797. 5085. 5489. 
5879. 6246. 6612/3. 7346. 
— VgL Frmndschaft. 
Jeder hat seine Sache, s. Er- 
werb im Auge 5022. 6059. 
— Einer lebt vom Andern, 
Bellum omnium in omnes 
164. 2258. 2573. 2961/3; 
6610/1; 6287. 

Eigennutzige Absicht selbst 
hinter frommemThun 1654. 
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(Dreie leiden far Andere . . .) 
Viere aber gedeihen . . . 
2637. 

Sorge fur das eigene WoTil, 
dm eigenm Bvizem. rni- 
pfoUea 400. 885. 886 ; 1976. 
1556. 3648. 3864. 3945. 
4075. 4330. 5471. 6320. 
6922. 7060. 7298. 7304. 
7393. — Mit alien mSglichen 
Mitteln ein Ziel verfolgen 
2644. 

VgL Selbsterhaliung. Wohl- 
woUm. 

Eigenthiimlichkeit Verschie- 
dener 4499. 

Eile,' wo am Platze 3115. — 
Eascb za handeln 938; 5370. 
E., Uebereilnng ; Tadel der — 
186. 2122. 2251; 2252. 
2725; 4660. 3199. 3331. 
3485. 3586. 4245. 4537. 
5649. 6390—2. 6970.7494. 
,Ein Thor, der da elite, ver- 
wandelte einen Pfau in eine 
Krahe* 186. 

Vgl. Langsainkeit. 
Einigkeit, Eintracht. S. An- 
gehorige. Streit. Vereinigung. 
Einmal; was e. getban wird 
(ein Wort ein Wort, ein Mann 
ein Mann) 6650; 6652. 

E. sundigen 1810. 
Einnahme. S. Ausgabe. 
Eisen (Beisp.) 3162. 3198. 6871. 
— Ein Stuck E. — E., das 
eine Schneide hat . . . 6053. 
Elephant 227. 648. 846. 1054. 
1060. 1553. 2061. 2108. 2152. 
2213. 2224. 2288. 2313.2534. 
2563. 2638 ; 7224. 2929. 2935. 
3545. 3627. 3716. 3947. 4157. 
4195. 4242. 4264. 4657. 4658. 
4662. 4663. 4671. 4672. 4684 ; 
5718. 4746. 4760. 5120. 5188. 
5203. 5204. 5539. 5541. 5585. 
5624. 5789. 5845. 6212. 6322. 

Abhandl. d. DMG. IX. 4. 


6404. 6753. 6764. 6780. 6971. 
7309. 7380. 7504. 7526. 7567. 
Lob des E. 4381. 6543. 

E. von Bauem geringgeschatzt 
1324. 

E. hat 8 Waffen 4412. 

E. im Kriege 4412. 6867. 7378. 
Perle ans der Stim eines E. 
1616. 2087. 3445. 6523. 
7038. 

E. und Bienen 2061. 2534. 
2759. 5888. 

,Baden der E.“ 667. 2288. 
5120. 5718. 

E.im Snmpf 1306. 2843.4105. 
6780. ■ — - ,Ist ein E. im 
Schlamm versunken, so setzt 
sieh ein Frosch auf seinen 
Kopf* 2074. 

E., der sich den Zahn zerbricht 
480. 3751. 5624. 6351. 
Unstet wie E.-Ohren 997. 5197. 
,H5lzerner E.“ 5094. — ,E. 
ohne Branstsaft* 2675 — 7; 
6226. 3023. 

E. fangt man mit E. 619. 620. 
2500. 5568. 

,E. mit Lotusstengeln fesseln* 
6330. 6401. 

,In den Schatten eines briin- 
stigen E. treten* 2213. 
,Einen E. wegschenken imd mit 
dem Herzen noch am Leib- 
gurt hangen* 5660. 5676 
Eltern 1792. 2174. 4146/7. 
4791. 4797. 

Liebe zu, Pflichten gegen die 
Kinder 3231; 3690. 4115. 
4784. 4798. 5167. 5849. 
6266. 7180. 

Eltemfrende 1028. 4230. 
Pflichten der Kinder gegen die 
E., Liebe, Verehrang, Dank- 
barkeit nsw. 995. 1068. 
1131. 1699. 2738. 3340; 
3593. 3479. 3571. 3864. 
4070. 4784. 4813. 5307; 
2 



5316. 6088. 6266. 6308/9. 
6792. 6962. 7006. 7320. 
7608. 

Vgl. Kmd. Sohn. 
Emporkommlinge 653. 4272. 
Entschlossenheit, fester, 
schneEer Entsehlnss , WUlens- 
kraft 398. 982; 984. 1214; 
1215. 1222. 1224. 1860. 2877. 
3143. 3157. 3159. 3775. 4022. 
4465. 5084. 5652; 5670. 5996. 
6448. 6465. 6646. 7048. 7122. 
7569. 

Entschlossenen helfen die Gotter, 
hilft das Gluck 1875. 3159. 
3669. 5812. Vgl. 706. 5651. 
6465. 

Erbse. ,Springt eine E. anch in 
die Hohe, so vennag sie doeh 
nicht die Pianne zu zerbrechen* 
5677. 

Erde. Beisp. 1534. 3470. 5197. 
E. rein 3371. 6483. 

E. Beisp. der Geduld, Gate 
4185. 4337. 5147. 6123. 
6996. 

E. jBuhlerin der Fur^n* 507. 
4348. 

,Last der E.** 5573. — ,E. be- 
ladeninitThoren“4778. 6151. 
Erfabrung 1492. 4824. 5636. 
Erkenntniss; wahre, bochste E. 
227. 530. 950. 1375. 1759. 
1971. 1998. 2362. 2447. 2453. 
2461. 2474. 2673. 2966. 3353. 
3452. 4176. 4195. 4211. 4325. 
4475. 4498. 4609. 4632—4. 
4780. 4786. 5047. 5202. 6440. 
6521. 6639.6642. 7318. 7575. 
— Mebr als die E. des eigenen 
Selbst giebt es Nichts 1097. 
,rErkemien*, ^aeben* (v<m Ver- 
scbiedenen) 2084 ; 2394 ; 
5759; 6450. 

Meditation, V erfaefung 7 7. 1 034. 
3174. 6165. 6569. 
Erl6sang,Strebennach£. 165. 


211. 816. 1334. 1608. 1768. 
1769. 2011. 2495. 2673.3120- 
3318. 4609. 4740. 4877. 4982. 
5108. 6095. 6673. 6760. 7154. 
Erscheinungsformen 871 — 3. 
Ersitznng 4235; 4822. 
Erzablungen 3639. 6273. 
Erzieher 1300. 2328. 2731/2. 
2733. 

Erziebung. S. 8okn. 

Esel 2802. 3952. 6161. 6597. 
7024. 

Stimme, Gesang des E. 6022. 

6986. 7094; 7096. 
Tngenden vom K zu lemeu 
694. 7041. 

E. und Hund 5435. 
(Abgemagertes Boss , al^em. 
Elephant besser als) ein fetter 
E. 3790. 6753. 

,E., der eine Last Juwelen 
tragt* 4053. 

,E., der eine Last Saadelbolz 
tragt“ 5096. 

. . wenn ein E. fremden 
Wein verspeist* 5281. 
Bernbrung eines E. omin6s5 43 1 
Beiten auf einem E. unziemlieh 

4434.7522. imTraome 

Ton schlimmer Vorbedeutui^ 
2043. 

Essen, 8i)eise. Loi, Wichtig- 
keit des E. 718. 2653. 2816. 
5291. 6959. 7445. 7446. 
Zutri^licbe, gute — schlecbte 
Nahrung 1615. 1785; 1786. 
1796. 1798. 1803. 1844. 
2679. 2713. 3903. 4673. 
5020. 6837. 7446. 

Zu e. baben und nicbt e. konnen 
und umgekehrt (tou Beichen 
und Ariuen) 4340. 5574/5. 
ZTeJer verschiedene Spasen, 
363. 6358. 6498. 6528. 
6775. 7593. 

Erlaubtes, Yerbotenes e. 943. 
3598. 5289. 5751. 7562. 
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Vorschriften fiir E. zn gewissen 
Zeitea 4782. 7^66. 

Die Beste vom Opfer eu e., 
nicht for sich allein zn kochen 
78. 920. 2483. 2951. 5025. 
7441. — Zn e. «8t, nach- 
die Han^raoesen be- 
firiedigt sind 4438. 

M»i eese nichtall^ 1343. 1 391. 

Verbaltea nacb der Mahlzeit 
4596. 

Speisereste 7486. 

klSsBigkeit im E. — CrefiSssig- 
keit, Zungengier 1745. 1788. 
2140. 2421. 4849. 5082. 
5450. 6799. 7512. 

,Wer iSsst das E. ans Porcht 
vor UnTerdanlichkeit ?* 2984. 

jWeleberlri Sp. ein Moisch isst, 
solcfaerlei Sp. essen seine 
Getter* 6567. 

Vgl. Fleischgenuss.Hv/nger. 

LebeneunterJuxU. 

Eule widerlich 5899. — Sonst 

22. 142. 2214. 2805. 3428. 

8814. 3895; 6855. 4668. 

Enanch 46. 1618. 2297. 3282. 

4285. 5145. 6289. 6711. 

Faeher (Vgl.) 7098. 

Fahne (Vgl.) 1752. 

Palschheit, Heuchelei, Ver- 

stdlong, Tmg, Hinterlist 116; 

117. 343. 488. 748. 786. 828. 

888. 1150. 1420. 1657. 1674. 

1683. 1878. 2255. 2306. 2573 ; 

2575. 2852. 2914. 2961/2. 

3096. 3414; 8415;3783 ; 4882 ; 

6021 ; 6418. 3521.3722.3823. 

3929. 4295. 4833—5. 4858. 

4872. 5244. 5620. 5879. 6005. 

6098. 6206. 6375 ; 6376. 6626. 

6749. 7249. 7270. 7558. 

Hinterlist gegennber Bosen 
2738. 4813. 

King nnd falsch — dnmm nnd 
falsch 6113. 


Betmg nnter fromiuer Maske 
74; 659. 230.2573; 2575. 
3096. 3521. 4834. 

Sehr starker B. Weibt nnbe- 
merW; 1529 ; 7112. 

Dnrch Betriiger Eingeschneh- 
terte 6897. 

Mit leeren Hoffiiungrai nnd 
Ausflnchten hinhalten 1045. 
Vgl. Ehrlichlceit. Femdschaft. 
Far be (Vgl.) 5236. 5905. 
Fasten 512. 2558. 5174. 6863. 
Fata Morgana 2051. 2318. 
5837. 

Feigenbanm 634. 1850.2443/4 
3841. 

jBlnthen am P.* 7490. 
Peindschaft; Veibalten gegen 
Feinde; Regdn fiir — ; Ver- 
schiedenes 61; 1982. 324. 384. 
385. 438. 518; 519. 521. 1174; 
6509. 1274.1279; 6367; 6372 ; 
6374; 7274. 1445. 1706.1781. 
1843. 1882. 2030. 2115. 2229. 
2299. 2311. 2977. 3014. 3033. 
3175; 6143. 3233. 3234. 3384. 
3681. 3720. 4073. 4398. 4400. 
4426. 4455/6. 4716. 4752. 
4853. 4911. 5526. 5859. 5895. 
5965. 6274. 6291 ; 7000. 6366. 
6371. 6381—6383. 6658. 

6812. 6864. 6938. 6940. 7104. 
7453. 

F. ist bestandig 385. 3205. 
3522 — 4. 6999. — Dagegen 
524. 1867. 

Vier Mittel gegennber Feinden 
1374. 2227. 2229. 5285. 
6809. 7013. 7019. 7020. 
7449. 

Wachsamkeit gegennber P. 
empfohlen. Anch kleine F. 
werden verderblich, nicht zn 
nbersehen 652; 4967. 1192. 
1309. 2380; 4995; 5992; 
6373. 2537. 3115. 3232. 
3461. 3657. 3837. 4592. 


2 ' 
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5671. 5674. 5675. 5789. 
6122. 6153. 6833. 7104. 
7613. 

Ein F. dringt dorch die ge- 
ringste Oefihnng ein 120. 
7143. 

Fn., Beleidigem traue man nie 
(mehr) 389. 1864. 1890. 
3242; 6398; 6399. 3412; 
5923. 3428. 4159; 6706. 
4219; 5646; 6293. 4741. 
5564. 6378. 6381. 6651. 
6825. 6952. 6999. 7374. 
Vgl. Vertrauen. 

Ilnthiger Kampf, Gewaltmass- 
regeln gegen F. empfohlm; 
wo Kampf am Platze 566 
(vgl. 3661: 5511). 1432. 
2229. 2299. 4813. 5080. 
5371. 6195. 

Kampf erst nach Priifong der 
beiderseitigen Krafte einza- 
gehen ; Verhalten gegen star- 
kere F.; Kampf mit MSch* 
tigen, Vielen zu meiden 16. 
324. 392 ; 393; 1885; 3877; 
4737; 4747. 480; 5624. 
683. 695. 890. 909. 3234. 
3976. 4398—4400. 4410. 
4411. 4418. 4759. 5062. 
5512. 5628. 6144. 6179. 
6369. 6386. 6839. 6843. 
6844/5. 6864. 6920. 7104. 
Nut mit Ebenbiirtigen streitet 
man, Grosse nur mit Grossen 
475. 761, 2061. 2588.2759. 
3005. 4231. 6803. 7127. 
7275. 

Kluge VersteUnng, Falschheit, 
Tmg, Trenlosigkeit gegen- 
iiber Fn. ( ^rlaubt, empfohlen ) 
74; 659.206; 207.360/1; 
1811/2. 1058. 1706; 6013; 
7182. 1848. 1957. 2184. 
3224; 3435; 6196. 3415; 
3783. 3840. 4220. 4221. 
4292. 4592. 4832. 4967. 


5179. 5367. 5879. 6013. 
6021. 6198. 6207. 6397—9 
(vgl. 3242). 6735. 7104. 
7182. 7201. 7374. 
Mitleidloses , schonnngsloses 
Verhalten gegen F., TSdtnng, 
Vemichtnng von F. erlaubt, 
empfohlen 360/1. 520; 523. 
1064. 2012. 2689. 2698. 
3175; 6143. 3523/4. 3550. 
3840. 4069; 4113; 4120. 
4293. 4928. 6865. 

Keinen Feinderest lassen 172. 

1331. 1332. 6379. 

Bache ist siiss 962. 

Guthches Verfahren gegen F. 
empfohlen; Gewalt, Kampf 
nnsicher, zn meiden 294; 
6065. 6817.864.1164.1706. 
3225. 3233. 5285. 6064. 
6370. 6385. 6809. 6938. 
7020. 7449. 

Pflichten, edeles Verhalten ge- 
gen F. 391. 573. 613. 1022. 
2597. 3025. 3147. 3799. 
4163. 4661. 4731. 4757. 
4849. 5338. 5964. 6384. 
Klnger F. besser als ein dnmmer 
Freund 3878. 5973. — Be- 
leidiger verwendet man fais- 
weilen 5588. 

Vom F. lemen 6228. 

Fur Jeden, uberaU giebt es 
Freunde , Feinde , Gleich- 
giiltige (usw.) 3853. 4337. 
4901. — Nebenbuhler 4073. 
.F.* 1330. 5862. 

Vgl. Freundschaft. 
Feldherr 879. 1836. 6841. 
,Fels am Meere* 7565. 
.Festtag*" 973. 5026. 

F e n e r eine Gottheit, zu verehren 
65. 66. 686 ; 4223. 3546. 3864. 
4038. 5416 (vgL 5266). 6902. 
Funf F. 2603. 3864. 

Agni und die Weiber 7176. 
7193. 
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F., Beisp., Vergl. 451. 548. 609 
770. 1370. 1486. 1924; 
1925. 1971. 2592. 2881. 
3075; 3082. 3162. 3163. 

3232. 3272. 3459. 3504. 
3547. 3699. 4225. 4379. 
4812. 5100. 5194. 5588. 
6564. 7207. 

Feuerbrand 3163. 4906. 

F. im Holze ruhend 67/9. 460. 

1864. 5478. 6185. 
Wachsen wie F. 61 ; 1982. 

2537. 3657. 3837. 5100. 
F. isst alles 1110. 2049. 

Wie F. durch Butter auidanmit 

3233. 3241. 6435. 

,F. breunt, kame es auch von 
Sandelholz* 2241. 2583. 
6001. 

gF. verbrennt sogar den opfem- 
den Priester* 1283. 3184. 
gF. erlischt zwar, wird aber 
nimmer kalP* 4696. 
gWenn F. nicht auf Gras fSUt, 
erlischt es von selbst“ 6438. 
gOb der Berohrung mit Eisen 
wird F. mit Hammem ge- 
schlagen* 6696. 
gZum Koehen gebraucht man F., 
wenn dieses Einem auch das 
Haus verbrannt hatte“ 5588. 
gSteUt man das F. auch zu 
unterst, die Flamme geht 
doch nimmer nach unten* 
1519. 

Brandstifter 7428. 
Feuerstein 3274. 
Fieber,Fieberfcranke 2290.4521. 
Finger, der namenlose, (Eing- 
finger) 1572. 4138. 
Finsterniss, dichte, 5853. — 
gBei so d. F., dass eine Nadel- 
spitze hineinfahren konnte* 
4084. 

Fisch, Beisp., Vergl. 578. 2031. 
2478. 4931. 5430. 5781. 6342. 
6361. — F. essen 7562. 


F. und K6der 100. 1815. 2421. 
2845. 4525. 

Auch aus tiefem Wasser heraus 
wird ein F. geangelt 2917. 
6336. 

F. als Beisp. i. gegenseitiges 
Berauben, Auffi-essen, Anar- 
chie 221. 2963. 3641. 3943. 
4666. 5753. 

F. — Frosch 6361. 
gF. im Schlangensee“ 32. 
gWie dieFrSsche in den Graben 
und die F. in den vollen Teich 
kommen“ 3727. 

,Fischfnss“ 7490. 

Fischer; morden wie ein F. 

3550; vgL 5213. 

Flamingo 408. 442. 700.2101. 
2185; 2186. 2261. 2502.3913. 
4607. 4973. 5078. 5085. 5561. 
6035. 6261. 6897. 7357. 7360. 
7612. 

F. scharrt nicht im, Miste wie 
der Hahn 5220; vgl. 6150. 
F. und See Manasa 795. 1999. 
3311. 3716. 

F. vermag MUch vom Wasser 
zu scheiden 243. 245. 544. 
4923. 6211. 7358. 7605. 

F 1 e c k e n. „Infolge FI. tritt die 
Grundfarbe starker hervor* 
3426. 

gFl.* 278. — ,Schandfl.“ 1955. 
Fleischgenuss trefflich 737. 
3264. 6528. 6775. — (Todd) 
869. 920. 2193. 2993. 2994. 
4778. 5592. 6358. 7523. 
Fliegen 148. 2620. 3814.4650. 

4651; 4652. 

Fluchen 2702. 7431. 

F 1 u s s , Beisp., Vergl. 617. 940. 
1047. 1269. 1339; 3292. 1639. 
2130. 2798. 3141. 3157. 3309. 
3310. 3820. 3883. 4164.4229; 
4757. 4752. 5304. 5453. 5856. 
5879. 6338. 6670. 7209. 7264. 
7383. 7561. 
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Wiehtigkeit, Lo^ dra- H. 2477 ; 

3861. 3985; 4082; 4975. 
,F1. dem Niedrigea nach- 
strebeEd* 1662. 3311. 4770. 
7383. 

,F1. fiiessen nicbt bergan* 4411. 
,Ein Baeb arreicbt das Meer, 
wenn er sich mit einem 
Strome vereinigt* 4485. — 
VgL 4229. 4757. 

,Fiir M., die aos ihrem Lande 
gehen, bildet das Meer eine 
Grenze* 6142. 

Sehwimmen, Uebersetzen fiber 
einen Strom zu meiden 478. 
4759. 

Pragen empfohlen 4182. 5419. 
— zur unreehten Zeit 6060. 

Freigebigkeit. S. Spenden. 

Fremd. S. Angehorige. — Fr. 
Hans. S. Abhangigheit. — 
Fremde. S. Heimath. 

In fr. HSnden (Verschiedenes) 
7590; VgL 7611. 

Fremdes (Verschiedenes) 7584. 

F r e u d e n tmd Leiden. S. Olilck 
mod Unglfiek. 

Frenndsehsft. Lob, Werth 
der Fr. ; Fr. mit Guten ; wahre 
Fr. ; Pfiichten, Kennzeicben der 
Fr. 295/7. 300. 367; 1101. 
436. 474. 527. 529. 534. 600. 
613. 641. 763; 783. 854.883. 
932. 933. 940. 941. 965. 976. 
1004.1011.1015. 1088.1131. 
1133; 5787.1183. 1221. 1224. 
1272. 1274. 1403. 1445. 1467. 
1552 ; 1553; 5459. 1742. 1756. 
1792. 1858. 1859. 1908; 4328; 
6527. 1996; 1999; 2109; 
2905—8. 2016; 2746.2022. 
2024; 2026. 2234. 2595. 2611 ; 
6836. 2703; 2722; 4598. 2712. 
2738. 2879. 2996. 3003. 3033. 
3167. 3176. 3254. 3265.3370. 
3851. 3898. 4060. 4112.4119. 
4238. 4286. 4306. 4316. 4358. 


4363. 4515. 4797. 4841.4853. 
4859—61. 4863. 4865. 4867. 
5246. 5371. 5390. 5630. 5668. 
5680. 5743. 5787. 6177. 6461. 
6480. 6506. 6551. 6694. 6735. 
6792. 6835. 6954. 6964. 6980. 
7006. 7032. 7061. 7145. 7160. 
7242. 7290. 7539. 7606. 
Ursache der Liebe 2996. 4553. 

Lagegen 4359; 4360. 

Fr. , Feindschaft aos dem 
frfiheren Dasein stammend 
2389. 5298/9. VgL 5715. 
ZSrtliche Liebe gegm Ldeb- 
linge (.Wfinsche an den 
Angen absehen“) 847. 

Wer nns lieb ist, bleibt uns 
lieb trotz unlieben Thnns 472. 
473. 1818. Dagegen 3034. 
Zeicben von Gewogenheit 
2912/3; 4883; Z. von er- 
kalteter Zoneigong 196. 
Wort ans liebem Monde 5621. 
In der Todesstonde den Freond 
sebmi 4308. 

Fr. sind stets voUer Sorge om 
den Fr. 5284. 7241. 7268. 
Freundschaft and Feindschaft 
richtet sich nach UmstSnden, 
Vorthed; soli sich lichten 
nach Nntzen oder Sehaden, 
den ons demand bringt; Un- 
bestand von Fr. xmd F.; 
skeptische Ur&eile fiber Fr. 
477. 522. 524. 589. 1273. 
1666—8. 1683. 2541 (vgl. 
609). 2622. 3186—9. 3356. 
3478. 3512. 3651. 3671. 
3678. 3681. 3831. 4122. 
4359; 4360 (vgL dag^m 
4553). 4386. 4854. 4855. 
5000. 5190. 5282. 5642. 
5678/9. 6246. 6375; 6376. 
6380. 6658. 7055. 7496. 
VgL Ldgmnutz. 

Wahl, PrMoBg, Krantxiss der 
Fiwinde 107. 518; 519.522. 



23 


589. 590. 941. 2115. 4665. 
5375. 6054/5. 6274. 7179. 
7453. 

Fr. setzt Gleiehheit in Charakter 
und Verhaltnissen Torans 
3281. 3665; 3666. 3820. 
4524; 5290; 5643. 4861. 
4934. 5317; 5318. 5319. 
5629. 5644. 6847. 6868. 
Ft. mit einem Elnaben getadelt 
4434. 

Fr. erweisen sichin der Noth 952. 
954.1221.2022.2405.2593. 
4387; 4860; 4862. 4863. 
5190. 5300. 6168. 6723. 
6840. 6962. 6963. 7290. 
Wahre Fr. sind sdten 2879. 
5300. 6840. 

Wohlwollende kSnnen die Ur- 
sache des Ungliicks werden 
961. 

Auch Fm. trane mMi nieht 
3429—33. 

Fm. niitzen, Gntes erweisen, 
Feinden schaden : king 1274. 
1445. 1453. 1874. 3033. 
5371. 6735. 7058. 

Einem Fr., von einem Fr. soU 
man kein Geld borgen 5246. 
7488 (vgl. dagegm 590). 
Frenndschaft ist nichtig. S. 
Angelwrige. 

Sehlechte, falscheFreunde, Ver- 
gehen gegen Fr. ; Freund- 
schaft ScUechter, mit SchL ; 
mit welcherlei Menschen Fr. 
nnmogHch, nicht einzngehen 
21. 367; 1101. 514—6. 
518; 519. 575. 616. 691. 
699. 970. 1004. 1088. 1630. 
1635. 1798. 1802. 1804. 
1805. 1809. 1847. 2042. 
2261. 2295. 2311. 2361. 
2512. 2629. 2859. 2891. 
2991. 2996. 3469. 3677. 
3878; 5973. 3979. 4118. 
4988. 5119; 5120; 5126; 


>141. 5341. 5375. 5655. 
5722. 5751. 5773. 5902. 
5927. 5951. 5963. 5985. 
6315. 6656. 6706. 6835. 
6875. 7181. 7367. 

Verrath am Fr. 145/6. 429. 

3542. 4856—8. 7165. 
Entzweite Fr. , gebrochene 
Frenndschaft 2299. 2832. 
4865. 6656. 

Verlnst ernes Fr. heilsam 655. 
Verschiedenes 1495. 1588. 
2022. 2906—8; 6177. 2916. 
4122. 5657. 6366. 6658. 
7597. 7604 

,Frennd“ 2616. 6092. 6102. 
7027. 

Vgl. Feindschaft. 

Fried ensschliisse, verschie- 
dene, 502. 1951. 3958. 4600. ' 
Frobsinn. S Gluck. 
FrSmmigkeit, frommar, vrah- 
rer Glanbe; GStterverehrung ; 
fromme Werke — (Lob-, sdbaift 
Gliick) 50. 66. 201. 376. 417. 
790. 1220. 1714.1768. 1769. 
1794. 1878. 2663. 2943. 2944. 
2952. 3192. 3197. 3548. 3630. 
3721. 3779. 3868. 4100. 4370. 
4373. 4518. 4653. 4869/70. 
4982. 5476. 5945. 6117. 6229. 
6309. 6547. 6606. 6673. 6719. 
7315.7575. 

Frommes Vertranen anf die 
Gnte des Schopfers — keine 
Serge nm den Lebensnnter- 
halt 1620. 5537. 5632. 6255. 
Vgl. ^Va. Vishnu. Gott- 
lasigkeit. 

Fromme Werke nberflnssig bei 
vorhandener , nnnniz bei 
mangelnder wahrer Tngend, 
Herzmisreinheit 339. 1640. 
1721. 1745. 1760. 2233. 
2285; 4674. 2453. 2754. 
3301. 3305. 3423. 3442. 
5499. 5881. 
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Ft. W. mit nnrecbtni^sigem 
Gate vollbraclit; s. Diebstakl. 
Fr. Maske; s. FalschJieit. 

F r 0 s ch 2149. 2623. 2808. 4531. 

,Fr. im Brunnen* 5603. 
Friichte, reife, 4431; 5123, 
— — pfliicken 947. 2846. 
5925/6. 

Fruhling: Wind vom Malaja 
kommend 555. 1217. 1218. 
1251. 1920. 2017. 2243. 2900. 
3964. 4050. 4347. 4680. 4682. 
5783. 5990. 6095. 6965. 
Fiinfe gehen dir iiberall bin 
nach 3853. 

Fiirst. Wiirde, Macht; Noth- 
wendigkeit , Segen , Lob des 
Konigthums 65. 279. 458; 
5585; 5737. 543. 572. 684. 
830. 1314. 1346. 1370. 1594. 
2179. 2317. 2616.2735. 2841. 
2866; 7579. 2868.3212.3334. 
3402. 3545. 3616—43. 3762. 
3809. 381 1 ; 4148. 3861. 3863. 
3990. 4098. 4197. 4201. 4437. 
4446. 4472. 5112; 5151. 5137. 
5154. 5159. 5166. 5215. 5746. 
5753. 5758. 5760. 5763—5. 
5779. 5834; 6277. 5840. 5906. 
6232. 6273 (; 3639). 6333. 
6389. 6404. 6524. 6862. 6924; 
6925. 7043. 7284. 7443. 7444. 
7557. 7560. 

Tadel, Spott liber Fursten; 
Schlechtigkeit der F. ; Eitel- 
keit, Ifichtigkeit des Konig- 
thnms ; Schwierigkeit, Schat- 
tenseiten, Gefahren des K. 
133; 5761. 161. 178; 5336. 
229. 240. 345. 382. 407. 
507. 606. 994; 2513. 1008. 
1018. 1066. 1268. 1310. 
1317. 1326. 1362. 1370; 
3184. 1373. 1434. 1484; 
4669. 1488. 1493. 1618; 
1635; 1723; 1942. 1810. 
1889. 1935. 1983. 1990. 


1995. 2062. 2081. 2238. 
2288. 2399. 2418. 2478. 
2522. 2584. 2595. 2654. 
2798. 2800/2. 2840; 6217. 
2947. 3021. 3032. 3155. 
3156. 3184. 3207. 3210. 
3214. 3244. 3293. 3303. 
3319. 3366; 7249. 3374. 
3394. 3396. 3490/2. 3677. 
3711. 3760. 3774. 3794. 
3917. 4135. 4143. 4348. 
4488. 4496. 4580. 4635. 
4651. 4718. 4723. 4769. 
4829. 4935. 4952. 5185. 
5261. 5277. 5683. 5734; 
5735. 5762. 5928. 6155. 
6182. 6211. 6213. 6281. 
6287; 6765. 6443. 6680, 
6831. 6878. 7059. 7211. 
7217. 7235. 7317. 7328. 
7418. 7437. 

Verschiedenes 492. 927. 1005 ; 
1006. 1125. 1483. 1496. 
1563. 2093. 2201/4. 2275/6. 
2347; 5776; 7211. 2637. 
2949. 2985. 3396. 3425. 
4011. 4389. 4393/6. 4504. 
4630. 4690. 5005. 5737. 
5767; 5769. 6739. 7185. 
7344. 7370. 7510. 

Wie der F., so die TJnterthanen 
1652. 5027. 5069. 5768. 
— Vgl. 2323. 

Erforderliche Eigenschaften, 
Tngenden, Fehler von F. ; 
Pflichten von, Regeln fur F. 
(Verschiedenes) ; gate, tuch- 
tige — scbleehte, untucbtige 
F. 6. 141. 144. 179. 246. 
270. 275/6. 330. 498. 564. 
587. 693. 719. 841. 876. 
906. 946. 1200. 1349; 
4702—4. 1374. 1401. 1434. 
1446. 1486. 1487. 1535. 
1575. 1594. 1638. 1648. 
1680. 1710. 1802. 1805. 
1809. 1847. 1881. 1948. 
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1962. 2155. 2176. 2185; 
2894. 2235. 2287. 2322. 
2398. 2417. 2569. 2574. 
2632. 2752. 2772. 2890. 
2991. 3009. 3019. 3093. 
3098/9 ; 3706/7. 3145. 3157. 
3236. 3244. 3346. 3386; 
3388; 3402. 3408. 3581. 
3588. 3605; 4630; vgl. 
3738. 3713/4. 3717. 3800. 
3808. 3844. 3845; 3846. 
3954. 4043; 6827/8. 4072. 
4224. 4273; 4836. 4361. 
4378. 4487. 4510. 4564. 
4569. 4611. 4641. 4707. 
4989. 4996. 5001. 5002. 
5005. 5015/6. 5068. 5069. 
5151. 5345. 5384. 5389. 
5536. 5548. 5556/7. 5572. 
5618. 5774. 5785. 5870. 
5953. 5963. 6069. 6104. 
6186. 6209. 6252. 6511. 
6557/8. 6570. 6601—4. 
6631. 6632. 6657. 6687. 
6712/3. 6718. 6726. 6739. 
6755. 6802. 6806. 7009. 
7306. 7312. 7370. 7458. 
7510. 7559. 7587. 

Wahrnng des eigenen Besten, 
klnge Nutzung, Gennss der 
Herrschaft 630; 631; 632. 
743; 985; 4845. 755.5136. 
5143/4. 6396. — {Vergl. 
mit dem Gartner:) 1171. 
4152. 4375. 4843. 5099. 
5125. 5171. 7344. —(Kni- 
hirt, Melken der Knh:) 1321. 
2200. 2370. 2707/8. 4678. 
5099.5662.5740.— (Biene:) 
4678. 5127. — (Blutegel:) 
2370. 5139. 

Schutz der, Sorge for die 
Unterthanen 95. 218; 568; 
569; 4409. 540. 875 ; 3990. 
994; 2513. 1056; 1263; 
5347; 6802. 1321. 1473. 
1692. 1760. 1778. 1889. 


1891; 2640. 2222. 2228; 
5162; 6047. 2275/6. 2521. 
2699/700. 2711.2714.2868. 
2983. 2985. 3083. 3526. 
3847. 3901. 3962; 4168. 
4099. 4185. 4190/1. 4202. 
4203. 4204; 4538. 4206. 
4207. 4375. 4409. 4510. 
5064. 5079. 5125. 5147. 
5344. 5397. 5548. 5556/7. 
5607. 5696. 5814. 5872; 
5873. 5894. 6170. 6203. 
6421. 6481. 6580; 6915. 
6609. 6875. 6994. 7328. 
7342. 7443. 

Autoritat, Gerechtigkeit, Stra- 
fen, Strenge — Milde 430; 
4065. 877. 878. 1261—3. 
1642—5. 2012. 2029. 2398. 
2640. 2690—2. 3023. 3035. 
3100/1. 3109/10. 3126. 

3127. 3130. 3133. 3145. 
3146. 3386. 3392. 3533. 
3588. 3688. 3713/4. 3812. 
3977. 4054. 4225. 4724. 
4850. 4921. 4957. 4966; 
4968 — 70. 5064. 5079. 
5115. 5136. 5137. 5154. 
5213/4. 5344. 5347. 5384. 
5496. 5623. 5696. 5751. 
5752. 5756. 5765. 5774. 
5983; 5984. 6074. 6170. 
6186. 6442. 6994. 7308. 
7342. 7391. 

Freigebigkeit 36. 630; 631; 
632. 691. 780. 2714. 2752. 
2772. 3019. 3494. 3538. 
3845; 3846. 3947. 4224. 
4611. 4657. 4919. 5069. 
5166. 5755. 6631. 6632. 
Wohlverhalten gegen Getter 
tmd Brahmanen 2771. 2945. 
2949. 3019. 3123. 5741. 
— Verhaltniss zu den Br. 
2949. 4504. 

Verhalten im Privatleben 130. 
310. 1510. 2238; 4043; 
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4045; 6827/8. 3399. 3947. 
4046. 4420. 4932. 5074. 
Ziigeluiig der Sinne 678. 916 
—8. 1384.2346. 4298. 5008. 
Verhaltoiss zn den Unter- 
gebenen; Auswahl von nnd 
Verhalten gegeniiber Be- 
am ten , Dienem . Bathen ; 
Ehrnng, Belohnnng des Ver- 
dienstes 6. 11. 178; 5336. 
246. 396. 428. 658. 678; 
916; 918. 688. 974. 1005; 
1006. 1008. 1072; 3739; 
4903; 5771. 1179. 1189. 
1373. 1506. 1669. 1676. 
1681. 1697. 1857. 1881. 
2124. 2139. 2162. 2289. 
. 2584. 2853. 3156. 3210. 
3290; 3291; 5773. 3344; 
5605. 3401. 3464. 3590. 
3605. 3737. 3738. 3774. 
3808. 3813. 4010. 4290. 
4303/4. 4309. 4374. 4469. 
4568. 4707. 4750. 4773. 
4774; 5727. 4851. 4888. 
4927. 5004. 5019. 5116. 
5121. 5310. 5413. 5425. 
5552. 5566. 5668. 5754. 
5861. 6117. 6211. 6265. 
6.452. 6570. 6648. 6685. 
7017. 7050. 7093. 7306. 
— Verhalten gegen das Heer 
466. 5068. 5861. 
Verantwortlichkeit des F. 5040. 
5767. 5769. 

AuswSrtige PoUtik, Verhalten 
Feinden gegennber ; sieghafte 
F. 22. 43. 90. 120. 294; 
6065; 6809; 7020; 7151. 
331. 434. 501. 674. 695. 
711. 774: 2770. 898. 1364. 
1401. 1781. 1848. 1887.; 
3242; 6398. 1948. 2012. 
2039. 2338; 6740. 2627; 
2687. 3009. 3022. 3145. 
3322. 3326. 3688. 3692. 
3713/4. 3771 (vgL 3770). 


3948. 4225. 4397. 4399. 
4405—8. 4413. 4449/53. 
4614. 4626. 4864. 4866. 
5171. 5331. 5384. 5469. 
5526; 6192. 5647. 5668. 
5788. 6064. 6122. 6142. 
6153. 6249. 6368. 6382. 
6511. 6649. 6805. 6806. 
6813. 7019. 7331. 7406; 
7407. — Zwietracht, Ab- 
fall stiften 774; 2770; 6813. 
3384. 5895. 

Fiirstenmhm lebt in der Dieh- 
tnng fort 934. 4597. 4773. 
5547. 5934. 

IVeis einzelner F. 177 ; 5742. 
416. 489. 493. 611. 782. 
840. 1579. 1783. 2105. 
2671; 3350; 4894. 2776. 
3538. 3773; 6095. 3911. 
4771. 4831. 4894. 5554. 
5779. 6436. 6572. 6923. 

6924. 7229. 7328. — Dor 
gegen 798. 2418. 

XJm die Herrschaft gekommene 
F. 397. 1289. 5750. 6497. 
7309. 

F. darf siindigen, zum Wohle 
. des Beiches 2275/6. 

F. nnd Weiser 606. 2654. 

F. nnd Brahmane 7501. 7595. 
Verhalten g^ennber F., Ver- 
kehr mik Benehmai vor F. 
64. 176. 299. 439. 440; 

6925. 453. 458. 508. 878. 
1005; 1006. 1125. 1133; 
2957; 5786; 5787; 7430. 
1704. 2216. 2738. 2973. 
3004. 3436. 3711. 4356; 
5631 ; 7035. 5737. 6015/6. 
6282. 6443. 

Feindschaft gegmi F. 889. 1370. 
5444. 7323. 

Abgaben an den F. 218. 743; 
985 ; 4845. 927. 2949. 3809. 
4409. 4569. 5139; 5143/4. 
6580. 7400. 
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FSrstengtmst. Lci> 527. 529. 
2323. 4370. 5356. 6209. 
6670. — Dagegen 288. 809. 
6213. — Wie sie gewonnen 
wird 336. 1009. 2440. 2992. 
3030. 3202. 4256. 4365. 
5509. 5645. 6889. 6898. 
— Den F. sich zn Willen 
machen 1934. 2720. 3774. 
6906; 6907. 

Furstendienst. Lob ; verleiht 
Ehre , aueh Unbedentenden 
Tind Schlechten 34. 418 ; 41 9. 
465. 634. 1790 ; 3139. 2997. 
3060. 3344; 5605. 4391. 
5525. 5565. 5605. 5754. 
5757. 5758. 6097. 6339. 
7149. 

— Todd-, ist vwn tJebel, ge- 
fthrUch 1007. 1189. 1485. 
1630. 1964. 2422. 2481. 
2839. 3156. 3490— 2 ; 6779. 
4290. 4348. 4517. 4568. 
4580; 4987. 4625. 4644. 
5653. 5748. 5754. 5828. 
5846. 5948. 6034. 6217. 
6641. 6869. 7213. — Da- 
gegen 5520. 

Furstendiener. Togenden, er- 
forderliche Eigenschafton, 
* Werth Ton D. ; gate — 
schlecbte D ; Verschiedenes 
274. 336. 467. 639. 650. 
1009. 1189. 1447. 1464. 
1496. 1676. 1775. 1934. 
1963. 2124; 4303; 4304. 
21621 2185; 2186; 2894. 
2289. 2440. 2531. 2992. 
3030. 3213. 3219. 3344; 
5605. 3425. 3490/2. 3580. 
3794. 3810. 4011. 4046. 
4348. 4365; 7035. 4480. 
4613; 4615. 4624. 5006. 
5509. 5565. 5613. 5631. 
5645. 5665—7. 5754.5846. 
5861. 6097. 6310. 6577. 
6649. 6889. 7050. 7093. 


7100. 7346. 7349. 7442. 
TJmgebung der F., Giinstlinge, 
Diener — Tadel; scblimme 
U. 345. 994. 1066. 1889. 
2216. 2293. 2513. 2800. 
2840; 6217. 3319. 3711. 
4625. 5563. 5749. 5771. 
5829. 6005. 6108. 6211. 
6290. 6434. 7093. 
Benehmen gegen Familie und 
nSchste Umgebnng des F. 
5745. 

Gemahlinnen der F. 1 5 10. 3202. 
5743. 5745. 6826. — Ein- 
flnss der — 2801. 3774. 
Fiirsten86hne3620. 4192. 6127. 
Uebles Begiment , Anarchie, 
Herrschaft Vieler 279 ; 3762 ; 
7444. 572. 658. 684. 830. 
1346.1800.2735.3616-43. 
3762. 3861. 4197. 4419. 
5069. 5074. 5159. 5215. 
5753. 5758. 5958. 6232. 
6273. 6333. 6951. 7284. 
Weiberregiment 279. 3762. 
5074. 7444. 

Herrschaft ernes F. , der alt 

Oder krank 1223. im 

Kindesalter279. 3762.4436; 
5074. 7444. — Vgl. dagegen 
4437. 4446. 6404. 7040. 
7043. 

VgL Beamte. Biindmsse. 
Diener. Feindschaft. Friedens- 
achlUsse. Krieg. Minister. 
Becht. 

Fusse. Mit den F. nicht zn 
beruhren — 4038. 

,Der Weise setzt sieh mit 
einem P. in Bew^ung, mit 
dem midem steht er still . . .* 
2264. 

,Wer wnnde P. hat nnd zn 
Pnss umhergeht . . .* 5417. 
,FSr den, dessen F. im Sehnh 
steckt, ist der Erdboden wie 
mit Leder braogen* 6918. 
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,Wem gelingt das Gehen atif 
einem F. ?“ 6976. 
jZuerst reinigt man die F., 
darauf erst das Gesicht“ 
7543. 

,Das Gefohl der Kalte be- 
machtigt sich der F., nieht 
der Aogen* 214. 
Fnssvolk 4247. 

Gaj^ 1474 — 6. 

Gajatrl 3583. 

Gaimini 7045. 

Gain a, Gina 1228. 2329. 2342. 
, 2441. 2461. 4518. 6984. 
Ganamegaja 2739/40. 
Gandharva 6299. 7176. 7193. 
Gandharvahasta 3503. 
Gane9a 4801. 

Ganga. Lob der G.; reinigt 
von Siinde 63; 73. 412.464. 
779. 929. 1040. 1109; 2277. 
1169. 1308. 1577. 1769.2055. 
2056. 2392. 241 1 ; 2412. 2491. 
2567. 2607. 2612. 2652.2712. 
2806. 2953. 3358. 3481.3488. 
3614.3697. 3922. 4166.4178. 
4198. 4558. 4603. 4606. 4621. 
4754. 4764. 4808. 4902. 4993. 
5148. 5157. 5280. 5340.5482. 
5841. 5987. 5988. 6020. 6086. 
6095. 6129. 6201. 6236. 6321. 
6566.6669. 6830. 7165. 7237. 
7560. 

G., G.-wasser, Beisp., Vergl. 

414. 2489. 3529. 6456. 
FreiwiUiger Tod in der G. ver- 
sfottet 4459. 

Gargja 7485. 

Gartner; Tadel2218. — Vergl. 
1171, 4375. 5099. 5125.5171. 
— Wie ein G. verfahre man, 
nicbt wie ein ESbler (4152. 
4843. 

Garuda 4558. 5589. 

G a s 1 1 i c h k e i t , Gastfreundsdiaft. 
Lob, Segen der G; Wflrde 


des Gastes. — Finch, Siarafe, 
Schimpfliehkeit des Nichtanf- 
nehmens, schlechter An&ahme 
von Gasten 65; 2172. 131. 
132. 134; 4028; 5428; 5587. 
235. 295/7. 445. 462; 463. 
872. 1062. 1320. 1385. 1478. 
2195. 2589. 2803. 2909. 2938. 
3455. 3868. 4253. 4257.4438. 
4448. 4555. 5007. 5593. 6719. 
7145. 7335. 7410. 

Auihahme eines am Abend an- 
kommenden G. 132. 462; 
463. 2803. 5428. — A, 
eines gegen das Ende des 
Opfers fiir alle Gotter ank. 
G. 2902. 3347. 4362. 
Ehrung der G. nach der Reihe 
der Easlen 132. 

Gastfr. anch gegen Feinde 573; 

Medrige 1177. 1478. 
Welcherlei Leute nicht zn be- 
herbergen 5. — Unbekannte 
nicht 106. 3532. 

G. anspmchsvoU, eigenniitzig 
133. 5762. 7437. 

Boshafter G. 6286. — Berichte 
eines G. 488. 

Gaud a 7562. 

Gazelle. Beisp. der Genug- 
samkeit, Unabhangigkeit 1636. 
2920. 4931. 5292. 5956. 7070. 
— der Feigheit, des HSngens 
am Wohnorte 1984. 2638. 
3929. 7118. 7224. 

/S’<ww# 1134. 2935. 5257. 6000. 
G. vom Ungluck verfolgt 2310. 
3567. 4149. 

G. wird vom JSger dnrch Ge- 
sang gelockt 5367. 6485; 
vgl. 3993. 

,G. laufen nicht in den Bachen 
eines schlafenden Lowen* 
1249; 1256. 

Geben. .Man giebt was man 
hat, ein Hasenhom giebt ja 
Niemand dem Andem* 2702. 
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Gebet; ioJ 1250; 3871; 7505. 
• 2943.2944.6717. — TJiifirucbt- 

bare G. 87. — Leises G. 7217. 
— G. in der Dtounemng 7566. 
— jNoth lehrt beten“ 1020. 
Hersager von G. 2110. 
Gebrechen, kSrperliche, 3554. 

6618. 6619. 7580. 
Gedachtniss 1195. 3800. 6655. 
G e d u 1 d. S. Sanftmuth. 
Gefallen ist individuell 1766; 
5258; 5288. 4973. 

Jedem geffllt sein Platz und 
sein Gesicht 5391. 
Oegenseitigheit 579 ; 3425. 

1589. 2667 ; 6430. 3766 ; 4844. 
Gegenwart. Die G. geniessen, 
in der G. leben 676. 2072; 
2073. 3963. 4244. 5385. 
Geheimhalten. Was geheim- 
znhalten 583. 998. 7046. 7354. 
— Sein Vorbaben 624. 1541. 
2184. 2279. 3691. 4687. 5361. 
— Berathnng ; s. Bath. — Freud 
und Leid, Vortheil und Scha- 
den 496. 583. 3462. 6254. — 
Sein Vermogen 998. 3421. 

G. gegenuber Angehorigen und 
Freunden 2785. 2786. 
Bewahrung, Verrath von Ge- 
heinuiissen 887. 2365. 3942. 
5721. 5722. 7354. 

Beiz verborgener Eeehtschaffen- 
heit 4085 ; Aehtung vor ver- 
borgen Gehaltenem 5871. 
Geier 106. 2184—6. 
Geistesgegenwart 268. 1214 ; 

1215. 5920. 6318. 6451. 6856. 
Geiz, Geizige 145/6. 189; 7440. 
191. 192. 616. 720. 744. 769; 
2189 ; 2756 ; 2768. 1046. 1520. 
1521. 1674. 2209; 6676. 2330. 
2925. 2939. 3282. 3303. 3569. 
4921. 4956. 5007. 5034. 5177. 
5374. 5558. 5773. 5864. 5924. 
6093. 6117. 6414. 7140. 7187. 


7382. 7538. 7578. — 1234. 
1892. 2745 (ironisch). 
Gelegenheitzu erfassen, nutzen 
1396/7. 2896. 

Vgl. Zeit. 

Gelingen — Misslingen 415. 
Gelubde; — halten 5976. — 
Von G. Entbundene 7470. 
Gemuse 7484. 
Geniigsamkeit. S. Zufrieden- 
heit. 

Genuss. S. Begekren. 
Gerechtigkeit. S. Fiirst. 
Becht. Tugend. 

Geringschatzung gegenuber 
Anderen straft sich, ube man 
nicht 536 ; 6891/2. 1838. 3542. 
3925. 

Nicht geringschatzig zu be- 
handeln . . . 6902. 7514. 
Erlittene G. bitter 3796. 4258. 
4783. — von Seiten der 

AngehSrigen 1630. 

Niederer 3796. 

Gleichmuth gegenuber G. 3529. 
— Freude uber G. 536 ; 
6891/2. 4820; 4821. 

G e r s t e. , Aus gesaeter G. wird 
kein Eeis‘ 3248. 3335. 3466. 
— Umgekehrt 1294. 
Gesandte, Bote (des Fiirsten) 
791. 1240; 1244; 2899. 1837. 
1883. 2284. 3326. 4522.4976. 
6295. 6983. 6989; 6990. 7339. 
— Befangener B. 4608. — 
Nachricht, Brief, Bote, eigener 
Anblick 7604. 

Geschaftej, die nicht zu unter- 
nebmen 479. 5577. 

Mit welcherlei Leuten man sich 
nicht in G. einlassen soil 
2216. 

G.-kundigel224. 1684/5.5636. 
Geschicklichkeit 1195. 1278. 
1360. 6146. 6164. — Ein- 
seitige G. 7447. — Wahre G. 
5468. 



30 


5 Wurzein der Gewaadtheit 
2960, 

Geschmack, Neignngen ver- 
schieden 1039. 1766; 5258; 
5288. 1900. 1902. 6292. — 
G. von Thoren 3814. 

Vgl. VersdiiedenTieit. 
Gesehwister xmgleich an Cha- 
rakter 1423. 
jGeschwiire* 3590. 
Gesellschaft. Von einer G. 

nebmen, einer 6. geben 7517. 
Gesnndheit 600. 1011. 1013. 
1015. 1585. 1929.2679. 3231; 
3690. 3364. 4119. 5400.5716. 
Getreide. Lob 3676. — G. 

aufspeichem 3144. 4917. 

Ge winn — Verlust 3444; 3477. 
5577. 

Gewinnen, fiir sich , ver- 
sehiedenerlei Menschen dnrch 
entaprechendes Verhalten gegen 
sie 49; 1174; 2345; 4536; 
4853; 5860; 6509; 7299.3586. 
4222. 5371. 6793. — In seine 
Gewalt bringen 5393. 

Ge wissen 922; 923. 930. 1438; 
1439; 4717;4719. 1491. 2173. 
2505. 5037. 5311—3. 7155. 
Empfindliches G. 4990. 
Gewohnbeit,Machtder, 1560. 
5888. 

.Gift* 696. 1349. 2471. 2836. 
3001. 3238. 3390. 3437.3438. 
3979. 4094. 4820. 6213. 6225. 
7388 

Halahala 814. 2992. 7388. 
K^knta203. 845. 2160. 3329. 
3806. 4284. 

,G. essen* 1679. 3439. 4414. 
5052. 5628. 5669. 5957. 
5969. — , — im Gedanken, 
dass man einen Arzt hat* 
4414. 

,6. hilft gegen G.“ 2933. 6212. 
,G. "wird bei d» Knh zu Milch* 
2088. — Giftmischer 7428. 


Giftbanm 1094. 599L 6636. 
7202. 

Gildemeister habgierig, be- 
trugerisch 2206. 3700. 

Gtmdtavahana 1547, 3932. 

Gi\a.s(Beisp., Vergl.)16Q9.1619. 
1621. 2297. 2337. 3747. 4656. 
4874. 

Glanbe. Wie der G. (Vor- 
stellnng, Vertranen), so der 
Erfolg 2956; 4709. 5394. Vgl. 
5286. 

Beden zn dem, der G. hat 6026. 
Vgl. Frommigke^. 

G 1 e i c h e , Gleichartige kennen 
einander 2152. 2395. 4505. 
Gleiches wird dnrch GL iiber- 

wnnden 6212. 7274. 

gefonden 2878. — Wodnreh 
ein Schade kam, dadnrch wird 
er an<di wieder g^oben 5028. 
Man bekSmpft nor Ebenbfirtige. 

S. Fem^ckaft. 

Von einem nnd demselben 
Schlage sind . . . 6161. — 
Eein Untersebied znerkennen 
zwischmi . . . 6160. 
GleidinndGl. gesellt sich 4934. 
5290; 5643. — Y^.Fremid- 
sckaft. 

Gleichgdltigkeit tiitt ein 
g^en alle Saehen 6921. 

G. gegw Lob, Ehre — SchmS- 
hnng, Geringschiitzang 400. 
2225. 3529. 5611. 7154. 
G. in Bezng anf Erfolg, Gluck 
635. 3507. 3928. 5308. 
5346. 

G. in Bezng anf das Leben 
3600. 4533. 

G. in der der Mittel 

2644. 

Gleichmnth. S. Begdiren 
(Entsagnng). GlMck — Un- 
£^nck. 

Glaek — Unglnck, Pren- 
den — Leiden. — Er- 
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folgen Blit Nothwendigkeit ; 
Gleichmuth gegenuber — , man 
&ene sich nicht nnd betrabe 
sieh nieht 89. 635. 837. 1211/2. 
1987. 2833. 4214. 4357.4681. 
5308. 5346. 5421. 5521.7063. 
7964. 7066. 7068. 7073. 

7079—81. 

— wechseln ab , sind unbe- 
standig 33. 138. 320. 425 ; 
5561; 5562. 818.963.1057. 
1483. 1987. 2040. 2163. 
2304. 2314. 2527. 2701. 
3323; 7084. 3701. 4109. 
4125. 4214. 5811. 6035. 
6557. 6848. 7068. 7073. 
7077. 8080. 7081. 7083—6. 
7227. 

Jeder berdtet sich sein eigenes 
Geschick 893. 895. 3323; 
6426. 5448; .6337. 6494. 
7082. 

Verhalten im Gl. und U. 835. 
1237; 6874. 4253. 5376; 
6317; 7178. 6871; 6872; 
6876 (vgL 5909). 6879. 
7091. 7467. 

Ohne B^chwerden , Leiden 
keine Preuden 1980, 6588. 
Frende nach Leid, L. naeh Fr. 

5259. 6314. 7067. 

Fr. und L. bei hochsten und 
niedrigsten Wesen gleich 
1111 . 

Freude — Schmerz 6960. — 
olme Yeranlassung , Torbe- 
deutend 4756. — Fr. und 
L. verursachen in gleicher 
Weise Besehwerde 7076. 
Freuden nur Lindenuig von 
Leiden 3487. 

Alles Angenehme wird Same 
fur Schmerzai 5273. Vgl. 
1312. 

Gl., BeaehGnim ungerecht ver- 
tbeilt; TreffHchen geht es 
nbel, Schlechtra, Gemeinen 


wohl 19. 171. 2060. 2123. 
2145; 3160. 2481. 2743; 
7052. 2853; 3793. 2955. 
3102. 3970. 4057. 5810. 
5815. 5877. 6166. 6432. 
6622/3. 7420. — Guten 
failt das Leben scbwer, Ge- 
meine sind gliieklich 6783. 
— Ehrenglanz und Weisheit 
finden sich nie beismnmen 
3450. 

61. kommt aufs Geradewohl, 
nicdit infolge von Vorzugen 
2129. 4468. Vgl. 174/5. 
2570. 

tiberans Dummen und den 
uberans Frommen ergeht es 
wohl 5327 ; den Ddmmsten 
nnd den Geseheidtesten — 
5523. VgL.6361. 
Unverdientes Gl. 42. 45. 273. 
— Vom Gl. Bevorzugte 
kennen nicht Anderer Leiden 
5818. VgL 5762. 

Eein voUkommenes GL 1606. 
2240. 2393. — Gluck ver- 
derMLdi 6933. — Zu grosses 
GL 7439. — Streben nach 
GL 3470. 5942. 6934. 
Glucksgottin 174/5. 178. 706. 
716.837. 2145; 3160.3719. 
3768. 4690. 5497. 5505. 

5810. 6557/8. 6947. 

oo Bubldime , ungetreues 
Weib 1083. 2201/4. 2304. 
2527. 2570. 2877. 5811. 
5815. 5996. 6281. 7420. 
Begliickende Guter , Eigen- 
sdiaften, VerhSltnisse 600; 
1013. 788. 1012. 1220 (vgl. 
2873). 2441. 3898. 4119. 
4640. 6461. 6587. 6637. 
6998. 7160. 7225. — ,Him- 
mel auf Erden“ 794. 1585. 
3060. 4842. 5229. 5382. 
5716. 5928. 6716. 

Gnte, angenehme Dii^e, Wun- 
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schenswerthes , Crenussbrin- 
gendes 527—9. 932. 1039. 
1698. 1850; 2614; 7263; 
7417. 4842. 6264. 6413. 
6774. 6775. 7539. — G. 
giebt es fiberall 1044. 3908; 
vgL 2760. Vgl. 3684. 7553. 
— Nicht in jedem Berge 
sind Bubine nsw. 6523. 
Wunsche fur gate Zeiten, 
Segenswiinsche 1705 ; 2025. 
4859. 6818. 6931. — Gluck- 
liches, reiches Land 2315. 
Gluckliche erfrenend, Ungl. be- 
trubend . . . 1627. 

Lust am Anfange, zuletzt 
Schmerz gewShrend 226. 
Freude, wahrhafte, 5047. — 
der Finstemiss 5172. — 
leidenschaftliche 6224. 
Guter Muth, Frobsinn, Heiter- 
keit 1194. 3172.3842.4691. 
4695. 7160. 

Leiden giebt es zumeist; das 
Leben ist leidvoU 352. 476. 
554.945. 1664. 1851;2825. 
2067. 2333. 2334. 2438. 
2539. 2793. 2826. 2830. 
2847. 3150. 3487. 3701. 
4319. 4955. 5209. 5273 (vgl. 
1312). 5529. 5922. 6327. 
6554. 7076. 7087. 7231. 
Widriges, feindUches Geschick ; 
vom Ungluck Verfolgte 1. 
425; 5561; 5562. 1235. 
1918. 2048. 2310. 3950. 
4149. 4226. 4798. 5738. 
6754. 

Verfinsterung des Verstandes 
bei bevorstehendem tJngliick, 
Untergang 188. 232 ; 5599. 
519. 766. 1558. 1869. 2384. 
2685. 2971. 3324. 4193. 
4477/8. 5198; 5199. 5360. 
5784. 

Ungemach die Frucht der ei- 
genen Vergehen der Men- 


sehen 2777; 5803. 3587. 
4563. 6218. 6288. 
Selbstverscbuldetes U. 284. 
2339. 4991. 7310. — Miss- 
lingen auf dreierlei Weise 
6007. 


U. trifift auch Grosse, TrefiEliche 
1338. 2955. 4642. 5782. 
5796. 5798. — Vorziige 
Ursache von Leiden 57; 
2123. 2135. 3140. 

Wo einmal ein tJ., Uebel ist, 
da kommen andere 1383. 
1427. 2006. 5165. 


Weises, besonnenes, entschlos- 
senes , mnthiges , thatiges, 
tngendhaftes Verhalten im 
Ungemach ; Edle, Grosse — 
Gemeine im Ungluck 355. 
457. 789. 955. 956. 1172. 


1173. 1609. 
1979. 2150. 
2469. 2636. 
3116. 3170. 
3596. 3886; 
3949. 4270. 
4357. 4528. 
4751. 5283. 
5652. 5670. 
6148. 6150. 
6317. 6319. 
6794. 6822. 
6876. 6884/5 
7178. 7291. 


1912. 1954. 
2313. 2364. 
2976. 2977. 
3171. 3451. 
4333; 5090. 
4332. 4354. 
4581. 4748. 
5295. 5376. 
5972. 6146. 
6311. 6316. 
6377. 6448. 
6857. 6872; 
. 6929. 7049. 
7565. 


Verhalten gegenuber drohen- 
dem Unheil, Gefahren 1288. 
2550: 4593; 4748. 4602. 
7121. 7483. 


Auf U. sei man immer gefasst 
1205. 


Trost im U. 381. 1057. 2314. 


4109. 5782. 7227. 

Eigenes Leid nicht zu offen- 
baren 496. 583. 

Menschen in Noth kennen kein 
Mitleid 2628. 4482. 4483. 
6383. 
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Beim U. Anderer nnterh^t man 
sich angenehm 2404. 

Jedes Wesen pflegt infolge 
einer Erschiitterung seine 
nrspriingliche Grosse anzn- 
nehmen 2467. 

Verschiedenes 1674. 1981. 

2074. 3245. 4387; 4862. 
4680. 6960. 7384. 
Schlechtes, Schlimmes, Kum- 
mer nnd Schmerz Bereiten- 
des , UDgliickliche VerhSlt- 
nisse, Eigenschaften, Unzn- 
trSgliches 166. 602; 2291. 
684. 691; 6286. 1630; 
1785;1786;4118.1796— 8. 
1800. 1802—5. 1844. 2629. 
2774. 2826. 2891. 3008. 
3289 — 91. 3528; 3923. 
3720. 4258. 4798. 4911. 
5364; 5365. 5770. 5805. 
5953. 6434. 6498; 7593. 
6774. 7466. 7486. 

Vgl. Thorheit. 

Schmerz, Schaden Verursachen- 
des aufgeben, selbst wenn 
ein Glied des eigenen Leibes 
3989. 5303. Vgl. 3034. 
Gefehren 4037. 4637. 5734. 
6327. 

Gefhhrliches , Verderbliches, 
■ rurchtbares('.Be2ii;p.j64. 338. 
345. 865. 1073.2213.3366; 
7249. 3436. 3439. 4283. 
4379. 4664. 5748. 5954. 
5967. 5969. 7350. 

Elage fiber scUimme Zeit 3092. 

4143. 4978. 5581. 
Schmerz, Knmmer. 

Schmerz infolge Trennung, Ver- 
lostes von Lieben 123. 197. 
525. 788. 2826. 4106. 4108. 
4110. 4315. 4385. 
Heilmittel gegen Schm. : Ein- 
sicht, nicht daran denken 1 3 ; 
2834; 4627; 6752. 257. 
4209. 4817/8. 

Abhandl. d. DMG. IX. 4. 


Schm. macht stumm 5594. — 
erleichtert sich durch Weh- 
klagen 4165. — Sein Leid 
klagen, Lieben, Vertrauens- 
wiirdigen, macht froh 7150 ; 
7343. 

Verschiedenes 214. 431. 1312. 
1507. 3457. 

Knmmer, Sorgen, Trauer vom 
Uebel, nnverstandig, vergeb- 
hch no. 138. 187. 260. 
307. 525; 738. 602; 2291. 
615. 635. 676. 722; 723; 
4937. 1866. 1945. 1998. 
2072; 2073. 2280; 2281. 
2290. 2314. 2680. 2833. 
3473; 4937. 3474. 3596. 
3649. 3664. 3699; 6231. 
3963. 4209. 4296. 4357. 
4561. 4695. 5181. 5421. 
5521/2. 5529. 5794. 6350; 
7175. 6500. 6525. 6526. 
6528-30.6729.6785.6885. 
6913. 7120. 

,In den Wald hinein klagen, 
weinen* 283. 570. 6026. 
Gold 126. 933. 2469. 2684. 
6968. — Prufong des G. 2219. 
2593.2858. 5104; 5158.6138. 
7179. — G. darf man von 
einemUnreinen annehmen 4440. 
6227. 6228. 6544. 

,G., das mit dem Hammer ge- 
schlagen vdrd* 4074. 

,Was fengt man mit dem G. 
an, das znm Dnrchlochem 
des Ohres gebraucht wird?“ 
4161. 

Got am a 4875. 

Gotter. Verehmng der G. S. 
Frdmmigkeit. 

G. dem Schicksal nnterworfen, 
verganglich, bedeutnngslos, 
mit Fehlem, Mangeln be- 
haftet 55; vgL 1247. 211. 
525. 671. 738. 832. 1110; 
2049. nil. 1338. 1404. 

3 
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1564. 1816. 1870. 2079. 
2643. 2793. 2887. 3142. 
3208. 3367. 3442. 3815. 
3831. 4135. 4323; 5830. 
4497. 4498. 5834; 6277. 
6859. 7369. 

Gottheit ist im Herzen 66. 

3197. — iiberaU 66. 

Wen die G. schiitzen wollen, 
den bedenken sie mit Ver- 
stand 3302; wem die G. 
ein Leid znfngen wollen, dem 
ratiben sie den V. 3304. 5360. 
Verschiedenes 440. 2236/7. 
2941. 2945. 3159. 3757. 
3865. 4100. 6567. 
.Gottheif* 6464. 

,Mit den G. zusammen im 
Wagen sitzen“ 4815. 6003. 
Trimnrti, Widerspmch gegen 
— 2256. 4205. 

Gotterbilder 1404. 1714. — 
Steine werden zn Gottem 1782. 
3313. 7564. — Verehning von 
G. nngereimt 2. 66. 3197. — 
Goteentrtlger 4873. 
Gottesnrtheil 354. 6188. 
Gras, Grashalm, Starohbalm 426. 
2587. 2588. 6344. 7311. 

,Gr. werden mit den durch sie 
gebnndenen Blumen auf dem 
Hanpte getragen* 7479 ; vgL 
2120. 5449. 

,Mit einem Strick ans 6r. wer- 
den Elepbanten gebnnden* 
648. 4425. 

,Gr. von grossen Herren als 
Pinsel , Zahnstocher ver- 
wendet“ 2706. 4011, 

,6r. Halt for einen im Hnsse 
Untersinkenden* 2382. 

,Ein in den Mnnd genommener 
Gr. erl^lt Einem das Leben"* 
3176. 

.Einer regenschwangeren Wolke 

wehrt num sogar mit S^oh- 
halmen* 4424. 


*Gr. wird zum Donnerkeil* 545. 
5540; VgL 3595. 

Grosse, nimutze, ohne Math 
4264. 7380. 7504. 7567. 

,Je timfangreicher . . ., desto 
angenehmer* 728. 

VgL Hohe Stdhmg. - « 

Grnnd. ,Nicht ohne G. . . .* 
3535. 3536. — G.. Urspmng 
nicht anzugeben 1339; 3292. 
2214. 

G n n g a -Beeren 346. 2469. 3445. 
3798. 

Gute Menschen. S. Tugend. 
Gutes anzunehmen, woher es 
auch komme 459. 2068. 4439 ; 
5507. 4440.5506. 6227. 6228. 
6544 — 6. 7194. Dagegen 308. 
Das Beste ans alien Saehmi 
heransnebmen 121 ; 6605. 
2750. 6164. — ans der 
Wissenschaft 243; 245. 

Das Gnte — das Schlechte 
sicb aneignen 4922/3. 6235. 

Haare am K6rper, Zahl cds 
Massstab for Lohn nnd Strafe 
im Jenseits 2568 ; 5477. 5490; 
5491. 

H., Beisp. 6458. 7076. — 
Locken 2606. 

Scheeren der H. 2615. 3200. 
H. ans dem Schwanze eines 
Tigers 1. 

Habicbt 7275. 

Hagel 3059. 

Hahn 4837. 6597. — Tngenden 
des H. 5510. 7041. 
Hammira 4894. 

Hand sinTibildMch 1410. 1542. 
— Eines Bnhlen H. 4592. 
,Wie dni'ch erne H. kein 
Hbnd^klatsch ' zn Stande 
kommt . . .‘ 5163. 

,Schon anf der H. li^en* 
2354; 2487; 3519. 3391. 
3812. 


41 
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In fremden H. . . . 7590. 

In, znr, bei der H. sein 7549. 
7577. 7603. 

Handel, Eintraglichkeit , Lob 
des, 1303. 1871. 2637. 3016. 
3041. 3048. 3879. 6034.6281. 
6339. 6847. 

H., Kauflente, Verschiedenes 
2961/3. 3625. 3633. 3957. 
4167. 4487. 

H. womit demBrahmanennnter- 
sagfc 5843. 

,Mit seinen Kenntnissen B. 
treiben* 5835. 

Handwerk 967. 6461. 

Hanf 4618. — H.-gemiise 6358. 
Hari9k'andra 831. 
Hartherzigkeit 3. 1486. 3577. 
3758. 5138. 5690. 5794.6253. 
Anderer Schmerz nioht Ken* 
nende 5762. 5818. 

Ease 2029. 4378. 6304. — 
„Em H. brachte einen L6wen 
nms Leben* 1469. 4471. 5386. 
,H.-horn“ 2702. 5837. 

Hass 889. 3313. 6829. — Nach- 
tragende 35. 1849. 7550. 
Hans 7539. — Wohnen im H., 
HSngen am H. getaddt 1385. 
2190—3. 4919. 4921; 6117. 
5057. 5102/3. 7233. 7489. 
Anfenthalt in fremdem H. S. 
Abhdngiglceit. 

Hansgenossen. S. Angdibrige. 
Hanspriester 3393. 5745. 
5769. 6269. 

Hausvater 2930. 2943. 3010. 
4391. 4921; 6117. 5418. — 
Lob 6998. 7145. 

Sorgen nm die Bnrde des Hans- 
wesens 4228. 

Hebei 3261. 

Heimath,io4der,H.-liebe 795. 
1013. 1943. 2100. 3255; 3268. 
3860. 4322. 5085. 5391. 5637. 
6048. 6939. 


Wohnen in der Fremde ein 
Uebel 252. 1596. 2431; 
7454. 2512. 4385. 5009. 
5187. 5770. 5805. 6729. 
7113. 

H.-liebe, Scheu vor der Fremde 
getadelt; far Treffliche giebt 
es keine Fremde 1029. 1926 ; 
2150. 1947. 1984. 2638; 
3929; 7118; 7224. 5078. 
5415. 6514. 6997. 

Schmerz, der das ganze Land 
betrifft 3245. 

Im heimischen Gebiete, an seL 
nem Platze ist man stark, 
mnss man bleiben 200 ; 321 1 ; 
6220; 6598. 542. 3704.. 
3904. 5750; 7223. 

In Ansehen stehen, wenn sie 
ihren Ort verlassen . . . 4157. 

— Ihr A. verlieren, wenn 
sie von ihrem Platze ent- 
femt werden . . . 5750. 
7223. ^ VgL 4641. 

Vgb AufenthaksoH. 

Heirath. S. Ehe. 

Herr. Verhaltniss von H. imd 
Diener; Pfllichten des H.; Ver- 
schiedenes 490/1. 579. 1301. 
1691 ; 2912/3 (vgL4883).1855. 
2013. 2328. 2495. 2646; 4623. 
2706. 2987. 3769. 3888.4032. 
4516.4551.4620.4622.4849. * 

5236. 5330. 5449. 5462.5608. 
6160. 6458. 6585. 6751. 7221. 
7351. 

Gnte; schlechte, thorichte H. 

12. 503. 803. 1390. 1430. 
1621. 1785; 1786. 1791. 
2297. 3898. 4259. 5007. 
5330. 5435. 5947. 6434. 
6664. 6751. 6776. 7167. 
7373. 7530. 

Herz 911; 4700. 2366. 2505. 
4383. — Innere Stimme 745. 

— CO Elephant 1060. 5203. 
VgL 1962. 4195. — Fla- 


3 ’ 
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mingo 2502. — oc Wanderer 
1660; 1661. 

,H. aus Stein* 1108. 4881. 
,H. weieh, hart — Rede scharf, 
weich* CO Butter, Seheer- 
messer u. d. 3414. 3415. 
3783. 4882. 5909. 6021. 
6418. 

,H. schmilzt* 2718. — ,H. in 
hundertStncke zerspringend* 
2071. 3805. 6850. 
y^Begekren (Selbstbeherr- 
schnng). Liebe. Reinheit. 
Himalaja 2250. 2788. 3330. 
4978. 

H i m m e 1 , HoUe, Jenseits. 
Jenseits 1899. 2459. 3298. — 
bezweifelt, geleugnet 2432. 
5207. 6778. 6808. 

Himmel 211. 6039. — genng- 
qeschdtzt 1721. 2587. 3255. 
'3982. 5017. 5716. 6985. 
7317. 7318. 

Himinelslohn und BSllenstrafe, 
bestinfmtesMass2bQB.hZ^9. 
5470. 5475. 5476. 5477. 
5482. 5490—2. 6278. 

In den H. eingehen, zur H6Ue 
fahren 54. 321. 326. 406. 
558.1075.1647.2287.2524. 
2568. 2699. 2993. 3025. 
3112. 3270. 3345. 3393. 
3900. 3927. 4121. 4203. 
4514. 4538. 4557. 4819. 
4857. 4943. 4947—9. 5177. 
5341. 5475—7. 5482. 6313. 
7332. 

Holle Eumbhipaka 6271. 6416. 

— 7 H. 6829. 

Das hoUische Feuer im Meer 
130. 203. 338. 391. 2032. 
3422. 4765. 6368. 6676. 
6940. 

HimmelsgewSlbe 2507. 7516. 
Hir 1 5374. 6609. — Hirtin 1215. 
Hochmuth, Stolz, Uebennnth, 
Prahlerei 145/6. 750. 759. 815. 


1508. 1640. 2233. 2351.2429. 
2453. 2604. 2739/40. 2952. 
3066. 3336. 3542. 3591. 3652. 
3709. 4253. 4350. 4530. 4872. 
6091. 6093. 6098. 6099. 6117. 
6736. 6750. 6933, 7269. 7382. 
7581. 

— bei Eleinen, Unbedeutenden, 
Armen 59. 710. 727. 756. 
1002. 1184; 3785. 2808. 
4921. 6233. 6877. 6882. 
AnspmchsvoUe 7187. 7581. — 
Eingebildet und selbstgerecht 
6253. 

LArm machen , sick gross m. 

aus Elugheit 3770; 3771. 
Die Leute ehren den Wort- 
schwaU, nicht die Tugenden 
7570. 

Jedermann ist ein Held, so 
lange er nicht in der Schlacht 
gewesen ist 6908. 
,Hoden‘ 4290. 

H off nung vom Debel 1046 — 52. 
1477. 2028. 2448. 2609. 7078 
(; 1048). 7475. 

Hohe Stellung, Abkunft;Hoeh- 
stehende, Grosse, Machtige. — 
Art, Wiirde, Macht, Tugenden, 
Pflichten, Lob Grosser, Hoch- 
stehender,Machtiger; Verschie- 
denes 59; 1002. 183. 344. 
543. 563. 588. 646. 1153. 
1175. 1185. 1357. 1419. 1486. 
1722. 2179;6304. 2580. 2594. 
2603. 2788. 2792. 2808. 3013. 
3024. 3066. 3170. 3263; 6406. 
3274. 3394. 3462. 3553. 3751. 
3797. 3800. 4289. 4398; 4401. 
4739. 4743. 4745. 4746. 4749. 
4755; 4764. 4765. 4767. 4921. 
5274. 5302. 5712; 6145. 5903. 
5910. 5995. 6012. 6098 ; 6099. 
6559. 6762. 6852; 7525.6964. 
7032. 7145. 7402. 7422. 7457. 
7525. 

Edeles G^hleeht, Lob dra — 
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67/9. 740. 1011. 1447. 
1835. 1841. 1842. 2234. 
2355. 4284. 4395. 5716. 
5930; 5931. 6716. 6902. 
7158. — Urspning voa G. 
1339; 3292. — VgL Ehe. 
HoheSteUnng, Herkanft, Stand 
ist wertUos, eitel, gleich- 
gultig; Schattenseiten , Ge- 
fahren von — ; Fehler Hoch- 
stehender, Grosser 33. 42. 
161. 371. 521. 845. 1735; 
1736. 1739. 1791. 1860. 
1958. 2119. 2132. 2143. 
2159 — 61. 2208. 2241. 
2322. 2387. 2464. 2798. 
2886. 3032. 3066. 3162. 
3203. 3450. 3513. 3754. 
3829. 3971. 4103. 4401. 
4490. 4718. 4738. 5248. 
5287. 5304. 5369; 6776; 
7499. 6001. 6130. 6475. 
6541. 6722. 7032. 7473. 
7478. 

Kluges, giitliches Verhalten 
gegen H. , Machtige, SUlr- 
kere; M. wissen zn schaden, 
sich za r^hen 316. 392; 
2399; 4737; 4747. 1153. 
1887. 3002. 4410. 4411. 
4736. 5363. 5578. 5596. 
Vgl. Feindschaft. 

Zu hohes Steigen fuhrt ram 
FaUe 182. 273. 615. 1264. 
4036. 7439. — Gesturzte 
397. 

Abzeicken hoher Stellang 1790. 

3139. 5302. 6495. 

Macbt ist die Hanptsache, steht 
uher dem Eecht 228. 3114. 
3164. 5995. — 5 Arten 
von M. 4393/6. 

M., die sich nicht ofifenbart 
460. 5478. — Wahre GrSsse 
3066. 7032. 

Jedermann will hoch nber den 
Anderen stehen 1292. 


Kein Grosser wird geehrt, so 
lange er kein TJnheil ange- 
richtet hat 39. — Starke 
werden von Starkeren an- 
gegriffen 2929. 

jHohepnnkt® 2495. 

,Holz biegen, glnhen* 3365. 
3578. 4716. 5175. — .Frisches 
H. wird mit diirrem ver- 
brannt . . .* 758. — .H. 
trSgt man anf dem Hanpte, um 
es zu verbrennen* 5879. — 
Sonst im Verql. 1971. 3167. 
5093. 5164. 

Holzheher vorbedentend 672. 

H o n i g mit trockenem Grase 
iiberdeckt 5564. 

,H. anf der Zunge, Gift im 
Herzen* 2852. 2914. 4677 ; 
7124. 6357. 

Femer im Vergl. 5255. 

Horn. ,Das Horn wachst mit 
dem Hirsche* 1213; 5168. — 
.An einem Knhhom nagen* 
253. 

Hulsen. .Leere H. zermahnen* 
G. Stroh dreschen) 677. 

Hand gemein; Beisp.,{m Vergl. 
1615. 2087. 3833. 3850. 4237. 
4381. 4979; 7322. 5329. 5388. 
5845. 6090. 6139. 6597.6598. 
6788. 7170. 

Tugenden des H. 2184. 4427. 
7041. 

,Ein H. geberdet sich wie ein 
Lowe, wenn ihm sein Herr 
znr ^ite steht“ 4136. 

Ein H. nagt am Schnh, aach 
wenn er gate Kost hat* 5433. 
.Erblickt man einen H., so ist 
kein Stein da asw.“ 6488. 
Hondebegattong 226. 
Hondeschwanz nntzlos 3549; 
6487. — H. gerade za bie- 
gen vergeblich 570. 2851. 
5377. 7301. 7355. 
,Handeleben* 4625. 7170. 
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Hunger. Uebel 494. 602 ; 2291. 

1674. 2628. 2724; 4660. 3690. 
, 3855. 4482; 4483; 4816. 5826. 
6050. 6383. 7503. 

,H. macht die Speisen suss* 
6881. 

jHnngrige rerspeisen keine 
Grammatik'* 4484. 

Beim Satten erscheinen alle 
Vorzuge 5827. 

Vgl. LebensunterJudt. 

H n s t e n. ^in mit H. Behafteter 
meide das Stehlen* 1715. 

J agd getaddt 2238. 2993. 2994. 
4043 ; 4045 ; 6828. 4932. 4933. 
5744. — Jagdhnnde fiir Lowen- 
jagd mit Knhfleisch futtem, 
Siinde 3866; 4064. — Jager 
■im Vgl. 5115. 

Jama 930. 1594. 1690. 2002. 
2049. 2173. 3547. 4957. 5045. 
5136. 5311—3. 5607. 
Jamun& 2101. — ,Ist die J. 

voU, so geht sie ins Meer* 184. 
Jasmin 1458. 3223; 7316. 

4553. 4842. 5987. 

Jayana 2273. 

,Ich“ tmd ,mein“ Same des 
weltlichen Daseins 816. — 
Falsche Vorstellnng von — 
2966. 4062. 6387. — Vgl. 919. 
Igel 5143. 

Indra 1110. 1111. 1594. 1772. 
2049. 2170. 3815. 3921. 3933. 
4139/40. 5293. 5398. — I. 
tmd Diti 3224. 3435. 6196. 
— 1. tmd Namatci 206. 207. 
— L nnd Pnloman 1890. — 
I. nnd Vrtra 3242. 6398. 
6399. 

Infusorien 7156. 

Insecten 1364. 1735. 4626. 
Jogin 858. 2225. 3293. 
Jndendorn 1423. 
Jndhishthira 4193. 4399. 
4831. 5784. 7049. 7353. 


Jngend571. 5681. 5683. 5684. 
5728. 5739. 6518. — J. zu 
nntzen 5550. — Innere Rnhe 
schon in der J. 4180. — Wegen 
J. nicht geringznschatzen 4437. 
4446. 6404. 7040. 7043. — 
,J.“ 5998. 

Jnwel 4186. 6916. 7603. 

K a^i, Varanasi 779. 1253. 2304. 
4792. 

Kahlkopfiger vom Schicksal 
verfolgt 2048. 

Eakora 1586. 6518. 
Eakravaka 789. 987. 1445. 

4162. 4529. 

Eala nnd Eal! 5077. 

Ealb 5114. 5139. — ,Das E. 
verlasst die Mntter, wenn die 
Milch versiegt“ 609. 2541. — 
.Das Bein der Mntter wird 
znm Pfosten, wenn das E. ge- 
bnnden wird* 961. 

E al i , Zeitalter, 1 5 7 7. 1 694. 2 743. 
2928. 3092. 3910. 5244.6174. 
6689 (ygl. 1061). 6919. 7052. 
Ealidasa 1441. 1698. 4138. 
Ealinga 7562. 

Ealpadrnma 493. 549. 1578 
—80. 1713. 2105. 2746.3301. 
4001. 6200. 

Earn eel 2885., 4659. 6216. 
6597. 6693. — ,E. im Lnst- 
hain knmmert sich nnr tun die 
, Domgewachse* 1548. 
Eampaka 337. 

Eampf. S. Feindschaft. Krieg. 
Streit. 

E. Oder Mncht 3014. 7121. 
— E., in dem beide G^ner 
fallen 566. 3661; 5511. 
Kampfer 6921. 7291. — ,E.- 
gebusch nmbanen nsw.* 7226. 
— ,Mit Enoblanch yermischte 
E.-salbe‘ 3796. 

Eamsa 1499. 
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Kanakja .1848. 3326. 4476. 
7061. 

Kan da la 1400. 2226. 5952. 
6504. 6597. 6599. 6724 (vgl. 
6731). — ,K.“ 35. 1849. 2909. 
, 3850. 7550. 

1 an dr a 5650. 

Kandragnpta 2875. 
Kantakarika 1159. 
Kapittha. ,V erschwinden wie 
die Friichte des K." 4562. 6848. 
Karira 3895. 7415. 

Karna 1547. 2939. 7438. 

K a r p f e n vom Schicksal veffolgfc 
1918. 

Kastenl32. 2008. 2456 ; 2457 ; 
4388 ; 4390; 4506 ; 6163; 6540. 
2709. 4490. 4502/3. 6502—4. 
, 6912. 7559. 

Kataka 183. 379. 380. 559. 
914. 1340. 1716. 1860. 1913. 
2091. 2274. 2359. 2661. 2980. 
3154. 3299. 3360. 3895. 3914. 
4035. 4187. 4462. 5279. 5801. 
5802. 6038. 6043. 6067. 6405. 
7069. 7168. 7240. 7272. 
Kataka-Frucht klait Wasser 
. 4369. 4714. 

Katuraka 3945. 

Eatze falsch; im Vgl. 1635. 
2819. 2830. 3096. 3742. 3916. 
4838. 5504. 

Essen, was eine K. fibrig ge- 
lassen bat 6460. 

,Lasst eine K., die ihr eigenes 
Jnnge fidsst, eine Mans lau- 
fen?“ 5504. 

.Eine K hat wohl die Milch vor 
Angen, aber nicht den Schlag 
mit dem KnntteF 5886. 
K. — Mans 1965; 4930. 
Kanfen. . . . kanfe man, wo 
man sie gerade bekommen kann 
6008. 

Eanfmann. S. Handel. — 
K.-fran 1214. 

Ke9ava 4829. 


K e s s e 1. „Ein iiber die Maassen 
siedender K. ' yerbrennt am 
argsten seine eigenen Wande** 
4092. 

Ketaki 1159. 1719. 2083.2128. 

3897. 6331. 7093. 7607. 
Kii^nka 191. 679. 5795. 7534. 
7607. 

Ki mp aka-Gurke 343. 754. 
Kinder begliicken 444; 685; 
6506. 528. 1028. 3800. 4230. 
5495. 6637. — ein Uebel 4005. 
4114. 4320. — nicht zn todten, 
schlagen 662. 664. 4661. 7214. 
— • Verschiedefnes 133; 5761. 
2067. 4038. 4389. 5043. 5762. 
7437. 7470. — Geschwister 
nngleieh 1423. Vgl. 1405. — 
,Sohne schlagen den V^tem 
nacb , TSchter den Mnttem* 
6737. 

Freude des K. bei der Heim- 
. kehr des Vaters 991. 

Von einem K. das Bechte an- 
nehmen 4439. 4440. 5506. 
5507. 6228. 

,Ein K., das sich an gekochter 
Milch verbrannte, bl^ anch,. 
wenn es sanre Milch isst* 
2855. 

,Die Gesange Verriickter, das 
Geplapper der K. . . . treflfen 
em* 1267. 

, Vgl. Eltem. Sokn. Tochter. 
Kintamani 1713. 2695. 3301. 
3975 

Kirata 1041. 3445. 4167. 
Eleidnng, schone — schlechte, 
nnreinliche, 5. 1788. 1844. 
2413. 2415. 3710. 4972. 5153. 
5937. — Gewand, Verql. 5695. 
7280. 

K 1 e i n e , Sch wache, Unbedentende, 
Niedere, Geringe 59; 1002; 
2808. 114. 240. 371. 373. 
710. 756. 1184; 3785. 1264. 
1616. 3751. 3763. 4285.4744. 
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4965. 5358. 5396. 5512. 5927. 
6233. 6344;' 7311. 6882. — 
TJnbedeutender co nomen pro- 
prium 764. — NuUen 1371. 
Schw. nicht zu verletzen, Macht 
der Schw. 2865. 2867. 2869- 
3515. 481b. 4847. — Macht 
von TJnscheinbaren 84. 

Vgl. Vereinigfung. 

Nntzen von. Kleinen , Unbe- 
deutendem 793. 1271. 2382. 
6497. 6539. — Nichtiges, 
wenn es znr Handist 7577. 
— Unbedentendes wird 
werthvoU 1689. 

Kleinmuth, Verzagtheit, Forcht- 
samkeit, Feigheit 269. 541 ; 
2367. 615. 750. 1029. 1149. 
1160. 1437.1508.1946.2638; 
3929; 7118; 7224. 2725;4660. 
3440. 3485. 3569. 3652.4442. 
4471. 4534. 4595. 4838. 4898. 
4998. 5009. 6149. 6284. 6311. 
6382. 6466. 6525. 6615. 7311. 
7325. 7570. 

Zeichen der. Farchtsamkeit 
4532. 4535. 

Geringachtung, Misstrauen ge- 
gen sich selbst 3279. 3469. 
3562; 4109. 5651. 

K 1 0 s t e r. V orstand eines K. 
3393. — Essen in einem K. 
7433. 

Klugheit, Verstand, Einsicht; 
Lob, Macht der — 248. 261. 
393; 1885; 3877; 4737 (vgl. 
auch 392. 4747). 661; 4476. 
697. 724. 740. 772. 1099. 
1229. 1236. 1247. 1254. 1350; 
6437. 1469. 1497. 1619. 1767. 
1776. 1861. 1929.2124; 3876. 
2236/7. 2564. 2579. 2616. 
2713. 2775. 2838. 3159. 3198. 
3249. 3302; 3304; 5360. 3385. 
3390. 3543. 4009. 4209.4210. 
4213. 4216. 4301. 4396.4421. 
4422. 4465. 4467. 4471 ; 5386, 


4474. 4476. 4658. 4714. 5084. 
5092. 5816. 5980. 5998. 6102. 
6189. 6191. 6245. 6451.6461. 
6600. 7398. 

List geht liber Gewalt 1304 
—1306. 2861. 4422. 
y erscJiiedenes j Art, Kenn- 
zeichen KInger ; Lebensklng- 
heit, versckiedene Kbigheits- 
regeln 128. 280. 281. 342. 
400. 415. 478. 479. 584. 
635. 676. 712. 886; 1976. 
909. 939. 947 ; 2846. 969. 
1002. 1302. 1678; 2117. 
1709. 1711; 4318. 1715. 
1747; 1773; 1776; 1945. 
1961. 2019. 2072; 2073; 
5385. 2593. 2961/3; 6611. 
2977. 3135. 3436. 3439. 
3506; 4914; 6929. 3555. 
3596. 3648. 3715. 3781. 
3959. 4009. 4141. 4152; 
4843. 4209. 4269. 4275. 
4287. 4301. 4752. 4817/8. 
4824. 4863. 4922/3. 5061. 
5092. 5140. 5361. 5362. 
5403. 5417. 5505. 5532. 
5577. 5600. 6113. 6146. 
6320. 6345. 6563. 6653. 
6837. 6884. 7049. 7061. 
7104. 7248. 7571. 7574. 
— Weise 1023. 6563. 
Besonnenheit , Umsicht , Er- 
wagong der Folgen, der Zu- 
kunft, sich nach den Um- 
stSnden richten 168. 318. 
319. 405. 538.679; 1571. 
851. 904. 946. 982; 984. 
1195. 1486. 1502. 1568. 
1611. 1684/5. 1706. 1709. 
1762. 1795. 2122. 2264. 
2294. 2775. 3199. 3331. 
3485. 4009. 4245. 4269. 
4282. 4421. 4537. 5140. 
5532. 5649. 5650. 5997. 
6351—3. 6451. 6894. 6950. 
6970. 7100. 7122. 7136. 


» 
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7326. 7496. — Vgl. Geistes- 
gegenwart. 

Sich fiir king Haltende, Mug 
sein, Andere zu unterweisen 
174. 3987; 7586. 4419; 
5958; 6951. 

Weiser imter Thoren 1433. 
7492. 

,Mit dem Verstande erkennt 
man das Oel im Sesamkom 
usw.* 2564. 4154. 

, Alles, was in der Welt vorgeht, 
kennen die Leute usw.* 5018. 

,Es verwirrt sich der Ver- 
st3ndigen Zunge . . .* 7526. 

Koch 4111. — itn Vergl. 802. 

5919. 

Kohle 3708. 6772. 7303. 

,Eine gliihende K. erhalt dnrch 
Asche einen noch grosseren 
Glanz' 4695. 

„Eme gliihende K. verbrennt, 
eine kalte schwarzt die Hand* 
2859. 

Kokila 805. 1080. 1612. 1921. 

1922. 2152. 2554. 2808. 2928. 

3378. 4531. 4694. 6022. 6124. 

6987. 7292. 7360. 7415. — 

Schwarz wie — 1612. 5206. 

Kokosnuss, K.-baum 3000. 

3644. 4249. — Milch in der 

K. 888. 4562. 6848. 

Koloqninthengurke 5255. 

5943. 6575. 

Eopf das Beste amLeibe6932. 

6959. 

,Anf dem K. tragen* 5879. 
7479. — ,DenK. schutteln' 
1732. 4132. 

„Eopfechmer 2 machend" 691. 
6286. 

Krahe gemein, Beisp. 754. 772. 

975. 1137. 1193. 1305. 1582. 

1612—4. 1616. 1618. 1922. 

2123. 2161.2638;3929; 7118; 

7224. 2928. 3248. 3400. 3424. 

3500. 3556. 3733. 3850.3907. 


4066. 4294. 4415. 4643; 4645. 
4776. 4838. 5023; 5024; 5610. 
5204. 5214. 5713. 6088. 6124. 
6211. 6708. 7292. 7338. 

Kr. cds Muster 2183. 2184. 
7041. 

Kr., sasse sie auf einem Palaste, 
wird nicht znm Garada 2161 . 
Kr.-rnf 1617. 5940. 
Krankheit, Kranke 114. 664. 
1914. 2431 ; 7454. 3231 ; 3690. 
3529. 3720. 4259. 5791. 5804. 
6288. 6289. 6531. — Ursachen 
von Kr. 170. 6328. — Kr. 
Folge der Sunde 6288. 
Verschiedene Kr. und ihre 
Heilung Betr. 512. 1164- 
1532. 2229. 6486. 7011; 
7021. 7396. 7446. 

Kr., Vergl 1192. 1309. 2380. 
2596. 3988. 3989. 4995. 
6373. 

Vgl. Arzened. Arzt. 

Krebs 420. 1394. 2191. 
Krieg, Kr.-fiihrung, Kr.-wesen 
108. 428. 441. 466. 501. 509. 
542. 674. 675. 711. 898. 1031. 
1284. 1671. 2523/4. -2820/2. 
2843. 2845. 2872; 4451. 3022. 
3308. 3609/11. 3692. 3712. 
3905. 3939; 3940. 4136. 4247. 
4392. 4412. 4626. 4972 ; 7361 ; 
7362. 5514. 5526; 6192. 5966. 
6059. 6192. 6249. 6867. 7295. 
7331. 7378. 7436. 

Vgl. FeldJierr. Mvih. 
Krieger (Kshatrija) 1879. 2007. 
2008. 2456; 2457; 4388; 4390; 
4457; 6163; 6540. 3351. 3414. 
4499. 4500/1. 4506. 6100. 
6466. 7514. 

Krokodil 3211. 6220. 
Krshna; Verehrung Vs. \1\Q 
2049. 1318. 1429. 2336. 2348. 
4231. 5205. 5264. 5326. 5468. 
5567. 5716. 6543. 7485. — 
[5264]. 
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,Ein Fusstritt von- K. ist ein 
Schmuck des Kalija* 4745. 

Krta-Zeitalter 1061. 

Krug, Topf (im Vergl.) 147; 

2361. 649. 1535. 2132. 2151; 

2156. 2924.4971. 5261. 6588. 

6747. 6882. 

,Kruge am SchSpfrade* 963. 
1610. 2429. 

Trinkkmg und SchSpfeimer 
7140. 

. Ungebrannter Kr. 759. 5301. 
— ,U. Topf im Wasser“ 
4227. 5421. 5661. 7144. 

,Kr., der bei geringer Neigung 
sein Wasser emnahm, ist ganz 
voll geworden“ 3555. 

Kuchen 4961. 

Kuckuck 7205. 

Kah. Lob, Schdtzung, Verehrung 

der K. ; — TCdtung 662. 1778. 

2068. 2098. 2100. 2231. 2413. 

2415. 2449. 2558.3866; 4064. 

3985. 4038. 4511. 4512. 5656. 

6362. 6486. 6677. 7215. 7460. 

7520. 

Genuss von Kuhfleiscb 6358. 

,Kuhe stets nach neuem Grase 
begehrend“ 540. 973. 3235. 
3496. 5026. 

,K. im Sumpfe* 7389. 

,K., die sicb nicht willig melken 

lasst* 4616. 

,K. , die keine Milch geben, 
verkauft man nicht urn ihrer 
Schellen willen* 2158. 

,Man futtert eine K., well sie 
Milch giebt* 2171 ; a. 3888. 

K. pflegen, melken im Vergl. 
4678. 6099. 5662. 5740. 

,Was nutzt eine K., wenn sie 
weder kalbt noch Milch 
giebt?‘‘ 1748. 1941. 

,Das Enter derK. an&chneiden, 
nm MUchzu bekommen* 1321. 

,Eine Milchk. gehSrt dem, der 
die Milch trinkt* 3168. 


,K.-milch geht fiber hundeilt 
K. . . .“ 2205. 

K-mist 2871. — Ein Gersten- 
kom ans dem K.-mist ge- 
niessen 5340. 

K.-ange 6486. 

Zanberknh 2695. 3105. 3301. 
Knnst ist lang, das Leben knrz 
243. 245. 7605. — K. sind 
brotlos 4484. — Verschiedene 
K. 1187. 

Knnti 5439. — SShne der K. 
5796. 

Kupplerin 1954.2339. 6400. 
Knrnkshetra 4016. 

Lachen 2221. 3925. 4434. 7442. 
Lack 626; 6861. 5101. 
Lakshmi 4086. 4887. 

Lampe 981.23‘03. 3505. 
3603. 3711. 3809. 4135. 5142. 
5989.’‘7067. 

,Die L. erhellt das Hans, wenn 
die Sonne nicht da ist* u. 
a. 2121. 3341. 4439; 5507. 
4812. 6536. 

,Die L. verspeist Einstemiss 
und erzeugt Buss* 2816. 
Oel zngiessen, wenn die L. ver- 
I6scht ist* 3767. Vgl. 4945. 
,L. in einen Tqpf gesteUt* 
1730. 2447. 

Durch ihren Eddstein leneh- 
tende L. 455. 5402. 7232. 
Langsamkeit, wo am Platze 
6390—2. 

Lanka 6939. 

Lfirm, viel, bei dem wenig her- 
anskommt 101. 

Lans 3532. — ,Wird man aus 
Furcht vor einer L. ein Unter- 
gewand fur immer ablegen?* 
7497. 

Leben. Flfichtigkeit, Vergteg- 
lichkeit, Eitelkeit des L.; 
der Tod aUgemein, unabw^d- 
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bai‘, tmvorhergesehen 38; 5515. 
76. 184.194.205; 3190; 6595. 
292. 635. 670. 797. 812. 817. 
839. 913. 931. 945. 993. 996. 
997. 1065.1102; 1868; 2499; 
4153; 6303 ; 6595 ; 6692. 1204. 
1205. 1604. 1690. 1868. 1969. 
1998. 2002. 2004. 2051. 2094. 
2196. 2350; 2381.2358.2363. 
2383. 2434. 2482. 2493. 2565. 
2839. 2864. 3178. 3181. 3185. 
3190. 3327. 3343. 3405—7. 
3456. 3534. 3566. 3647. 3721. 
3732. 3854. 3858. 3968. 4123. 
4125. 4151. 4153. 4164. 4227. 
4307. 4377. 4431. 4533. 4560. 
4610. 4823. 4953. 4954; 4958. 
4956. 5077. 5098. 5107. 5123. 
5142. 5155/6. 5193. 5197- 
5209. 5210. 5467. 5524. 5686. 
5781. 5867. 5908. 5939. 5989. 
6301. 6323. 6338. 6444. 6459. 
6532/3. 6625. 6669. 6679. 
6681. 6733. 6911. 6945. 6948. 
6949. 6979. 7074. 7097.7163. 
7217. 7264. 7411. 7423. 7507. 
• VgL T erganqlichkeit. 
Gleichgoltigkeit gegenuber L. 

Oder Tod 3600. 

Leichtsinn, Sorglosigkeit, Un- 
veistaad der Menschen (in 
Bezug aof das Heil) gegen- 
uber der Ver^nglichkeit and 
Nichtigkeit des Lebens and 
seiner Giiter 76. 812. 817. 
931. 943. 2196. 2270. 2401. 
2565. 4123. 4151. 4377. 
4955. 5107. 5472. 5778. 
5800. 6323. 6420. 6554. 
7231. 7464. 

L. ein Uebel, leidToll 352. 476. 
554. 945. 1605. 1664. 1851. 
2067. 2333. 2334. 2438. 
2539. 2825. 2830. 2847. 
3150. 3452. 3476. 3701. 
3995. 4315. 4319. 4955. 
5209. 5273. 5472. 5922. 


6327. 6355. 6554. 6636. 
7231. (Vgl. Gluck — Un- 
gliick.) — regel widriges Ver- 
h^tniss 4729. — Uebel 
neben Schonem 1989. 

Liebe znm L. 76. 812. 1931. 
2818. 6934. 

Erhaltang des eigenen L. S. 

Selbsterhaltung. 

Werth des L. ; das L., die Zeit 
zu nutzen 94. 115; 6594. 
205; 3190; 6595. 1001. 
1204. 1690. 1943. 2432. 
2895. 3121. 4124; 4126. 
4431. 5135. 7321. — Ein 
Aagenblick fur den, der dem 
Tode verfaUen ist 251. — 
Die Zeit hinbringen mit 
wurdigen — nicbtigen Be- 
schaftigungen 1711. 1935. 
4318. 4712. 

Dem L. Werth Verleihendes, 
Gates im nicbtigen L., wahres 
L. ; nnfrachtbares, verfehltes 
L., .frachtlose Geburt* 115. 
284. 621. 777. 778. 779; 
6669. 1451. 1452. 1752. 
2015. 2092. 2144. 2337. 
2420. 2482. 2761. 2774. 
3120. 3223; 3318; 7316. 
3243. 3575. 3603. 3743. 
3836. 4208. 4251. 4631. 
4712. 4783. 5009; 5023; 
5024; 5348; 5610. 5372. 
5443. 5543. 5770. 6025. 
6076. 6088. 6459. 6531. 
6636. 6639. 6640. 6681. 
7316. 7542. 

Das L. Verlangemdes 4841. 

6264. (Vgl. 6774. 6775). 
Das L. Verkiirzendes 3528 ; 

3923. 6498; 7593. 6774. 
,Die Lebensgeister schon in der 
Kehle stehend* (nahe am 
Sterben) 1508. 3443. 3598. 
3981. 7425. 
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,Du Prinz, lebe lange, lebe gar 
nicht, Kind des Biissers asw.‘‘ 
5744. 

'S^.Leib. Tod. Verganglich- 
heit. Welt. 

Lebensalter, die verschiedenen, 
76. 1851 ; 2825. 2004. 2501. 
2774. 4432. 4435. 
Lebensdaner, voUe;100 Jahre 
996. 2927. 4954. 4958. 7321. 
— L. ist Torausbestimmt 3467. 
3595. 3726. 3729. 4591. — 
L. in verkebrter Weise zuge- 
messen 2743. 2927 ; 7426. 
■ 7052. 

Lebenselixir 6395. 6396. 
Lebensunterhalt; nicht za 
sehr zu sorgen um den L.; 
Bediirfniss des L. zwingend ; 
der Befriedignng des Bancbes 
leben, unwurdig 526. 700. 702. 
725. 804. 826. 1388. 1620; 
5537; 5632; 6255. 1930; 5874. 
2032. 3124. 3695. 4002; 5348. 
5187. 5291. 5437. 5826 ; 5827. 
6085. 7149. 7271. 7464. 7556. 

Vgl. Hunger. Leib. 

L.-U., L.-Erwerb, Verschiedenes 
424. 699. 1013. 1798. 3862. 
4354. 5664. 

Lebensweisen, zwei, znr Wahl; 
Entsagnng oder Weltlichkeit 
u. a. 77. 1040. 1422. 1425. 
1771. 1845. 2493. 2809. 3085. 
3318. 4093. 4811. 4902. 5815. 
6642. 7088. 

.Leer* 444; 685; 6506. 
Lehmsthcfe im Gegensatz zom 
Edelstein 1173. 6066. — ,Ein 
nnd dasselbe L. erscheint in 
▼ielen Gefassen nsw.* 4951. 
— .Lehm verlangt nach vielem 
Wasser* 6059. 

Lehrer, Unterricht — Wnrde, 
Wichtigkeit, Lob des — 606 ; 
2654. 871. 873. 1216. 1367; 
1400. 1777. 2328 ; 2465. 2441. 


2452. 2455. 2654 (vgL 606). 
2726; 2731—3 (vgl. 1300). 
4027. 4146/7. 4155. 4512. 
4526. 4992. 5569. 6133. 6134. 
6425. 6464. 6748. 7132. 7472. 
Verhalten — Pflichten, Ver- 
gehen gegeniiber dem L. 
329. 717. 787. 1400. 1543. 
1773. 1784. 1878. 1944. 
2178. 2181. 2329. 2452. 
2941. 2943. 2957; 5786; 
5787; 7430. 3643. 3711. 
3864. 3924. 4038. 4492. 
4493. 4495. 4784. 4813. 
5046. 5095. 5743. 6031. 
6083. 6384. 7315. 7453. 
7581. 7608. 

L., Lehre, Unterricht — Ver- 
schiedenes 176. 616. 1136. 
1300. 1904. 1944. 2174. 
2178. 2180. 2365. 2629.. 
4029. 4074. 4336. 4440; 
6227; 6544; 6546; 7194. 
4466. 4475. 4526. 5301. 
5767; 5769. 5847. 6066. 
6081. 6107. 6285. 6384. 
Vgl. Schuler. 

Leib, der menschliche , mit 
Uebeln behaftet, unrein, ver- 
ganglich , geringanzuschlagen 
944. 1257. 1761. 1794. 3288. 
3718. 3732. 3753. 3854; 3858. 
4227. 4380. 4519. 4560. 4779. 
4956. 5197. 5222. 5800. 6427. 
6479. 6927. 6946. 7317. 7423. 
— Dagegen 5321. 6424. 

L., wenn nicht mit Haut fiber- , 
zogen, wfirde die Thiere zum 
Frasse reizen 807. 5221. 

L. CO Kafig 285: 1238. 4377. 
6927. 

Vemaehlassignng der ausser- 
lichen Eorperpflege getadeU, 
1687. 1788. 1798. 3710. 
6358. — VgL Kleid. 
EmzdneKorpertkeileals Tra- 
ger von Tvgmden , Feh- 
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lem 1543. 2420. 2763. 
5817. 6586. 6984. 7377. 
7382. 

L e i c h e n s t a 1 1 e , Leiehnam wider- 
lich, verunreinigend 608. 858. 
1458. 2052. 2558. 2615. 5495. 
6305. 6657. 7433. 7593. — 
jEin Lustgarten wird zur L. 
tind TUDgekelirt* 2427. 
^Leicht* 4150. 4367. 
Leichtglaubigkeit 3978. 
4239. 4321. — Arglosigkeit 
gegeniiber Scbelmen 926. 
Leicbtsinn, Leicbtfertigkeit, 
Fabrlassigkeit 269. 289. 750. 
787. 891. 1674.2251; 2252. 
2724 ; 4660. 2831. 2961 ; 6610. 
3066. 3518. 3709. 4265. 5559. 
5880. 6090. 6353. 7118. 

Zu Grunde geben, sobald man 
seine Anfmerksamkeit von 
ibnen abwendet . . . 6607 ; 
vgl. 1898. 

Leidzufiigung, Scbadenzuf., 
Bosbeit, Gransamkeit, Bobheit 
692. 1260. 1460. 2496. 2885. 
3096. 3230. 3263; 6406.3591. 
3660. 4159 ; 6706. 6346. 6463. 
6578;6593; 6665. 7289. 7391. 

— g^en Bestimmte 3003. 
7215. 7428. — gegen scbwacbe 
GescbSpfe, Tbiere 1952. 3305. 
7390. — bestraft sieb 54. 
225. 1565. 2827. 3927. 5344. 

— (versncbte,) fallt auf den 
Tbater znruck 1527. 2791. 
4689. 4833. 4835. 5036. 

,. . . nnr daza da, nm Andere 
zu qualen* 4650. 
jPorst der Bosen* 1602. 

VgL Feindschaft. Freimd- 
schaft. WohlwoU^. 
Lencbtkafer 195. 2507. 
Licbtmotte 100. 683. 1167. 
1907. 4410. 4736. 5117. 7323. 
7426. 

L i e b e (Gescblecbts-), Macbt der; 


Verschiedenes 190. 238. 340. 


423. 449. 451. 541; 2367. 
548. 561. 578. 594. 602. 637. 
663. 687. 935. 1087. 1124. 
1157. 1322. 1369. 1436. 1440. 
1444. 1456. 1470. 1536. 1554. 
1572. 1585. 1627. 1658. 1758. 
1772. 1917. 2005; 6727. 2076. 
2170. 2385. 2450. 2466. 2486. 
2502.2545 ; 2549 ; 2551 ; 2553; 
4255; 5486 ; 6824.2546 ;3608; 
3803. 2606. 2657. 2666. 2697. 
2718. 2719. 2926. 2933. 2991. 
3180. 3217. 3300. 3310. 3395. 
3684. 3804. 3807. 4137. 4351. 
4428. 4429. 4461. 4587. 4647. 
4662. 4679. 4685. 4686. 4809. 
4892. 4893. 4900. 4926. 5065; 
5083. 5076. 5194. 5239. 5240. 
5500—2. 5654. 5691. 5702. 
5726. 5901. 6045. 6184. 6199. 
6204. 6237. 6322. 6408.6478. 
6519. 6621. 6720. 6790. 6875. 
6953. 6985. 7002. 7047. 7200. 
7244. 7265. 7372. 7385. 7386. 
L. leicbt entziindet im Manne : 


cx) Buttertopf nnd Koblen- 
becken 62. 2217; co Lack 
am Feuer 5101 ; vgl. 5500. 

L.-trieb nocb im Alter macbtig 
1103. 1895. 3460. 4896. 

L.-trieb verscbieden bei Tbieren 
7044. 


Loh der Weiber-Liebe, des 
Liebesgennsses 93. 241.532. 
-535. 537. 737. 778. 1033. 


1035. 1040. 
1522. 1585. 
1938. 1992. 
2064. 2563. 
2664. 2746. 
3085. 3264. 
3603. 3606. 
4049. 4218. 
4559. 4640. 
4806. 4811. 
4902. 5057. 


1067. 1315. 
1698. 1710. 
1997. 2005. 
2614. 2653. 
2999. 3078. 
3409. 3575. 
3773. 3836. 
4366. 4458. 
4657. 4663. 
4842. 4899. 
5543. 5717. 
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5739. 5904. 5968. 6039. 
6073. 6076. 6088. 6095. 
6247. 6264. 6413. 6423. 
6468. 6641. 6642. 6700. 
6720. 6782. 6807. 7116. 
7211. 7316 (vgl. 3223). 
7417. 7480. 7532. 7610. 
— L. das Beste am KSnig- 
thmn 2347; 5776. 7211. 
W.-L., L.-genuss ist vom Uebel; 
Tadel der — , Wanfumg 
Tor — ; ErUsagung, Ah- 
wendung von — 176. 197. 
223; 1633; 2207; 3411: 
4777; 4876; 4909; 6854; 
7186. 323. 500. 548. 

578. 602; 2291. 615. 637. 
687. 750. 760. 880. 1029. 
1096; 2435. 1130; 2063; 
4444; 5799. 1269. 1312. 
1436. 1572. 1604. 1640. 
1653. 1660; 1661. 1717. 
1738. 1772. 1777. 1778. 
1907. 2000. 2108. 2193. 
2238. 2259. 2283. 2296. 
2351. 2458. 2486. 2502. 
2511. 2517. 2549; 2551; 
2553. 2560. 2605. 2680. 
2719. 2725 ; 4660. 2739/40. 
2805. 3028. 3081. 3086- 
3131. 3173. 3336. 3442. 
3495. 3556. 3593. 3670. 
3698. 3883. 4043; 4045; 
6827/8. 4062. 4176. 4382. 
4391. 4441. 4519. 4670. 
4692. 4722. 4933. 5046. 
5202. 5401. 5450. 5502. 
5633. 5792. 5857. 6154. 
6173. 6445. 6513. 6519. 
6550. 6560. 6565. 6638. 
6643. 6759. 6773. 6824. 
6893. 7002. 7047. 7115. 
7183. 7207. 7210. 7216. 
7244. 7246. 7288. 7365. 
7465. 7540. 7581. 

L.-qnal, -leid, -sehnsocht 190. 
197. 557. 1191. 1259. 


1369. 1513. 1522. 1718. 
2017. 2488. 2508. 2546. 
2666. 2668; 2669. 2697. 
2904; 6423. 3716. 3881. 
4023. 4429. 4648. 5076. 
5239. 5240. 5691. 5693. 
5733. 6468. 6574. 6700. 
7357. 7385. 7551. 

Zeichen der Verliebtheit 9. 
640. 2385. 2470. 2484. 
3777. 3911. 4648. 6505. 
6574. 7115. — V. von 
Weibem 1123. 2668; 2669. 
3080. 3246. 4974. 5466. 
6576. 7551. 

L.: Zweie sind eins 1444. 4142. 
4364. 5518. — L.-gltick be- 
rnbt anf gegenseitiger 
Zoneignng 15. 272. 7216. 
L.-gennss , -glnck , -sccwcn, 
Liebender Zusammenknnfte 
562; 1617. 622. 673; 6077. 
874; 936; 1799; 1949. 
977. 990. 1067. 1106. 1322. 
1378. 1470; 4048; 4089. 
1601. 1622. 1632. 1634. 
1915. 2102. 2302. 2374. 
2528. 2665. 2668; 2669. 
2710. 2824. 3080. 3413. 
3635. 4014. 4299. 4677; 
7124/5. 5447. 5822. 5855. 
6234. 6472. 6505. 6576. 
7110. 7199. 7551. 
Liebender Leid, Sebnsacht in- 
folge von Trennong, anf 
Reisen befindliche Gatten, 
allein weUende Gattinnen 
347. 799. 937. 986. 1079. 
1081; 2246. 1098. 1218; 
1251; 1252. 1482. 1512. 
1630. 1631. 1733. 1740. 
2003. 2017; 2239. 2057. 
2058. 2078. 2243. 2298. 
2436. 2497. 2904; 6423. 
2910. 2918. 2965. 3041. 
3158. 3237. 3359. 3426. 
3881. 4050. 4276. 4288. 
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4291. 4460. 4679. 4680. 
4713. 4734. 4889. 5050. 
5057. 5076. 5235. 5440. 
5461. 5464. 5780. 5822. 
5889. 5974. 5990. 6176. 
6405. 6571. 6671. 6700. 
6849. 6969. 6978. 6997. 
7022. 7259. 7414. 
Abschied des auf Reisenden 
gehenden Gatten , Schmerz 
der Gattin 799. 1631. 2003. 
2057. 2058. 2078.' 2436. 
3041. 3237. 3359. 4276. 
4288. 4291. 4889. 5235. 
5440. 5464. 5889. 6405. 
6978. 7259. 

Getrennt gewesener Liebender, 
Gatten Wiedervereinigang 

1512. 2298. 2910. 3426. 
6849. 

L.-zwist; beleidigte, groUende, 
sich beklagende, eifersnchtige 
Geliebte , Gattdn ; Untreue, 
Kaltherzigkeit des Geliebten, 
Gatten 85. 86. 112. 283. 
1043. 1363. 1379. 1505. 

1513. 1533. 1780. 1799. 
1876. 1937—9. 2018. 2021. 
2253. 2254. 2257. 2292. 
2406. 2528. 2696. 2900; 
4347; 4682. 2915. 3355. 
3375. 3413. 3650. 3777. 
3965. 4012. 4039. 4088. 
4137. 4317. 4443. 4554. 
4648. 4649. 5447. 5844. 
5852. 5855. 6176. 6357. 
6574. 6730. 7001. 7023. 
7028. 7030; 7031. 7036. 
7102. 7252. 7283. 7480. 
— Sch^bar GroUende, bald 
versShnt 1106. 1378. 1379. 
1622. 4012. 7023. 7252. 
— Erkaltetes L.-verhSltniss 
1158. 1939. 2071. 5518. 

Unerwiderte L. , . sprode Gel. 
272. 323. 1108; 4881. 5438. 
6128. 6359. 6807. — Zu- 


dringlicher Liebhaber 6359. 
— Bereute SprSdigkeit 660. 
Die Liebende znm SteUdichein 
schleichend 785. 1316. 1991. 
2090. 2353. 3748. 4974. 
5208. 5293. — — ver- 
zweifelnd uber das Ans- 
bleiben, das Portgehen des 
GeL 986. 1191. 1718. 2931. 
— List der Gel. 990. 1523; 
6663. — List des Liebh. 
2937. — Liebende gliicklich 
im Bewnsstsein des AUein- 
besitzes 800. — Ungetreue 
Liebesbotin 3777. 5314. 
L.-gennss, nnfirncbtbarer , iin- 
niitz 684. 4950. 6073. Vgl. 
5450. — L.-genuss ohne 
Liebe6011. — KeinSchmuck 
beim L.-gennss 673. 6077. 
— Beischlaf in gewissen 
Zeiten 1408. 6339. 6498. 
7433. 7566. — Coenndi 
fonnae 119. 224. 1291. 
4003. 6075. — L.-kampf, 
-wnnden 936. 1106. 1799. 
1949. 3413. 5447. 7251. 
— Hatscheln 3fach 1063. 
— ,Mit anderen Gefoblen 
kiisst man eine Geliebte, mit 
anderen eine Tochter* 4579. 
,Herzensraub“ 449. 561. 1123. 
1365. 1369. 1660; 1661. 
2319. 2385. 2697. 2719. 
5706. 7259. — L. co Fisch- 
fang, Yogelfang, Jagd 578. 
1124. 1815. 2489. 6237. 
,Im Herzen wohnen* 1157. 
2904; 6423. 2906. 2908. 
4893. 5076. 5637. 6727. 
7028. 7036. — H. als Bote 
3339. — UeberaU sieht man 
die GeL 2790. 4084. 6671. 
Zeit der L. (PrfiMing, Begen- 
zeit) 93. 666. 986. 1098. 
1218. 1251. 1252. 2017. 
2243. 2352. 2900; 4347; 
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4682. 2918. 3158. 3359. 
3881. 4050. 4366. 4680. 
4713. 4734. 5780. 5783. 
5822. 5990. 6171. 6478. 
6571. 

L.-gott 238. 578. 1087. 1322. 
1554. 1660; 1661. 2170. 
2683. 2926. 3180. 4429. 
4799. 4926. 5726. 6145. 
6621. 

VgL Weti. 

Linga 6606. 

Links nnd rechts; ,wo kein 
TJnterschied zwischen — be- 
steht* 6961. 

Lob, falsches L. , Schmeichelei 
767. 804. 896. 2420. 3165. 
3875. 3975. 4237. 4238. 4246. 
4391. 5584. 6290. 7270. 7596. 
Angenehmes sagt and hort man 
lieber als Unangenehmes, 
aber Heilsames 471; 5838; 
7131. 7412. 

Vgl. JiafA. Wahrlmt. 

,Man lobt eine Speise, wenn 
sie verdant ist nsw.* (Ende 
gnt, alles gut) 2423. 2424. 
VgL 4238. 

Eigenlob 289. 526. 787. 896. 
902. 1770. 3933. 5794. 
6253. 6967. 7333. 

,Loch verstopfen* 3070. 4102. 
,Loffel kennt nicht den Ge- 
schinack der Brahe“ 3872. 
5378. 

Lowe 761. 846. 865. 1073. 
1153. 1222. 1432. 1435. 1437. 
1947. 2027. 2087. 2184. 2294. 
2547. 2638; 7224. 2639. 

2729/30. 2929. 3366. 3977. 
4157. 4231. 4261 ; 7041. 4264. 
4378. 4664. 4936. 4979. 5179. 
5580. 5930; 5931. 6220.6517. 
6757. 7040. 7044. 7127. 7322. 
7360. 7402. 7504; 7567. 

L. ist wahrer Konig 1395. 
3601. — L. ist bei alien 


Vorzvigen dock nnr ein Vieh 
4589. 

,L., der ein Mauseloch anf- 
^abt“ 2041. 

Treiben im Walde, wenn der 
L. nicht da ist 1442. Vgl. 
2547. 

,. . . Jene, die einen L. wieder 
belebten“ 5980. 

,Wenn ich in den Tod gehen 
moss, wozu soil ich dem L. 
schmeicheln ?* 2641. 

,Lnft einschlarfen‘‘ 713. — ,In 
der L. pflugen* 6335. 
Lustbarkeiten, Spiele, Feste 
3617. 3619. 3626. 3634. 3685. 
3637. 3642. 6860. — ,Feier- 
licher Empfang“ 2824. 

M; 7 mit M anfangende Dinge 
zu meiden 4872. 

M a c h t , Machtige. S. Hdhe Stel- 
lung. — ,M.‘, .Kraft* Yer- 
sckiedener (fiolftmittel; wo- 
dnrch sie wirken , berahend 
auf . . .) 542. 2008. 2360. 
2496. 2866; 7579.4098.4388. 
4389. 4391. 4457. 7200. 7391. 
Madalasa 2955. 

Magadha 7562. 

M a g e r k e i t , ,M.“ (iSbliche) 1 68 7 ; 
2373; 6286. 3123. 5007.5962. 
7504. — An Ansehen gewinnen 
dnrch Verlnst ihrer Fnlle . . . 
4657. 

Magha 5487. 

Mainaka 5972. 

Makar a 4283. 4321. 

M a 1 a j a (reich an Sandelbanmen) 
349. 350. 1754. 5441. 5705. 
5757. 

Malatl 680. 2133. 

Maler 125. 2287. 
Mandakini 2940. 

Mandara 2954. 

Man^avja 7461. 7485. 
Mandhatar 4829. 4831. 
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Mangobaum 433. 980; 1591. 

1726. 5553. 7174. 7415. 
Mann, Wurde des, 4824. 6002. 
Mannapflanze 3936. 

Manu 1995. 3347. 4403. 4867. 
6197. 6266. 

Mass halten — das ^zaviel* vom 
Uebel 135—7 ; 7438. 149. 156. 
174/5. 2504.3160.3555.6837. 
— Nicht uber seine Krafte 
streben, Erreichbares wnnschen 
676. 3596. 5140. 5761 (vgL 
133). — Anrea mediocritas 
, 7478. .' Mittelmassige 

haben za leiden 5327. 5523. 
Mathura 5249. 
Manlthierweibchen 58. 2689. 
6656. 

Mans 265. 860. 3068. 3660. 
3794. 3834. 5290. 7162. — 
M. — Katze 1965; 4930. 
Meer (Beiap., Vergl.) 416. 489. 
546. 971. 1435. 2293. 2579. 
2721.3266. 3656. 4081. 4270; 
5508 ; 6148. 4496. 4978. 5705. 
5911. 6995. 7229. — Bild 
des Uner^ttlichen , Geizigen 
2595 ; 3273 ; 3470 ; 3547. 3576. 
4346. 6676. 7422. — B. des 
Preigebigen (Perlen) 3656. 
5705. 5708. —6071. — Seine 
GrSsse 1095. 1764. 7516. 

M. nnd Mond (Ebbe nnd Flnth) 
436; 2594. 1162. 1583. 
1774. 1999. 2022. 3539. 
4162. 5764. 

Sieben M. 5508. 5742. — 
Milchmeer 2097. 4767. — 
Qnirlmtg des Milehtn. 203. 
1980. 2116. 3404. 3565. 
3806. 4268. 5707. 5897. 
6807. 6859. 

.Verloren ist, was ins M. fiel* 
3471. 

Der Dnrstige fand das M. ans- 
getrocknet 2075. 

Abbandl. d. DM6. IX. 4. 


.Havana ranbt die Sita nnd 
das M. wird dafiir gefesselt* 
2044. 2882. 

Vgl. HoUe. 

.Meeradler entsagtederBente* 
7015. 7016. 

Meiden, zu, (aus dem Wege zn 
gehen) (gewisse Mensehen nnd 
Thiere) 2042. 6341. 7234. 
7381. 7460. 7541. 

M e n s c h. Wurde, hohe Stellnng 
des M. 48. 2895. 3394. 6639. 
— M. nnd Thiere, Unterschiede 
211. 1077. 1236. 5437. 7164. 
M. kennen lemen , erkennen, 
prnfen 1566. 1819. 1961. 
2115. 2116. 2593. 3551. 
3870, 4144. 4863. 5104; 
5158. 6138. 6653. 7453. 
Menses der Frauen 6298. 6299. 
7432. 7433. 

Mern 1713. 1754.2756.3708. 
4978. 5197. 5508. 5579.6095. 
7439. 

Messing 1184; 3785. 

M i d h a. -Hader der Mat'd der 
M.- 2476. 

Milch. 527. 1375. 2563. 3264. 
3316. 3513. 6528. 6773. 6775. 
6786. 7396. 7417. 7466. 7493. 
7521. 7545. 

M. nnd Wasser, BUd der 
Freundschaft 2024. 2026. 
,Hat man M., so kommen Qnark 
nnd Butter leicht zn Stande* 
3106. 

Milde. S. Sanftmvth. 
Mimainsaka 4271. 
Minister, BSthe des Fursten 
229. 351. 396. 402. 452. 658. 
688. 693. 721. 1479/81. 1506. 
1535. 1681. 1682. 1720. 1830. 
1836. 1840. 1857. 1881. 2134. 
2139. 2162. 2235. 2800/2. 
2848. 2874. 2875. 2894. 2911. 
3104 ; 6620. 3290 ; 3291. 3294. 
3396. 3464. 3810. 3813. 3901. 
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3992. 4010. 4046. 4326. 4329. 
4394. 4602. 4630 ; 4671 ; 4672 ; 
4774; 5727. 4701. 4705—8. 
4850. 4888. 5004. 5006. 5069. 
5116. 5530. 5565. 5566.5586. 
5606. 5626. 5663; 5839 (vgl. 
471; 474); 7131. 5750. 5766. 
5767. 5773. 5838/9. 6015/6. 
6097. 6284. 6290. 6310. 6648. 
6649. 6685. 6686. 6765 (vgl. 
6287). 6766.6796.6813.6883. 
6981. 7053/4. 7187. 7262. 
7277/8. 7356. 7587. 

Zu mSchtige M., Nebenbuhler 
derPiirsten 178; 5336. 1298. 
1373. 2584. 3490—2 ; 6779. 
3738. 3794. 5775. 

Die za Bathe Sitzenden 2848. 
Oberster fiber Verwaltang and 
Gerichtspflege 1830. — 0. 
fiber die Angelegenheiten des 
Krieges nod der Bfindnisse 
3104. 6620. 

Mischlinge 5749. 
Missgnnat, Neid 54. 1149. 
1167. 1323. 1486. 2113. 2620. 
2737. 3530. 3544. 3592. 3829. 
3919. 3936.4341 ; 4915; 4916; 
5863. 4872. 4921. 4994. 5133. 
6101. 6172. 6244. 6366. 6997. 
7481. 

,Mistkafer* 6164. 

MitteL Gegen AUes giebt es 
M. 4189. 6348. VgL 1497. 
7379. — Gleichgfiltigkeit in 
der Wahl der M. 2644. — 
In der Noth ist jedes M. recht 
1288. 1561. 5527. 5534. — 

TJm bekannt zu werden 

7522. 

Vier M. S. Femdachaft. 
Mlekkha 6042. 

Mond 204. 533. 537. 551 ; 1168; 
6132. 780. 835. 863. 1110; 
2049; 2250. 1172.1235.1272. 
1431. 1441. 1576. 1774. 2022 ; 
2244; 2249. 2040. 2142. 2154 ; 


2159. 2170. 2314. 3123.3138. 
3149. 3743. 3752. 3962; 4168. 
4036. 4081. 4088. 4164. 4166. 
4168. 4338. 4527. 4552. 4573. 
4978. 5113. 5366. 5444. 5590. 
5702. 5913. 5971. 6184. 6478. 
7247. 7527. 7599. 

Flecken im M. 5113. 5913. 
6432. 6896. 7105. — : Schat- 
ten der Erde 703. — Ease 
im M. 2807. 

Wenn der M. im Wagen der 
Eohinl steht . . . 5807. Vgl. 
4300. 5196. 5230. 5808. 
M. CO VerUebter 1311. 1538. 
Sinnestfinschnng dnrch Mond- 
schein 1531. 4890. 

,Nur einen Tag ist der M. 

voll“ 2126. 2793. 

,Der M. entziebt nicht sein 
Licht der Hfitte des Pariah" 
3755. 

.Mondstrahlen, die anfsSchnee- 
gebirge fallen* 3468. 3551. 
7324. 

,Ist d«r M. die Blfithe eines 
Banmes im Himmel?* 7498. 
Vgl. 1905. 

Mond stein 1276. 3969. 4162. 
4289. 

Morgenrothe 4946. — M. 
nnd Tag 322. — M.-dSmme- 
mng 6174. 

Moschns 560. 2208. 3140. 
7597. — ,Den Wohlgeraeh des 
M. empfindet man nicht aof eines 
Andem Bethenemng hin“5237. 
Mficke 4295. 

Mnrfiri 2954. 

Muschel 335. 355. 6794. — 
,Der M. kann es gesehehen, 
dass sie betteln geht* 4068. 
Mnsik, Gesang 1392. 1627. 
2591. 3584. 3773. 6022. 6103. 
6413. 7037. 7116. 7372. 
Mnth, Unvrazagtheit 28. 249. 
301—4. 458. 613. 616. 740. 
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. 789. 846. 955. 1160. 1206. 

1224. 1247. 1255. 1437. 1543. 
1628. 2184. 2603. 2604. 2721 . 
2896. 2977. 3475. 3485. 4533. 
5212. 5383 ; 5398. 6057 ; 6058. 
6139. 6484. 6510. 6719. 6917. 
7504. 7565. 7567. 
Heldenmntli , Tapferkeit; Hel- 
den, tapfere Soldaten 499. 
831. 973. 1075. 1231. 

1414/5. 1419.2092. 2098— 
2100. 2344. 2373. 2494. 
2587. 2593. 2604. 2632. 
2634. 2738. 2755; 6070. 
3012. 3270. 3352. 3390. 
3509. 3603. 3906. 3939; 
3940. 4032. 4350. 4657. 
4813. 4940; 4949. 4965. 
5058. 5238. 5371. 5376. 
5402. 5659. 5842. 6076. 
6086. 6102. 6103. 6147. 
6514. 6537. 6677. 6716. 
7133. 7251. 7295. 7363. 
7364. 7419. 7421. 7547. 
Heldentod in der Schlacht 2344. 
2494. 2524. 3906. 4657. 
4940; 4949. 5842. 6677. 
7251. 7363. 7364. 7419. 
* — Heldenthnm verspottet 
5117. 5513 (Tgl. 7294). — 
H. am nnrechten Platze 4 5 1 1 . 
— ,Helden, Lippen, Brdste 
steigen dorch Narben im An- 
sehen* 874. 

Untemehmnngsgeist , Wage- 
moth 1926; 2150. 3475. 
3669. 4533. 6216. 

M. and Kraft gegenober blosser 
korperlicher Grosse 7380. 
7504. 7567. 

VgL Ekre. Gluck ond Un- 
gldcL Hochmy^. KUxnmuth. 
Krieg. 

Matter. Worde, laib der M. 
192. 871; 873. 1068. 1300; 
2726/8 ; 2731/2; 2733/4. 1330. 
2576. 2774. 3583. 3740. 


4146/7. 4791. 4796—8. 4800. 
4806. 6956. 7519. 7588. — 
Der M. Much 6956. — Als 

M. Geltende 7543. 

Nachahmong, sich nach An- 
deren richten 344. 1381. 1652; 
5768. 2986. 4141. 5274. 
Naehrede, iible. S. Schmah- 
sucht. 

Nacht, Vergl. 7458. — ZeU- 
bezeicktamg 184. 194. — Die 
einem Wochentage anhaftenden 
Uebel vermogen nichts fiber die 

N. 3419. 

N a d e L N.-Spitze ond Oehr 311. 
— N. and Scheere 6811. — 
N. and Faden 7159. 
Nahusha 3109. 4829. 5784. 
Nala 549. 5782. 

Name. ,Nur dem N. nach* 5091. 
5094. — ,Der blosse N. that 
es nicht* 4369. 6449. 6570. 
Nfirajana 1889. 2790. 3568. 
7506. 

Narasimha 3773. Vgl. 6095 
(Nrsimha). 

Nase. ,Den Wohlgeruch der . . . 
kennt die N., nicht das Auge* 
2133; ,das Haopt trSgt die 
Blumen, den Wohlgeruch aber 
kennt ie N.* 7132. 

Natur. Von N. treflElich . . . 
442. 

Nebenmann. Kind von einem 
N. 4155. — „Aaeh ein N. kann 
Herr im Haase werden" 2704. 
Neu. ^Uerwfirts ist das Neue 
gut, doch preist man alte Die- 
ner und a. Eeis“ 3410. — N. 
Diener 488. — N. erscheinen 
uns jeden Tag . . . 932. 
Niedere, Geringe. S. Kleme.. 
Niedrige Gesinnung,, Mangel 
an Ehrgeffihl, Emiedrigung, 
schwSchL Yerhalten gegen- 
uber Demfithigungen , Be- 
4 * 
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leidigongen 29. 30. 44. 325. 
397. 725. 1674. 1894. 1984; 
2638. 2935. 3137. 3542. 
3569. 3746. 3796. 3975. 
4040. 4102. 4350. 4643. 
4979. 5059. 5081. 5429; 
7109; 7190. 5835. 6344. 
7024. 

Schande, Unehre schlimm, wie 
der Tod, schlimmer als der 
Tod, Tod der Schande vor- 
jdehen 1835. 2779. 3763. 
4062. 4196. 4455/6. 4696. 
4718. 4783. 5881. 6834. 
6997. 

Vgl. Ehre. 

Niessbranch 7441. 

Ni^nla 6634. 

Nimba 980. 3295. 3296. 3438. 

3733. 5325. 5684. 7174. 
Nothwendiges, Wesentliches; 
ohne — (Beisp.) 1710. 1720. 
2792. 3389. 3548. 3552. 3570. 
3757. 5157. 5159. 5465. 5773. 
6009—11. 

Nothwendigkeit 3179. 
Kntzen — Schaden. Dem Niitz- 
lichen nachgehen, das N. vor 
dem Angenehmen 886; 1976. 
1591. 5399. 

Dorch Aa%abe von Ihnigem 
das Uebrige bewahren 2627. 
3506. 4914. 6929. 

Nutzen von IJnbedeatendem. S. 
KLeine. 

Branchbar oder nnbr. . . . 735. 
Schaden tritt in der Gestalt von 

N. anf/ nnd nmgekehrt 255. 
xDorch Schaden wird man king* 
1409. 

Sachen, die nicht zo nnter- 
nehraen 128. 280. 3781. 
5577. 

V ergebliches, TJnnntzes — Aua~ 
druckey Beiapide&x — 253. 
570.667.677.882;6256— 9. 
980; 5325. 1327. 2297. 


3062. 3767; 6471. 3849. 
5044. 5145. 6073. 6335. 
7549. 7578. 

Ueberfliissig . . . 882; 6256 — 9. 
1745. 2016. 2746. 5881. 
6738. — Werthlos 4806. 

0 b e n a n stehen (d. Beste ist) . . . 
4257. 4512. 5987. 6009. 6847. 
6932. 6959. 7560. 

Odra 7562. 

OeL Sieh verbreiten wie 0. im 
Wasser 1061. 1366. 2365. — 
‘,0. ans Sand* 5837. — ,Bei 
gleichem Fettgehalte bleibt 0. 

0. nnd Batter Butter* 1101. 
— 0. CO Liebe 2296. 4334. 
6458. 7076. 7181. 7242. 7245. 
7394. 

Om 1491. 6673. 7337. 

Opfer 71. 78. 362. 730—4. 
742. 1091. 1132. 1359. 1959. 
2023. 2055. 2957. 3112. 3183. 
3629. 3831. 5025. 5959. 6264. 
7441. — 0. verspottet 7314. 
Thieropfer g^addt, verspottet 
3694; 3792; 4004. 5517; 
6248. 

O. ohne Opfergaben todt'4950. 
7362. — Das beste O. das 
in des Priesters Mnnd 3493. 
— O., das nicht ins Fener 
fiel 3471. 0. in einem nicht 
flammenden Fener 7441. 

Opferbntter in den Handen von 
Unreinen 317. 2959. 

,0.* 1119. 2890. 3174. 5842. 
6715. 

Orakelstimme 4174. 

Paigavana 3109. 

Pal&9a 4568. 

Palankin. ,£inige tn^en dmi 

P. , Andere reisen im P.“ 4735. 
Pa^^ava 1110; 2049. 1624. 

5782. 

Pacini 3339. 7045. 
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Papagei 57. 899. 1129. 2123. 
2473. 5513. 6048. 6455. — 
P. sagt ,Eama“ 6048. 6085. 
— P. anf dem Kokosnussbarim 
1161. — P. nobeqnemer Zeage 
von LiebesgetSndel 2710. 
Par&^ara 6204. 
Para9nrama 892. 6816. 7431. 
Pariah 3659. 6630. 
Parlkshit 4509. - 
Perle 3969. 4642. 5706. 7274. 
. 7297. 7386. 

P. ans Wassertropfen 344. 

1544. 1689. 4029. 6781. 
,P., in den Mnnd gesteckt, ver- 
mag nicht das Leben zn er- 
halten* 3144. — J?. wird 
roth dnrch eine Bose, nicbt 
aber eine Bose weiss dnrch 
eine P.* 5692. 

,Die Erde birgt viele P.* 2760. 
3908. — ,P. Fruchte wel- 
cher Baume?* 1905. 7498. 
— „P.“ 3135. 3773. 6095. 
Perlenschnnr 165. 3885. 4011. 
7247. 7386. — ,P. am 
Halse d^ Affen* 690. 

Vgl. Elephant. 

Perlenfischer 7330. 

Pfau 186. 1999; 2109. 2575. 
2586. 4973. 5612. 5888. 6032. 
— Snsse Sthnme des Pf. 629 ; 
4667. 975. 4349. 6171. — 
Pt entblosst im Tanzen seine 
^dmmtheile 5051. 5233. 
Pfeile {V^.) 655. 1350. 1549. 
1732. 3256. 4216. 6018. 7095. 
7248. 

Pferd 737; 6095. 3836. 6267. 
— Stanuntafel von P£ 6743. 
— Pf. i. V^. 1113. 1118. 
5423. 5710. 6617. 

Pfropfen 180. 

Pingala 7045. 

Pingala 1048; 1050; 1051; 
7078. 

Pis an g 35.58. 


Planeten peinigen die Gestime 
1122. 

,Wle ans P. gebildet* 2169. 
Vgl. 4885. 

Saturn, Mond, Mars, Yenns 
dnrch den Wagen der Bo- 
hint gehend 4300. 5196. 
5230. 5807. 5808. 
Polarstern 2377. 

Potasche 1239. 

Prthn 1995. 

Pnruravas 2739. 

Qneeksilber 167. 

,Babe, weisser* 7490. 

B a c h e. S. Feindschaft. 

Bad (Vgl.) 3028. 7080. 7083. 
7085. 7086. 

,Wie dnrch ein B. der Gang 
des Wagens nicht zn Stande 
kommt . . .* 5161. 
Speichen nnd Nabe 579. — 
,Ist die N. gebrochen , so 
lanfen die Sp. nicht mehr‘‘ 
5349. 

Badelsfnhrer 3216. 
Badschput 2042. 

Bahn (nnd Mond, Sonne) 457. 
1126. 1172. 1323. 1388. 1389. 
1600. 2060. 2468. 2585. 2643. 
2807. 3002. 3175. 3799.3974. 
5820; 6195. 6803. 6977. 
Bakshasa 4499. 6367. 

Bam a 1499. 1562. 1713. 1733. 
2384. 3024. 3129. 4104. 4193. 
4515. 4666. 4831. 4840. 5782. 
5868. 6051. 6319. 7427. 7457. 
7516. 7548. — B. nnd Sita 
703. 4515. 5868. — B. nnd 
die goldene Gazelle 766. 1558. 
3324. 5784. 

Bamajana 1586. 4169. 

Bath; K geben, annehmen; Be- 
rathnng 158. 454. 964. 1285. 
1479/81. 2608. 2648/50.2991. 
3261. 3465. 4215. 4421. 5014. 
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5335. 5905. 5915/6. 6261. 
6262. 6648. 6693.6697; 6698. 
7122. 7152. 

Wem kein R. za ertheilen, mit 
wem sich nicht za ber. 1286. 
1865. 2235. 2278. 6115. 
Guten B., gates Wort ver- 
scbmShen 647. 1865. 1899; 
1932; 4907. 2879. 3471. 
3551. 3578. 4283; 5837. 
4530. 4907. 5334/5. 5379. 
5604. 5648. 5655. 6575. 
6693. 7146—8. 

Ber. im Geheimen, gebeimza- 
halten541; 2367.998. 1349. 
2107. 4282 (dagegen 1391^. 
4702—4. 4710. 5986. 6069. 
6601—4. 

Rathsel 1428. 1724. 3037.— 
Calemboorgs 4042. 6846. 
Raacb 2862. 3164. 5621. 6966. 
Raupe 1782. 

Havana 149. 1499.2044; 2882. 
2740. 2791. 2844. 3201. 3584. 
4193. 7438. 7516. 

R e c h t , Gerechtigkeit, die RecAts- 
pHege Betrefendes 219. 354. 
481/2. 664. 988/9. 1293. 1642. 
1643. 2029. 2077. 2185. 2188. 
2629. 2690. 2893. 3089. 3103. 
3136. 3333. 3483 ; 7033. 3856 ; 
6362 ; 7366. 4235 ; 4822. 4280. 
4570. 4819. 5060. 5115. 5357. 
6040. 6041. 6188. 6838. 7357. 
7441. — Wo das B. ist, da 
ist der Sieg 2348; 5030. 

Kein Gesetz Kennende 2724/5; 
4660. — Aosserhalb des G. 
Stehende 642. 

Macht steht fiber dem R., Ger. 
hangt an der M. 228. 3114. 
3164. 5995. 

Vgl. Furst. Strafe. 

Bede, reden. — Wort, Spi'acbe, 
Lob 1104. 2554. 2591. 6027. 
— Rede edler Menscben 2215. 
— Sfisser Ton 6022. 


Reden : Vorsicht im — , passend, 
zu rechter — onrecbter Zeit, 
von entspr. Handein, Erfolg 
begleitet — nnnfitz, ohne 
za handebi, Gesehwfitzigkeit; 
Sonstiges 198. 287 — 9. 
468. 672. 673. 698. 749. 
1184. 1487. 1817. 1932; 
4907. 2089. 2419. 2556. 
2786. 3416. 3586. 3594. 
3751. 3842. 4872. 4907. 
5245. 5697. 5905. 6017. 
6024. 6026. 6491. 7100. 
— Werth vierfech abgestnft 
708. 

R. aof der Zonge, im Herzen 
1420. 

Emmal sprecben, nicht zwei- 
mal dasselbe sagen 3024. 
3171. 6650; 6652. GEin 
Wort, ein Mann*^. Vgt 

6491. 

Beredsamkeit 242. 531. 606. 
705. 1778. 1910. 2792. 
3378. 3793. 3800. 4824. 
5716. 5819. 5937. 6025. 
6147. 6434. 6451. 6543. 
6655. 6716. 7116. 7160. 
7161. 

Geilsames, wenn aach (im An- 
fang) Bitteres bSren and r. 
471. 474. 4358. 5648. 5866. 

6492. — Angenebm^ — 
— 471; 5838; 7131; 7412. 
— Man sage, was wahr, aber 
zogleicb angenehm ist 1607. 
2516; 6732. 3931. 6019. 
6736. 7161. — Verschiede- 
nen Versduedenes 6735. 

Gesprfich, TJnterhaltnng 1188. 
3604. 6636. — Mit wem 
nicht za beginnen 861. 4904. 
VgL Schweigen. 

Freondliche R. S. WohlwoUesa. 
B e g e n , R.-Gott (India) , Vgl. 
875. 2228; 5162; 6047. 3990. 
3992. 6797. — Lob 3676. 
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,B.-G. r. atif Berge* 2853. 
3793. 3991. 

.Unnutz ist der E. dem Meere" 
6256-9. 

Eegenschirm 4210. 

,Je nach dem Winde halt der 
Kluge den E.-schirm* 5532. 
TJngliick cx; Schirm gegenuber 
einem Goldregen 5738. 
E.-zeit 195. 666. 1067. 1098. 
1290. 2009. 2214. 2352. 
2503. 3078. 3881. 4711. 
4734. 5681. 6171. 7612. 
jEeiben* 7594. Vgl. DrwcicM. 

— Eeibholz 6123. 
Eeichthum, Geld, Besitz: Lob 
604. 618. 718. 1328. 1585. 
2761. 3047. 3050/1. 3056. 
3060. 3061. 3073. 3091. 3115. 
3262 ; 3514. 3364. 3570. 3573. 
3708. 3861. 3898. 4112. 4173. 
4208. 4213. 4484. 4640. 4790. 
5229. 5297. 5408. 5513. 5549. 
5716. 5813. 5937. 5998. 6002. 
6074. 6087. 6088. 6640. 6716. 
6733. 7539. 

Macht des E., Ehre und An- 
sehen infolge E., E. gilt mehr 
als pers6nliche Vorzuge 593; 
3320. 1080. 1893. 2066. 
2341. 2388. 2413. 2622. 
2923. 3056. 3068. 3072. 
3073. 3262; 3514. 3482. 
3708. 3835. 4160; 5935. 
4494. 4790. 4827. 5296. 
5409—11. 5414. 5489. 5513. 
5911. 6112. 6137. 6166. 
6167. 6268. 6555. 6795. 
6851. 7056. 7413. 

E., Tadd: macht nieht glfiek- 
lich, ist vom Uebel, eitel, 
nimdtz, nnbestandig ; nnheil- 
Tolle Macht des E.; Fehler 
der Eeichen, schlechte, th3- 
richte E. 216. 298. 320. 
383. 582; 586. 585. 593; 
3320. 595. 598. 602. 603; 


605; 2630. 608—10. 614. 
657. 754; 4015. 853. 862. 
993. 997. 1032. 1080. 1137. 
1152. 1156. 1241. 1356. 
1673. 1725. 1751. 1777. 
1942. 1971. 2205. 2327. 
2341. 2426. 2433. 2481. 
2515. 2625. 2871. 2998. 
3028. 3039. 3044. 3045. 
3049. 3053—5. 3058. 3066. 
3117. 3124. 3131. 3257. 
3421. 3651. 3703. 3758. 
3760. 3882. 4013. 4015. 
4103. 4331. 4339. 4340; 
5574/5. 4372. 4384. 4491. 
4521. 4723. 5046. 5087. 
5142. 5160. 5183. 5248. 
5257. 5488. 5683. 5699. 
5700. 5734; 5735. 5739. 
5761. 5820. 5928. 5941. 
6079. 6091. 6098. 6099. 
6139. 6168. 6276. 6402. 
6553. 6702; 6768. 6717. 
6723. 6758. 6793. 6797. 
6866. 6972. 7111. 7142. 
7317. 7388. 7401. 7435. 
7489. 7534. 7592. 

Eeiche sollen spenden und ge- 
niessen 71. 320. 616. 880. 
1328. 2189; 2756; 2768. 
2742. 2757. 2767. 2939. 
2978. 3067. 3846. 5034. 
5262; 5263. 5374. 5602. 
5716. 6414. spen- 

den 183. 1233. 1307. 1487. 
1710. 1722. 1749. 1803. 
2209. 2211. 2750. 2755; 
6070. 3007. 3363. 3843; 
5833. 3845. 4082. 4489. 
4640. 5257. 5701. 5705. 
5821. 5832. 6002. 6070. 
6073. 6086. 6099. 6169. 

6200. — geniessen 

596. 2119; 2167. 3703. 
3754. 3834. 5183. 5558. 
7172. — — — ganz aU- 
mahlieh gen. 6395. — Ver- 
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schwenduag vom Uebel; s. 
Verschwendwng. — Ver- 
derben des Schalzes 154; 
6307. 2991. — E. for 
fromme Werke zu ver wen- 
den 3192. 6309. — Nach 
B. streben frommer Zwecke 
balber, mtadeU 3117. 3118. 
3124. 

Verlnst des R. , Vermogens; 
Yerarmnng 255. 2826. 3038. 
3053. 3257. 3708. 4108. 
4110. 4827. 5059. 5153. 
5190.- 5296. 6168. 6508. 
6723. 7067. 7227. 

R., Reiche: Verschiedenes 154; 
6307. 592. 594. 607. 699. 
1142; 1143. 1150. 1220. 
1715. 2156; 2157. 2927; 
7426. 4394. 4919. 5816. 
6705. 6787. 

Vermehrong des Vermdgens 
dorch Verschiedenes 6324. 
(reschickte geniessen anch An- 
derer R. 6974. 

Selbsterworbenes — ererbtes 
usw. VermSgen 249. 4080. 
7477. 

Welcherlei Menschen nicht wis- 
sen, was Geld ist 7437. 

Ein Winziger, der von einem 
Anderen Geld erlangt hat 
373. — Armer, der zu Geld 
gekommen ist 653. 

Mit Geld erwirbt man G. 212. 

619. 620. 5568. 
Geldverleiher 2477 ; 3861. — 
Geld sadLeiiiea,getadelt 1871. 
3289. 4156. 5246. 7590. 
7611. 

VgL AhhangigTcek. AmaUh. 
Siebstahl. Glildi. 

Eeiher: Bild des Asketen 230. 
2184. 2573. 2575. 3209. 4378. 
4873. 4879. 6393; 6394. 6950; 
7041. — Smst&’iA. 899. 1302. 
2399. 3572. 4523. — R. unter 


Flamingos 4800. — E. nnd 
FI. 7358. 

Reinheit, Eeines, r. sein, wer- 
den 102. 201 ; 202. 822. 824. 
966/8; 6481/2. 2283. 2934. 
3297 ; 3418. 4508. 4567 ; 5703. 
6024. 6086. 7521. 
Verunreinigendes 2615. 6597. 
7432. 7433. 

R. des Herzens 201 ; 202. 911 ; 
4700. 1543. 1773. 1777. 
1828. 2283. 2329. 2441. 
2754. 2934. 3167. 4376; 
4873. 4579. 4983. 5231. 
5427. 5545. 5881. 6024. 
,Es ist besser den Schmutz 
gar nicbt zu bernhren, als 
sich ihn abzuwascben* 3117. 
Reis: Zoi 2581. 4186. — Smst 
1294. 2635.3848.6264; 7593. 
6775. — B.-k6mer 771 ; 6645; 
6661 ; 6667. — Reis und 

Hirse 1405. 

R e i s e n : Lob 2960. 2964. 5603. 
6082. — Todd 6774. — R. 
soli man in Gesellschaft 1391 
— 4. — Wanderer im Vgl. 
4051. 5102. 5150. 5155. — 
R.-gefahrte420. 6980. — ,W^- 
kost‘ 1917. 

Reiterei 4392. 5514. 

Reste, nicht zurnckznlassen 172. 

1331—3. 6379. VgL 5992. 
Reue fiber begangenes TJnrecht 
111. 450. 1210. 1886. 2366. 
3108. 5129. 5130. 
Ricinus-Staude 5071. 
Eiecben. ,An einem Buche 
nur ger. haben* 868. 

Bohita 59. 

Rohr 4410. 6844/5. — Das 
spanische B. 4655. 
Rotbhaarige 6618. 6619.' 
Bshi 47. 

Rubin 88. 801. 867. 5890. 
5910. 6523. — «S<^ar mn un- 
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schStzbarer B. verlangt in Gold 
gefesst m werden* 2164. 
,Bncfeen, den, nie kehren Be- 
dnrfligen, Freondffli, Feinden* 
613. — ,Sich Einem anf den 
E. setzen“ 1934. 2720. 
Bndrs 5268. 

Bnhe des Gemnths. S. Begehren. 
B n h m. S. Ekre. 

, Bnnd* 654. 3886. 7134. 7140. 

Sagara 1995. 7059. 

Salz; Lob des — 2050. 6932. — 
gAetzendes S. in die Wnnde 
streuen* 1873. 4343. 

Sand el (Lob) 140. 340. 349; 
350; 5441. 401. 663. 1509. 
1754. 1763. 2215. 2313. 2684. 
2928. 3458. 4081. 4842. 4929. 
5278. 5757. 6523. 7099. 7360. 
7607. — Schlangen an der 
Wnrzel des S. 978. 2240. 2250. 
4929. 7607. — gAm alien 8. 
eizengt sich Wohlgeruch* 4262. 
— gS.-holz nnd gemeines Brenn- 
holz brennen nicht verschieden* 
2583. 

Sanftmuth, Gednld, Langmath, 
Nacbsicbt, Milde, Gate, gate 
Worte, Versohnlichkeit — Lob^ 
Boses nicht za vergelten 28. 
48. 49. 60; 2856. 99. 151; 
5611. 152. 153. 295/7. 390. 
401. 536; 6891/2. 577. 594. 
638. 822. 824. 856; 857. 864. 
910. 942. 949. 950. 1071. 
1091. 1281. 1341/2; 1351/2. 
1426. 1487; 1919. 1503.1515. 
1590.1722.1757.1759.1831. 
1919. 1982. 2010—4. 2016. 
2095. 2329. 2373. 2460. 2496. 
2500. 2572. 2585. 2755; 6070. 
2854. 2856. 2886. 3013. 3025. 
3225. 3263 ; 6406. 3313. 3376 ; 
4886. 3379. 3397. 3451. 3453. 
3537. 3553. 3559. 3645. 3646. 
3800. 3842. 3937; 3938. 3993. 


4061. 4181. 4277. 4314. 4467. 
4499. 4578. 4651. 4715. 4721. 
4814. 4820; 4821.4841.4877. 
4962; 4964. 4971. 5011. 5039. 
5046. 5216/7. 5285. 5332. 
5420. 5422—4. 5427. 5499. 
5578. 5596. 5598. 5634. 5854; 
5932. 6111. 6147. 6360. 6385. 
6614. 6628/9. 6734. 6786. 
6909. 6943. 6995. 6996. 7011 ; 
7021. 7012. 7013. 7018. 7255 
—7. 7279. 7391. 7408. 7409. 
7449. 7503. 

Nacbsicbt , Milde (gegenuber 
Beleidignngen, Feinden) eine 
SchwSche, vomUebel; Gegen- 
wehr, Vergeltange»i/>/i)A^; 
N., M. nicht dberallamPlatze; 
Milde nnd Strenge jedes zu 
seiner Zeit 28. 368. 665. 
949. 1455. 1702. 1703. 
3472. 3558. 3746. 4040; 
5173. 4334. 4337. 4355. 
4697; 6936. 4716. 4783. 
4966. 4968—70. 4988. 

5614/5. 6656. 7010. — 
Weiche, Sanfte 4965. 7293. 
— wird fur SchwSche gehalten 
1341/2; 1351/2.4277.4960. 
4966. 4968—70. 
Nachgiebig, gefagig, sich schik- 
kend — stSrrig 3365. 4410. 
4411. 4616. 5175. 

VgL Ekre. Feindsckaft. 
Streit. WohlvooUen. 

SSnger 3293. — ,S. vor Taaben“ 
5072. 

Sarasyatl 3086. 

Satjavrata 4829. 

Saturn 5196; 5230; 5808. 
6389. 

gSSugling versteht nicbts an- 
deres als an der Matterbrost 
zu tiinken* 7447. 

Schaden. S. Nvtzen. 
Schadenfreude 456. 2586. 
2739/40. 
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Schakal 901. 1306. 1551. 2339. 
2618. 3400. 4507. 6517. — 
,Ein Scb. fand dnrch eine Ga- 
zelle den Tod“ 7585. — ,6a- 
zeUen vom Sch. gehiitet* 7342. 

— ,Anch ein Sch. geberdet 
sich wie ein Lowe, so lange 
er in seiner Hohle ist“ 7042. 

— ,Sch. von Mensch* 7382. 
Sch am, Sch.-gefnhl, Sch.-haftdg- 

keit 755. 2016. 2111. 2373. 
3800. 3862. 6086. 7424. — 
Wo Sch. bei Seite zu lassen 
2111. 3042. 

Schande. S. Niedrige Ge- 
sinnnng. 

Schatten (Vgl.) 1004. 1254. 
3480. 4544. 5106. 5812. — 
,Einer Wolke Sch.* 514 — 6. 
6419. 

Schatz des Fursten 1950. 5068. 
6981. 7587. — Verderben des 
'Sch. 154. 6307. — ,Sch., den 
kein Dieb zu stehlen vermag* 
2445. 3239. 3240. 6461. 7371. 

— ,Vergrabene Sch. bergen 
zweizdngige Schlangen* 1150. 
SchatzgrSber 1170. 
Schatzmeister 4274. 6477. 

Schanspieler (geringgeacTitet) 
1593. 2235. 2278. 3165. 5315. 
6284. — *. Vgl. 2004. 5152. 
,Scheffel, nor, die die Korn- 
kammer fallen* 1928. 
Schein, triigender, 2507. 
Seheiterhaufe — Sorge (ki- 
te — iinte) 2280. 2281. 
jSchenkwirth, dem es um 
WoUe zu thnn ist, futtert seinen 
Bock mit saftdgen Gtesem* 
1683. — ,In der Hand einer 
Schenkwirthin gilt sogar Wasser 
far Branntwein* 3498. 7462. 
SchicksaL Macht, Unvenneid- 
lichkeit, Unabwendbarkeit des 
Sch. 37. 79. 89. 91. 356. 
364—6. 402. 545. 567; 3902. 


636. 645. 671. 729. 784. 789. 
866. 948. 961. 992. 1018. 
1148. 1151. 1196. 1207; 1208; 
4068; 4187. 1211/2. 1292. 
1489. 1504. 1545. 1558. 1562. 
1587. 1610. 1625. 1728. 1729. 
1813. 1862. 1870. 1918.2035; 
2038. 2048. 2060. 2082. 2129. 
2236/7. 2300. 2310. 2354; 
2487; 3519; 5181. 2397. 2525. 
2532; 7034. 2643. 2682.2833. 
2844. 2955. 2974. 2980. 3026. 
3183. 3208. 3231. 3287. 3307. 
3353. 3354. 3380; 3381. 3467. 
3480. 3561. 3566. 3567. 3595 
(vgl. 5540). 3599. 3653. 3701. 
3726; 3729. 3735. 3776. 3798. 
3815. 3895; 6855.3950. 3970. 
4025. 4226. 4267. 4268. 4323; 
5830. 4324. 4335. 4353. 4497. 
4527. 4528. 4561. 4562. 4581. 
4582. 4605. 4642. 4654.4802. 
5067. 5132. 5228. 5267. 5306. 
5346. 5392. 5539. 5540. 5561. 
5562. 5641. 5782. 5831. 6004; 

7451. 6062. 6120. 6121. 6124. 
6125. 6855. 6859. 6890. 6977. 
7063. 7064. 7066. 7068. 7072. 
7073. 7138 9. 7369. 7450— 

7452. 7518. 7564. 

Vom Sch. hSngt die Einadit 
ah 1558. 1568. Vgl. 7452. 
— — der Vorsatz usw. 
2532; 7034. 

Vom Sch. und der mensehlichen 
Arbeit hangt der Erfolg ab 
972. 1003. 1225. 1567. 
1614. 1852; 1853. 1901; 
7554. 2035; 2037; 2038; 
5124. 2972. 2975. 2981. 
3516. 3557. 3602. 3880. 
3991. 4007. 4183. 5100. 
5111. 5149. 5161. 5163. 
7554. 

Das Sch. durch Arbeit zu be- 
kSmpfen; auf das Sch. sich 
Yerlassende, Unthatige (Fa- 
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talisten) getaddt 46. 1248. 
1255. 1979. 2480. 2636. 
2877. 2975—7. 3116.3227. 
3306. 3949. 4451. 4628; 
5996. 4998. 5049; 7327. 
5283. 5323. 5333. 5661. 
6057; 6058. 6062. 6870. 
Sch. ist die Frucht der Werke 
des friiheren Daseins 495. 
972. 1567. 1568. 2981. 
3227. 3367. 4172. 7138/9. 
jSehriftziige anf der Stim 
des Menschen* (Bestimmung) 
549. 1018. 1093. 1508. 
2643. 3895. 5267. 5539. 
5830. 6121. 6977. 7369. 
Widriges Sch. S. Gliich — 
Unglnek. 

VgL Zeit. 

Schiessubangen 3638. 
Schiff e. Vgl. 1639.3076. 3087. 
3839. 4442. 5215. 5892/3. 
7143. — ,SteinemesScL*2930. 
5074. — ,Der Kluge bedarf 
des Sch., so lange er noch nicht 
das Ufer enreicht hat , dann 
nicht mehr'* 7574. — Vgl. 1589. 
Schildkrote 1957. 2063. 3692. 
3751. 5697. 7147. — Die die 
Erde tragende Sch. 203. 1737. 
2377. 5576. 6012. 
Schlafen; MSssigkeit im Schl. 
und Sonstiges 1788. 3710. 
4849. 5510. 6498. 6615. 7566. 
— ,6^en den Wind schL, 
nachdem man zuvor Fener in 
durres Gestrauch geworfen* 
6122. — Schlaflosigkmt sucht 
helm . . . 500. 

,SchlSge, die, hdlen immer 
wieder auf die wunde Stelle* 
2006. 

Schlange, Beisp., Vgl. 64. 
410. 775. 781. 829. 935. 1200. 
1364. 1368. 1618. 1898. 1957. 
2184. 2628. 2796. 2857. 2883. 
2894. 3009. 3021. 3111. 3124. 


3252. 3366. 3440. 3778.3942. 
4041. 4528. 4558. 4635. 6214. 
6221. 6404. 6627. 6844/5. 
6899; 6900. 6904—7. 7182. 
7599. 

Schl. schwellt die Hanbe an 
2467. 3770; 3771. 3966. 
5206. 

Hautnng der SchL 4766. 5129. 
5422. 

Eiesenschl. 1707. 3124. 4676. 
Edelstein im Kopfe der SchL 
773. 1958. 2850. 6221. 
7022. 

Blick der Schl. 2865. 

Schl leben von Wind 155. 2330. 
4599. 4738. 4878. 5437. 
6903. 7022. 

Schln. im Hause 345. 2192. 
2891. 3230. 3784. 5260. 
5364. 5623. 6370. 6901. 
Schl.-weibchen todtet seine Brut 
259. 

„Schl. ohne Zahn, Gift“ 625. 
1200. 2675—7; 6226. 3023: 
3849. 

Milch wird Gift bei SchL 122. 
1287. 2088. 2138. 4031. 
7482. 

Schl. verehrt 39. 6902. 7514. 
„Mit Schl. spielen" 1964. 3439. 
3677. 3726. 4283. 5951. 
5957. 

,Die Hand in den Bachen einer 
Schl. stecken* 2115. — „Wie 
ein im Meer Versinkender, 
wenn er sich an eine ScM. 
klammem kann . . .“ 5146. 
Von einer Schl. Gebissene 3859. 
SchL-Zahmer 6285. 6329. 
Schleim 1164. 7467. 
Schlingpflanze, Beisp., Vgl. 
432. 717. 1066; 5829.2386. 
2787. 3164. 7202. 

„Schloss vor dem Mnnde“ 1129. 
SchmShsucht, Tadel, ver- 
letzende, beleidigende Bede 103. 
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145/6. 166. 198. 282. 289. 
374. 470. 505. 510.-576. 615. 
638. 749. 786. 787. 814; 3329. 
856. 857. 896. 902. 924. 1549, 
1788. 2138. 2577. 3256. 3258. 
3424. 3542. 3645; 3646. 3724. 
3839. 3966. 4732. 5721. 5806. 
5946. 6018. 6628/9. 6736. 
7550. 7580. 

— seitens Gemeiner schadet 
oicM TreflOichen 5204. 5903. 
7376. 

Ueble Nachrede, Tadel hinterm 
Rucken, Verleumdung 829; 
4041. 857. 1792. 2534. 
3924. 3931. 4237. 4246. 
4963. 5232/3. 5245. 5981. 
6997, — Ueble Nachrede, 
ob wahr oder falscb, bleibt 
nioht ohne Wirkting 18; 
3971. 703. 4416. 4659. 
5868. — Selbst dem Rei- 
nen wird eine Schold an- 
gehangt 3829. 4416. — 
Furcht vor iibler Nachrede 

6783. getaddt 3652. 

6922. — Ueble Nachrede for 
Gate der Tod 6997. — 
Falscbe Beschnldigong 329. 
5460. 

H^misches Tadeln, Verkleinem 
Anderer; Anderer Fehler 
kennen, anfepfiren, ihre Vor- 
zuge nicht anerkennen; die 
eigenen Fehler nicht sehen 
163. 242. 295/7. 615. 638. 
746. 924. 1041. 1198. 2045. 
2127. 2138. 2214. 2375. 
2592. 2858. 2862. 3017. 
3259. 3336. 3445. 3468. 
3544. 3577. 3918. 3919. 
3935. 4514. 4652. 4760. 
4858. 4991. 5113. 5721. 
6126. 6967. 7071. 7471. 
Jedermann erinnert sieh Jeder- 
manns geringer Geltnng in 
friiherMi Lebenslagen, aber 


die GrSsse im gegenwSrtigen 
Angenbliek kennt man nnr 
selbst 6942. 

HSmische Tadelsncht gegen- 
hber schonen Gedichten 148. 
1548. 1712. 

Vgl. WohlwoUen. 
jjSchmnck von . . . ist . . .“ 
1487. 1543. 1919. 2167. 2373. 
2617. 2921. 3212. 3363. 3397. 
3545. 3800. 6002. 6484. 6537. 
6569. 6586. 6705. 7377. 7609. 
Schnelle Wirknng, Beisp. von 
— 2666. 2671. 3350. 4894. 
Schonheit von Tugenden be- 
gleitet 5076. 5247. — Begriff 
des Sch. ist abhangig vom in- 
dividaellen Geschmack 1766. 
5258. 5288. — Was von Natur 
scbon ist , bedarf nicht des 
Schmnckes 6896. 7297. 
Schreiber (des Ffiisten) 2272. 
2293. 3591. 4977 ; 6473 ; 6654 ; 
6926. 7017. 
jSchropfen* 1072. 
gSchnh an die Stelle des Dia- 
dems setzen* 4744. VgL 7221. 
Schnlden vom Uebel; frei sein, 
sich irei machen von Sch. ge- 
lobt 172; 1331; 1332. 226. 
1013. 1330. 1630. 3115. 3860. 
6379. 7486—8. — EhrKchkeit 
bei Sch. 954. 7547. — »Drei 
Sch.‘ 1334. 4071. 7489. 
Schnldige (vor Gericht), Zei- 
chen des — 988/9. — Z. 
des Unsch. 4280. — Schnid- 
losigkeit, gates Gewissen 2223. 
S c h a 1 e r , Stadium, nach Wi£»en 
Strebende, Lemen, Fleiss 115; 
6594. 243; 245; 7605. 511—3. 
742. 787. 1014. 1031; 7442. 
1034. 1091. 1392. 1400. 1543. 
1649. 1773. 1784. 1793. 1797; 
1809. 1871. 1944. 2178. 2181. 
2452. 2679. 2944. 3389. 3454. 



61 


* 


3871.4029.4053.4155.4336. Selbst; was man s. iiben, voU- 
4391.4440; 6227 ;6544;6546; bringen mnss, wo es keinen 
7194. 4653. 4839. 4911. 5094. Lebrer, Schuler, Stellvertreter 
5095. 5096; 5672/3. 5320. giebt 1055. 4638. 

5767; 5769. 5773. 5790; 6454. Selbsterhaltung empfohlen 
5963. 6066. 6081 — 3. 6107. (auf aUe FaUe, um jeden Preis, 

■ 6134. 6573. 6594. 6742. 6749. durch jedwedes Mittel) 427. 

7088.7281.7452.7583.7608. 921. 958. 1288.1361. 1561; 

Lemen Ton . . . 6127. (VgL 5527; 6534. 2518. 2627.3278. 

Thiere.) VgL Das Gute an- 4124; 4126. 4400. 5135.5527. 

nehmen. 5627. 6144. 6424. 6938. 7298. 

Die Schuler, die am Schwanze 7483. — Dagegen 3'932. 7325. 

der himmlischen Kuh hingen VgL Eigennviz. WoMwoUen. 

6060. S elbsterkenntniss, Eennt- 

VgL Lehrer. Veda. Wissen. niss der eigenen Kraft, der 

Schwache. S. Kleine. eigenen Fehler 399. 683. 746. 

Schwager (Frauenbmder) 1896. • 851. 887. 888. 897. 909. 1502., 

Schweigen, Schweig^amkeit ; 2829.2889.3336.3615.3918. 

ioi des — 708. 740. 899= 3935. 4986. 5140. 5619. 5651. 

4879;4895.1184.1250;3871; 6967. 7071. 7326. 7471. — 

7505. 1817. 2460. 2753. 3594. HSsslicher im Spiegel 6180/1. 

4301. 4310. 7352. — Schw. Selbstmord 3288. 
in 6 FlQlen gut 4733. — Un- Selbstprnfnngzaflben4240. 
ter besttodigem Schw. speisen Selb strertrauen 538. 1194. 
5339. 3562; 4109. 4297. 4350. 6451. 

Geschicbte von den drei baden- 6559. 7373. 

den Asketen 4895. Senfkorn 334. 

Rede. Thorheit. Sesam (-kSmer, -51) 2562. 2563. 

Schwein t. 3814. 4922. 2564; 4154. 2614.3306.4336. 

7153. — ,£ber spurt im Lotus- 7226. 7242. 

tmehnurSchlammauf‘2127. — Sjandanabaum 7158. 

Eber und L6we 846. 27 29/30. S i c h e r e , das, au%eben, und dem 
Schwert, Vgl. 2925. 3398. — Unsicheren nachgehen 5600. 
,Schw.-klingen am Halse, Um- Sieb — Wanne 6235. 
armung von — 5526. 6192. , Siegel in Sand drucken* 677. 

— ,Stehen auf der Schneide Sinne, Sinnlichkeit. S. Re- 
eines Schw.* 3171. 3882. 4253 ; gehren. 

4354. Sit a 137. 149. 2955. 5439. 

Schwestey 872. 2234. — 7051. — Vgl. Rama. 

Schwestersohn 2408. Sitte, Herkommen; gute Sitten, 

Sehwiegermutter 5743. — gesittetes Benehmen 28. 435. 

Sehw.-sohn 2408. 7437. — 2679.2748.3034.3586.3886. 

Schw.-vater 777. 1178 ; 1182. 3947. 4518. 5655. 6087. 6127. 

Seele, Geist, Selbst 285 ; 1238. 7468. — Verschiedene S. 

950. 1097. 1229. 1647. 1751. 7562/3. 

2286.3463.3718.3872.4154. Skanda 3086. 

4688. 4986. Sklave besitzlos 4570. — SMa- 
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▼in, Lob 7539. — Verkehr 
mit SH. getadek 7540. — 
Ski. aus einem Gynaecenm 7 460. 
Smaragd macbt Gift tinscMd- 
Uch 257. 5910. 

Sohn, Lob des; gate, tdchtige 
S.; Verschdedenes 83. 443. 444; 
685; 6506. 528. 600. 794; 
5382. 907. 1028. 1144. 1413. 
1416—8. 1431; 1928; 5971. 
1463. 1474 — 6 (gegenvber 

1431 usw.). 1746. 1797. 1801. 
1805. 1821. 2092. 2378/9. 
2611 ; 4363; 7006. 2774. 2792. 
3060. 3151. 3420. 3458. 3545. 
3570. 3800. 3890; 4572.3898. 
4070. 4071. 4074. 4096. 4100. • 
41 12. 4119. 4127. 4230. 4370. 
4470. 4512. 4570. 4574. 4948. 
4972. 5224. 5229. 5355. 5495. 
5959. 6006. 6141. 6308/9. 
6334. 6428. 6637. 6640. 6737. 
7006. 7007. 7100. 7160. 7180. 
7225. 7397. 7539. 7588. 7608. 
Tadel, Germgschatzung gegea 
S. 2876. 4005. 4114. 4320. 
4791. 5224. 

Schlechte, onwissende, damme 
S. 96; 97 ; 4912. 192. 1330. 
1412. 1417. 1710. 1746. 
1748. 1752. 1785. 1797. 
1800—3. 1805. 1844. 1847. 
1925. 1928. 1940; 1941. 
2144; 5009. 2950. 2991. 
3243. 3757. 3989. 4118. 
5365. 5381. 5960. 5970. 
5971. 

Eiziehaag, Unterweisong der 
S. (Pflicht der Elteni) 2991. 
4074. 4078. 4116. 4800. 
4804. 5847. 6384. 7058. 
Bebandlong des S. seitens des 
Vaters in den veiscbiedenen 
Altersstofen 5747; 5848; 
7345. 

Als S. za betraebtmi . . . 5320. 
Patra, Ijtymologie 1144. 4127. 


Vgl. Ehem. Kind. 

Soma 6299. 7176. 7193. — 
S.-Saft 5988. 

Somilaka 596. 

Sommer; erqoickend im S. 93. 
1850. 7263. — Mittagszeit im 
S. 2308. 

Sonne, S.-gott 18; 3971.743; 
985; 4845. 760. 1245. 1357. 
1419. 1430. 1435. 1445. 1539; 
5726. 1540. 1737. 2835. 2982. 
3731. 3750. 4226.4527.4569; 
6750. 4624. 4739. 4812. 5021. 
5075. 5170. 5487. 5544. 5712. 
5719. 6183. 6187. 6865. 6996. 
7527. 7600. 

Junge S. 6498; 7593. — Lange 
am Himmel stebende S. 6264. 
,Selbst der jngendUcben S. 
Strablen lassen sicb aof Berge 
nieder* 4437. 

,Both ist die Sonne beim Aof- 
gang, rotb beim TJntergang* 
1237. 6874. 

S.-TJntergang, Abendrotbe 792. 
S.-Finstemiss 2022 ; 2244 ; 

2249. 

,Die S.'Scbeibe dorchbrecben* 
2098. 3012. 

VgL Lampe. Wasserroae. 

S onnenscbirm, Vgl.l4 &&. — 
S.-scb. Ton Wasserrosm 3910. 
Sonnenstein 1276. 5173. 6403. 
S or gen. S. Gluck — ITnglack. 
S p S b e r , Eondscbafter (des Far- 
sten) 1884. 1963.2084; 2394; 
5759. 2293. 2574. 3093.4273; 
4836. 4564. 5331. 5345. 6069. 
6252. 6285. 7331. 
Sparsamkeit 958; 959. 981. 
1535. 1551. 7200. — Tb5- 
ricbte Sp. 4914. — Sp. am 
recbten Orte 5001. 
Spenden, Freigebigkeit; Ver- 
dienst. Lob des Sp. 36. 49. 
115. 208. 295/7. 493. 549. 
698. 740. 742. 793 ; 2744; 
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2747. 822. 823. 831. 887. 
928. 1059. 1091. 1135/6. 1155. 
1186. 1278. 1307. 1515. 1543. 
1547. 1576. 1722. 1749. 1755. 
1757. 1793. 1803. 1820.2189; 
2756 ; 2768. 2209 ; 6676. 2495. 
2519. 2631. 2632.2634. 2742 
—68. (2763;) 6586; 7377. 
2775. 2792. 2930. 2939. 2943. 
2944. 2952. 2978. 3132. 3284. 
3363. 3527. 3570. 3862. 3896. 
3947. 3986. 4001. 4022. 4049. 
4082. 4252. 4256. 4310. 4346. 
4438. 4518. 4557. 4657. 4767. 
4849. 4863. 4973. 5001. 5041. 
5224. 5262; 5263; 5602. 5371. 
5413. 5513. 5543. 5573. 5576. 
5596. 5701. 5705. 5832. 5864. 
5921. 6019. 6025. 6069. 6070. 
6103. 6169. 6365. 6447. 6614. 
6722. 6753. 6799. 7027. 7140. 
7189. 7294. 7315. 7316. 7422. 
7465. 7520. 7536. 7538. 7547. 
Sp. belohnt sich, bringt Segen, 
macht beliebt 511. 1155. 
1358. 1820. 1930. 2455. 
2695. 2752. 2764—6. 2775. 
3659. 4008. 4034; 5434. 
4100. 4252. 4346. 4557. 
4730. 5021. 5041. 5413. 
5793. 6324. 6710; 7062; 
7189. 

Sp. soli man Wurdigen, Be- 
dnrftigen (nicht Un wurdigen) 
413. 882; 6256—9. 1278. 
1487. 1710. 2023. 2088. 
2365. 2482. 2714. 2751. 
2938. 2958. 3472. 3659. 
3841. 3843; 5833. 3845; 
3846. 3896. 3898. 4017. 
4030—4. 4163. 4350. 5145. 
5434. 6002. 6071. 6589; 
6777. 6710; 7062. 6714. 
7174. 7189. 

Vor welcherlei Personen nicht 
mit leeren ]^nden zu treten 
1133. 2957. 5786. 5787. 


7430. — Gabe an . . . ohne 
Segen 3165. 

Sp. muss in rechter Weise, in 
rechter Gesinnung geschehen 
(gern, mit Prenndlichkeit, ge- 
heim, bald, ohne Veran- 
lassung, ohne Gegenleistung 
zu erwarten) 199. 493. 656. 
998. 1186. 1756. 1779. 
2460. 2741. 2755. 2958. 
3507. 3577. 3655. 4006. 
4030. 4033. 4253. 4314. 
5048. 5660; 5676. 6652. 
6710; 7062. 6714. 7334. 
7455. 

— Sp. mit unrechtmassig er- 
worbenem Gut 7448. 
Darreichung von Speise: hSchst 
verdienstvoU 1135/6.. 1320. 
2059. 2455. 2581. 3583. 
4730. 7445. 7547. 

Sp. Mt sehwer 157. 7535. 
7 536. — wnderrathen 6306. 
— Sp. bei Armutii 5961. 
Bestechung 2845. 

Vgl. Ueichthim. WoIdwoUen. 
Spiegel 934. 2148. 4760. 4839. 

5380. 6180. 7245. 7376. 
Spiel, Gliieks-, Wurfelsp^ Spie- 
ler 615. 750. 1246. 1618. 
2238. 2992—5. 3040. 3165. 
4043; 4045; 6828. 4617. 4932; 
4933. 5073; 5074.5246.5315. 
5722.6108. 6127. 6538. 7576. 
Ballspiel 6332. — Ball, Spiel- 
ball, Vgl. 1527. 3053. 3886; 
4333; 5090. 

Spinne 7307. 

.Splitter im Auge* 6429. — 
CO .Splitter — Balken* 2045. 
Sprachlehre, Grammatik 243 
(vgL 245). 3545. 3575. 6401. 
— Spid mit grammatischen 
Begriffen 764. 1675. 2662. 
3339. — Wortanwendungen 
getaddt 4599. 

Schlechtes Semskrit 3273. 
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Sprach 7552. — 6silbiger 6606. 

jSpncknapf* 1593. 

Staatsklngheit 925. 4864. 

Stachel'scliweiB 3207. 3322. 

Stadt. ,Es giebt keine St. obne 
Teich und obne Wolken . . .* 
3684. 

Stanb Vgl. 4040. — St von 
einer Ziege nnd Anderem 98. 
7432. 7433. — Bednrftige gran 
Tcm St 5543. 7316. 

, Stein, den man mit Wasser 
abreikt* 6770. — ,Untergehen 
wie ein St. im Wasser® 6884. 

- — ,St. bearbeitet man nicht 
mit dem Scheermesser® 3578. 
— ,St. schwer auf den Berg 
hinanfgewSlzt, leicht hinabge- 
rollt® 1016. — Steinehen vom 
Berge hinabrollend 1264. 

7gl. Berg. Ootterhilder. 

Stier 1658. 2326. 7234; 7541. 
— Lch des nntzlichen St, 
g^endber einem Vieh von 
Menscben 2177. — Zngocbs 
nnd jonger St. 2135. — ,£inen 
St. melken® 2297. — ,Aach 
ein nnbranchbarer alter St frisst 
Gras* 45. — St. im Tempel 
speist prdcbtig 3693. — ,Besser 
ein leerer Stall als ein b5s- 
aiidger St.® 5953. 

Stolz. S. Ehre. Hodmmth. 

Strafe; Nothwendigkeit der Str. ; 
gerecht, angemessen str. 1107 ; 
2317. 1261—3. 2173. 2398. 
2688. 2690—2. 2897. 3734. 
3943; 5753. 5213/4. 6442. 

- 6958. 7379. 7391. — Str. 
sfibnt 5736. — Verschiedene 
Str. 6295. 7529. — Todesstr. 
1380; 1386/7. 7286. 7529.— 
T.-str., gegen welcherlei Men- 
schen nicht anznwenden 664. 

Strandlanf er (^^bha) nnd 
Meer 84. 302. 6386. — Str. 


schlaft mit nach obeu gerich- 
teten Fiissen 7269. 
Strancheln 5481. 5727. 
Streit, Hader,TJneinigkeit,Zank- 
sncht : Todd 3. 114. 215. 759. 
786. 1246. 1424. 1575. 2476. 
2520. 2526. 3296. 3448/9. 
3744. 4236. 4301. 4414. 4499. 
4651. 4971. 5026. 5043. 5329. 
5721. 6360. — Str. mit Wei- 
bem 4434. — Mnrren, Un- 
freimdlichkeit, Grobheit 282. 
750. 786. 78?: 2351. 3586. 
3604. 3758. 4350. 4467. 

6628/9. 

, S t r i c k , Faden, Schnnr®, Wort- 
spid mit jTr^end, Vorzuge® 
311. 348. 2145. 2147. 2151. 
2156. 3017. 3885. 4892. 7243. 
7247. 7289. 7307. — Boast 
2120; 5449; 7479. 3728. 
,Sogar dnnne lange Fsden ver- 
mSgen, wenn sie zahlreich 
nnd gleicbartig sind, Tieles 
anszobalten® 2485. 
Strohmann im Felde 1134. 
5602. 

Strom; nicht wider den Str. 

ankilmpfen 948. 4234. 
.Stnmm" 1932; 4907. 5010. 
7266. 

Sndha 5148. 

Snjodhana 7438. 

Snnda nnd TTpasnnda 3661; 
5511. 

Sdssigkeit 532. 1084. 
Syadh4 5148. 

T a d e L S. Schmahsucht. 

Tag, 12., eines Balbmonates 
3583. — Todbringende T. for 
dmi von einer Schbmge Ge- 
bissenen 3859. 

Taille, dnnne, 3756. 4683. 5305. 
7184. 7253. 

Tamarindensaft 4806. 
„Tanb“ 1899. 1932.- 4907. 
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Taubeverliebt 1571.1632. 7044. 
— T. nnd Falke 4426. 4965. 
— T. tmd Mans 5459. — T., 
■ J%er, Falke, Schlange 1625. 
Teieh, See, Vgl. 553. 1037. 
2139; 2462. 2502.3818.4458. 
— T. besser als ein Brannen 
5959. 6762. — T. ablanfen 
lassen 1307. 4165. — T., 
Brnimen nsw. zerstoren 6042. 
ThStigkeit. S. Arbeit. 
Thier im Gegensatz znm Men- 
scben 1077. 1236. 3984. 5437. 
5513. 7164. — Th. trotzfrom- 
men Lebens veifoJgt 4931. 
6000. 6294. — Th. Bdep., 
nm asketisches Leben zn tadeln 
4376. 4873. 

VerscMedene Th. als Mnster 
694. 2183. 2184. 4261. 
4378. 4427. 4676. 5510. 
6950. 7041. — Verttnreini- 
gende Th. 6597. 
Tbierweibchen seine Jongen 
schdtzend 2716. 

,Thor, geofcetes,* 945.4582. 
Thorheit, Unyerstand, Dnmm- 
beit, th. Handein, Thoren 16. 
51. 156. 273. 282. 287—9. 
316. 317; 2959. 349. 437. 
444; 685; 6506. 497. 518; 

- 519. 617. 707. 720. 727. 865. 
897. 939. 1002. 1010. 1461. 
1465. 1508. 1608. 1711. 1747. 
1779. 1943. 1945. 2124; 3876. 
2175. 2177. 2260. 2431 ; 7454. 
2889. 3365. 3457. 3768. 3814. 
3978. 4075. 4141. 4239. 4294. 
4321. 4423. 4534. 4712. 4910 
— 4924. 5012. 5044. 5377 
—80. 5385. 5600. 5952.5980. 
6090. 6117. 6151. 6161. 6463. 
6486. 6525. 6555.6702; 6768. 
6879. 6884/5. 7226. 7310. 
7534. 7571. 

Thoren zn belehreii yergebhch 
349; 350; 5441. 570. 677. 

AbbandL d. DMG. IX. i- 


720. 1287. 1865. 3036. 
3471. 3472. 3578. 3832. 
4283; 5837. 4336. 5072. 
5377; 5378; 5380. 6446. 
7492. Z>fl^egren4714. — Th. 
ist nnheilbar 6348. — (Um- 
gang mit) Thoren zn meiden 
166. 437.1943. 2870.3677. 
4924. 4981. 5975. 6051. 
Thoren ist es vortheilhafb zn 
schweigen 2866. 2901 ; 4920. 
7094; 7096. 7352. — Acht 
Vorziige der Thorheit 4910. 
Bnmmen ergeht es wohl 3160. 
3776. 5327. 5523. 6361. 
6623. • 

Thorheiten, Verkehrtheiten, la- 
cherliche, tranrige Erschei- 
nnngen (Personen nnd Dinge 
ohne die von ihnen geforder- 
ten Eigenschaften, nicht zn- 
sammen Stinunendes n. dgl.) 
2629. 2792. 3007 — 10. 
3389. 3757. 4000. 4587. 
4913. 4919 4921. 5465. 
5751. 5756. 5773. 6010; 
6011. 6117. 6260. 6284. 
6434. 6608/9. — VgL Gluck 
— Unglhck. 

Unfahig, Werthvolles zn sehat- 
zen, benrtheilen 805. 1324. 
1621. 3747. 5072. 5890. 
— Unempfanglich for die 
,sch5ne nathrliche Grosse 
der Dinge* 1010. — Gleich- 
gfiltig gegen Gesang nsw. 
7116. 

Unmoghches nntemehmen 479. 
712. 713. 897. 3572. 6007 
6352. 

Fnnf grosse Thoren 1499. 

Um die richtige Einsicht Ge- 
konunener 6456. 

Wo es keine klngen Lente giebt, 
da wird anch ein Schwach- 
kopf gepriesen 5071. 

Vgl. Klugheit. 

5 
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Thiirhuter 1089. 

Tiger 2370. 2500. 3334. 6692. 
— ,Der T. sehuizt den Wald, 
und der Wald den T.* 3766. 
4844. VgL 5580. 6220. — 
gEines T. leere Hutte zertritt 
ein gemeiner Schakal* 4507. 
Timi (Fiseh) 2573. 2575. 2845. 
7017. 

Tochter einUebel 2325. 2390; 

Tiel T. — 1786. — Obli^en- 
• beiten der T. 4796. — T. scbla- 
gen den Muttem nach 6737. — 
Verheiratbnng von T. S. Ehe. 
Tod; allgemein, nnerwartet usw. 

S. Leben. — T. nnd Unsterb- 
lichkeit 530. — Mit dem T. 
ist alles aus 2432. 2434. — 

T. natiirliches Verb^tniss 4729. 
— T. kein Uebel 352. 1138. 
1190. 2333. 2334. 3288. 4385. 
7087. — Porcbt vor dem T., 
Schrecken des T. 160. 702. 
1242. 1923. 2333. 2818. 3772. 
4731. 4958. 6691. 6810. 7087. 
Mit dem T. hort die Liebe 

aof ; Angeborige nndFrennde 
helfen nns nichts im T. 315. 
601. 1053. 1226. 2540. 
2686. 3607. 4938. 4941. 
Wer im Begriffe ist zu sterben 
. . . 2815. 

,Wer todt ist, brancht nicbt 
mehr za sterben* 1866. 
.T.* 878. 6997. — ,Todt* 
2055; 4950; 7362. 2431; 
7454. 2767; 5372. 3148. 
4698. 4784. 5805. — Todes- 
gott; s. Jama. — ,Basch 
ist der Gang des Gesetzes* 
2002. 2263. 5471. 7236. 
Traner um Y erstorbene ist eitel, 
gmndlos 525. 670. 704. 722. 
723; 3473; 4937; 6647. 
738. 913. 1376. 1866. 1969. 
2163. 2383. 3181. 3343. 


3474. 3566. 3664. 3854; 
3858; 4610. 4051. 4212. 
4296. 5193. 5200. 5210. 
5994. 6532/3. 6535. 6592. 
7489. — Thi&ien um den 
Verst, bringen diesen zu Fall 
6535; — mnssen von ihm 
genossen werden 6592. — 
Daner der Traner um ver- 
scbiedene AngebSrige 7588. 
Todtenmahl, Todtenopfer 3868. 
4950; 7362. 6548. 6551.6592. 
— T. verspottet 4942. 4944. 
4945. 5227. 7319. 

Todtung Siinde 1386. 4311. 
5542. 7286. 7585. — T. Ver- 
tranensToller, Schutzflehender 
662. 2197. 5656. 6205. 6206. 
7214. — T. von Thieren 5490. 
5491. — T. von Uebeltbatem, 
verdienstlich 1380; 1386/7. 
1565. — T. (dfflr AngehSiigen) 
in Notwehr 4069. 4113. 

4120. 7469. — T. von Dienem 
erlaubt 7351. — Besonders 
nnverletzUch . . . 662. 5656. 
£s tSdten : ein Fdrst sogm* 
dann, wenn er lobt (lacbt) 
M. a. 3366. 7249. — ^Or- 
der* 7428. 

VgL Brahmanen. Feknd- 
schafi. Kuh. Strafe. WcM- 
woUen. 

T on. ,Vor einem blossen T. soil 
man sich nicbt fiirchten* 6400. 
Topfer 340. 1807. 4353. 4497. 
5128. 5301. — ,Obne Thon 
vennag ein T. keinen Topf zu 
macben usw.* 6140. 

T r a g e n. , Auf dem Eopfe tr.* 
5879. 7479. — ^uf der Schul- 
ter tr.‘ 1706. 6013. 7182. 
Tragheit, Ti^e 46. 627. 641. 
706. 727. 750. 1029 — 31. 
1465. 1747. 1814. 1873.1946. 
2831. 2991. 3010. 3569.3652. 
3715. 4670. 4712. 5172.6615. 
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6711. 6877. 7075. 7118.7474. 
— Ohse Bernf 7550. — Wer 
. Acker und Gattiii vemach- 
ISssigt mid andere GescMfte 
imtemiiuiut 1897. 

Traner. S. Gliick — Unglilck. 
Tod. 

Traum 5294. 6490. — Tr. von 
welcherlei Menschen nicht in 
Erfolltmg gehend 6325. — 
Tr. von glucklicher Vorbe- 
deutung 1017. — Tr. von 
sehlimmerTorbedeutung 2043. 
— Tr. des liebenden 2406. 
Trrmurti verapottet 2256. 4205. 
Trommel 2749. 4658. 5567. 
6233.. 

Trunkenheit, Grenuss beran- 
scbender Getrtoke, Tronksncht 
17. 130. 252. 565. 1246. 1486. 
1539; 5726. 1582. 1618. 1674. 
2238. 2724; 4660. 2991—4. 
3899. 4043 ; 4045 ; 6828. 4492. 
4493. 4495. 4617. 4673.4753. 
4778. 4932; 4933.6283.6490. 
7562. 7576. 

Tngend, moralisches Verdienst 
(gate Werke), guter Wandel, 
Gerechtigkeit , Bedlichkeit — 
hobj za dben; belohnt sich, 
gewahrt Gliick 28. 38. 40; 
7425. 44. 71. 72. 94. 205. 
292. 314. 333. 422. 469. 495. 
511—3. 592. 594. 599. 689. 
716. 742. 796. 797. 887. 911. 
943. 997. 1012. 1025. 1053. 
1086. 1139/40. 1154/5. 1204. 
1220 (vgl 2873). 1224.1250; 
7505. 1318; 4846. 1345; 3920. 
1426. 1487. 1503. 1514/5. 
1560. 1564. 1607, 1677. 1690. 
1717. 1747. 1773. 1778.1856. 
1902. 1943. 1945. 1978.2119. 
2153. 2167. 2267—70. 2363. 
2372. 2430. 2441. 2464.2475. 
2483. 2529. 2593. 2597. 2617. 
2621. 2679. 2750. 2751.2775. 


2812. 2817. 2847. 2886.2922. 

3046. 3060. 3087—90. 3095. 

3105. 3106. 3112. 3113. 3126 

— 36. 3159. 8167. 3192. 3203. 

3332. 3367. 3442. 3456. 3486. 

3542. 3545. 3663. 3672. 3695. 

3718. 3721. 3757. 3779. 4005. 

4052. 4095. 4097 (vgL 4056). 

4098. 4100. 4104 (vgl. 7451). 

4121. 4150. 4179. 4211.4222. 

4305. 4363. 4367. 4370.4431. 

4470. 4560. 4594. 4653.4740. 

4779. 4814. 4841. 4877. 4905. 

4939. 4953. 4990. 5037. 5039. 

5134. 5302. 5324. 5369; 7499. 

5372. 5407. 5420. 5443. 5468. 

5471. 5479. 5515. 5545.5549. 

5573. 5598. 5772. 5773.5816. 

5817. 5933. 5945. 6036.6037. 

6125. 6130. 6250; 6251. 6312. 

6342. 6424. 6427. 6428.6447. 

6495. 6547. 6563. 6682.6695. 

6719. 6722. 6742. 6801. 6811. 

6909. 6914. 6916. 6964.7057. 

7091. 7097. 7120. 7164. 7307, 

7316. 7360. 7395. 7398.7399. 

7464. 7542. 7556. 

T. dbe man schon in der Ja- 
gend, bald 38; 5515. 205. 
3115. 4431. 5479. 5480. 

7507. nnter alien Um- 

standen 40 ; 7425. 5954. — 
Den eigenen Pflichten ob- 
liegen, far sich recht than 
295/7. 638. 885. 906. 924. 
5955; 6582;6583.— (Becht) 
handeln (im Gegensatz za 
SosserUcber Stellong, From- 
migkeit) 1833/4. 2922.3191. 
3301. 3423. 3663. 6914. 
— fiedliches Wollen, Be- 
mohen; s. Arbeit. — Becht 
than mil Emschrdnleung 
1559. 1561; 5527; 5534. 
7393. — Becht and Un- 
recht: gleichgultdg 3114. — 
B. von U. scheiden 1880. 


5 
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— Mache dii- nicht zu grosse 
Noth mit vielen Tngenden 
5499. — Das-Gute ist nieht 
nor des Gaten wegen da 
5373. — T. aus Noth 709. 
1020. 3108. 7459. — Gate 
Vorsatze, Bene 3108. 
Moralisches Yerdienst ist feiii, 
schwer zu erfassen 1624 ; 
5439. 3263. 7155. VgL 

6004. 7451. entspringt 

aus , wird bewahrt durch 
Gluchsguter 5297. 6074. 
6087. 

T. (Gute Menschen) ist selten, 
faUt den Menschen schwer 
469.470.1016.1325.1758. 
2475. 2755. 2876. 2928. 
3107. 3108. 3537. 3734. 
3907. 4250. 4253; 4354. 
4432; 4435. 4464. 4518. 
4691. 4824. 6175. 6444. 
6895. 6958. 7188. 

Das Gute, Nutzliche, Ange- 
nehme (T., Beichthum, 6e- 
nuss) 1120. 1139/40. 1325. 
1541.3051.3098/9; 3706/7; 
5597. 3106. 3119 -V 22. 

3125. 3346. 3454. 4539. 
5195. 6399. 5408. 6562. 
6581. 7177. 

Gute, edle Gemuthsart, Cha- 
rakter 513. 1487. 1735; 
1736. 1756. 1777. 1831. 
1929. 2119. 2167. 2415. 
2441. 2713. 2751. 2762. 
2775. 2812. 3689. 3986. 
4853. 5573. 6014. 6406. 
6461. 6475; 6476. 6701. 
6716. 7051. 

Tngenden ; Art , ioA gnter 
Mens(dten 44. 262. 295/7. 
311. 470. 538. 594. 697; 
698. 740—2. 822—4. 887. 
976. 1091/2. 1220. 1224. 
1272. 1278. 1494. 1503. 
1514/5. 1543. 1745. 1828. 


1843. 

1858. 

2095. 

2215. 

2283. 

2329. 

2460. 

2465. 

2571. 

2597. 

2632; 

2634. 

2738. 

2748. 

2750. 

2751. 

2753. 

2760. 

2761. 

2888. 

2944. 

2952. 

3097. 

3129. 

3132. 

3135. 

3161. 

3167. 

3296. 

3313. 

3365. 

3423. 

3451. 

3644. 

3689. 

3779. 

3806. 

3986. 

4022. 

4032. 

4085. 

4253. 

4270. 

4310. 

4354. 

4513. 

4578. 

4653. 

4813. 

4841. 

5427. 

5598. 

5688. 

6019. 

6031. 

6046. 

6147. 

6172. 

6235. 

6305; 

6988. 

6342. 

6447. 

6521-. 

6614. 

6695. 

6719. 

6722. 

6724; 

6731. 

6725. 

6734. 

6767; 

7300. 

6780. 

6783. 

7134. 

7178. 

7292. 

7315. 

7465. 

7521. 



Acht T. 

741/2. 1091/2. 2944. 


— Sechs Pffiehten des Haus- 
yaters 2943. — Summe des 
Gesetzes 3253. 6578. 6679. 
6593. 6665. — Wahrhafte 
T. (ohne die naheUegenden 
Fehler, ohne Falsch) 790. 
2483. 2755; 6070. 4350. 
4863. 6190. 7225. — Be- 
lative T., Fehler 755. 1434. 
1687. 2012. 2166. 
Umgang, Freundschaft mit gu- 
ten, vorznglichen Menschen: 
Lob 248. 779. 900. 1011. 
1013. 1183. 1592; 2146. 
1619. 1782. 1841. 1943. 
1944. 2120; 7479. 2376. 
2441. 2449. 2474. 2621. 
2623. 2633. 2716. 2738. 
2952. 3060. 3407. 3531; 
6992; 6993. 3790. 3795. 
4473; 7405. 4653. 4981. 
5046. 5170. 5201. 5253. 
5256. 5716. 5717. 5979. 
6031. 6051. 6305; 6988. 
6507. 6561. 6636. 6637. 
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6669. 6673. 6674. 6694. 
6695- 6747. 6769. 6771. 
6780. 6991. 7090. 7461. 
Gate leiden durch, btissen far 
B6se 1019. 2044; 2882. 
2892. 4037. 4417. 4931. 
Edle im Ungliicb. S. OliicTe 
— XJnglack. 

,Die Besten , MittelmSssige, 
Schlechte* 215; 216. 702. 
1068. 1176. 1178; 1182. 
1460. 1880. 3152. 4342. 
4473. 6628/9. 

VgL Bose. Wieder- 

gdmrt. 

Tandl-Gurke 6773. 

TJebereilang. S. Eile. 
TTeberlaafer(seme Partei,sei- 
nen Forsten verlassend and 
Fremdan , Feinden sich an- 
scbliessend) 574. 901. 906. 
2618. 5075. 5432. 

Uebang 2356. 

U^anas 1319. 

Umgang, Berohrung mit An- 
deren wirkt bestinunend, ver- 
Sndemd aof das Wesen 2562. 
4473; 7405. 4714. 4794/5. 
4981. 5441. 5456 ; 5457. 6747. 
6781. 6937. — vermag nichts 
aber das eigene , angeborene 
Wesen 349; 350; 5441. 773. 
1726. 6634. 

Znsanomenleben erzeogt Idebe 
6630. — Gesellschaft macht 
aafgeUart 1904. — Un- 
passende — 21. 58. — Ver- 
kehr vom TJebel 6674. 6675. 
N^e, Vertraatheit bewirkt Ge- 
ringschatznng (vgl. .Prophet 
gilt nichts im Vaterlande*) 
139; 140. 3697.4675.5638. 
6820. 7273. 

Vgl Anmborennes Wesen. 
Bose. TTummt. Tugend. 
TJnabhangigkeit, Selbstandig- 


keit 249. 1451. 2921. 3676. 

3800. 5256. 5271/2. 

im Urthed 4141. 7472. 

U. in Diirftigkeit, wiirdevolles 
Sichgenogenlassen am eige- 
nen, wenn aach bescheidenen 
Gate : Lob 580/1. 726. 739 ; 
3860. 908. 1011. 1636. 
1725; 3780. 2053. 2301. 
2561. 2920. 3268. 4027. 
4368. 4372. 5082. 5292. 
5949. 5950. 7070. 7337. 
Unbestandiger Sinn 8. 258. 
259; 1988. 2255. 2260. 2261. 
6267. 7103. 7280. 7513. 
Unbest , UnstStes (Beisp.) 394. 
421. 514—6. 2363. 4633. 
4634. 4982. 5924. 6036. 
6090. 6105. 6106. 6279. 
6875. 7219. — Nicht vor- 
herzasagen . . . 729. 
Undankbarkeit, Uebel than 
an Wohlthatem 35. 612. 717. 
744. 750. 1277 ; 1282. 1280. 
1283. 1327. 1366. 1508.1849. 
1865.2198.2408.2819.3003; 
7215. 3910. 4017.4171.4856; 
4657. 4898. 5751. 6356.6463. 
6612/3. 6627. 6706. 6708; 
6709. 7502. 

Y^.E{gennufz. WoklvooUen. 
Un eigenniitzigkeit, Selbst- 
losigkeit. S. WohlwoUen. 
Unentschlossenheit, Thaten- 
scheo, Zaadem 268. 291. 305. 
706. 75Q. 1206; 4161.2831. 
2984. 3505. 3652. 4342. 4998. 
6007. 6465. 6615. 6635. — 
Zweifel 5146. 

Ungerafen eintreten 287 — 9. 
3313. 

Unglaabe; Unfromme, Gottlose 
50. 943. 1490. 1899. 2831. 
3317. 3569. 4450. 4858.4868. 
4869. 5191. 5412. 6551. 6754. 
7382. 
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Unmogliclies (Beiap., Aus- 
driichefiir—) 768.1232.2582. 
3312. 3335; 3466.3658.5186. 
5241—3. 5635. 5837. 6184. 
6204. 6330. 6335. 6401.7451. 
7490. — Was tinmoglich ist, 
das ist nieht moglich . . . 5186. 
VgL 768. — Mchts ist tmm. 
zu erreiehen 1497. — Was 
nieht ist, davor forchtet man 
sioh auch nieht 3312. 
Unsterblichkeit. S. Tod. 
Wiedergeburt. 

TJnverletzliehe 662. 7214; 
7215. 

Unvollkommenheit haftet an 
Allem ; Niemand ist ohne Feh- 
ler; UnvoUkommenheiten 978. 
1110; 2049. 1435.1606.1713. 
2081. 2250. 2393. 2988. 4824. 
6432. 6488. 7108. 7526. 7607. 
Verkehrte, xmgereehte Weltein- 
riehtung; SehSpfer, Schieksal 
qeachoUen wegen — 171. 
2081. 2743; 7052. 2927; 
7426. 2955. 3140. 5437. 
6124. 6211. 6276. 6432. 
6444. 6787. 7163. 

VgL Gluck. Vergdnglichkeit. 
Unwahrheit, Liige 125. 278. 
329. 440. 749. 750. 768. 1187. 
1258. 1657. 1849. 2255.2866. 
3682 ; 3683. 4063. 4871. 4872. 
5187. 5322. 5981. 6027. 7558. 
— Erlanbte — 3321. 
Unzufriedenheit, Ungenog- 
samkeit 133 ; 5761. 375. 1090; 
3791. 1149. 1741. 1946. 2082. 
3059. 3391. 3973. 4090. 5254. 
6798. — Nieht zu sattigen . . . 
2595. 3273. 3470. 3547. 6831. 
TJttarakosala 5249. 

V; mit V. heginnende Dinge 5937. 
Vai§ja 2456; 2457; 4388; 
4390; 6163. 2709.4506. 6540. 
7559. 


Valmiki 1586. 

Varuna 5983. 5984. 
Vasishtha 1110; 2049. 
Vasudeva 2143. 

Vatapi 2739/40. 

Vaterl92. 871; 873. 995.1300; 
2726/8; 2731—4. 1330. 2611; 
6836. 3479. 3571. 4146/7. 
4260; 5031. 4791. 4797. 4798. 
4800. 5167. 7320. 7519. 7588. 
— Als V. angesehen werden . . . 
1216. 2328. 2465. 5328. 6422. 
— Das vom V. Ererbte be- 
wahren, mehren 5250/2. — * 
Dnreh den V. berahmt; s. Ehre. 
Vgl. Eltem. Kind. Sohn. 
Veda, heil jge Schriften, V.-Sta- 
dinm fLob) 278. 742. 1034. 
1091. 1777. 1793. 2084; 2394; 
6450. 2496. 2944. 2955. 3454. 
3992. 4271. 5094 ; 5145. 6147. 
6268. 6272. 6275. 6547. 6594. 
6638. 6673. 7431. 7578. 

— angefochten 1491. 1721. 
2505. 3872. 4057. 4475. 
— V.-Stndinm bei Bbsen, 
ohne Herzensreinheit, nnnatz 
3316. 3823. 5231. — V. 
Spruehe nieht anf Franen 
anznwenden 3685. 

Vgl. Schuler. 

V edantin 7276. 
Verantwortlichkeit 5040. 

5767; 5769. 
Verblufftheit 6241. 
Verbrennen. ,Denen die sich 
am Feuer verbrannten, ist ein 
Ueberguss von heissem Wasser 
heilsam* 3116. — -^Brand- 
blasen werden dnreh Pener 
geheilt* 5028. — ,Ejnd, das 
sieh an gekoehter Mdeh verbr., 
bl3st aneh anf sanre* 2855. — 
,Versengen“ 1630; 1785.2420. 
4118. 7429. 

.Verdanen* 4488. 4886. — 
.Unverdantes* 103. 
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Yereinigung macht (anch 
Schwache) stark; vereinteKrSfte 
648; 4425. 771; 6645; 6661; 
6667. 1364. 2106. 2224.2485. 
4404. 4418. 4424. 4759. 5519. 
6179. 6678. 6920. 7200. — 
Dagegen 4965. 

Gefehrten, Beistand, Anhang, 
Efickhalt — Werth, Nutzen 
von — 143; 2667. 420. 
770. 771; 6645; 6661; 
6667. 1054. 1193. 1254. 
1391—4.1592. 1872.2164. 
4485. 4761—3. 5403. 5413. 
6812. 6832. 6920. 6975. 
6976. 6980. 7293. — Ba- 
gegen 349 (vgL 350. 5441). 
— Mit Fiinfen soli man 
stehen, gehen . . . 7220. 
— Kasteiungen ubt man 
allein, das Lesen gescMeht 
zn Zweien nsw. 1392. 
Anscklnss, Biickhalt an Gros- 
sen, Machtigen 1153. 2179; 
6304. 3797. 6852; 7525. 
7402. — Im TJngluck Biind- 
niss mit dem ersten Besten 
6319. — Wer so mit nns 
verbnnden ist, dass er mit 
nns steigt nnd faBt . . . 5644. 
— Halter 2312. — Reiner 
Behalter 1544. — Es ver- 
- binden sich . . . 2996. 
Vergangenes. IJeber V. nicht 
zn tranem 1866. 2072; 2073. 
3473; 4937. 3649. 3963. — 
Mit der Vergangenheit be- 
ruhigen (Alte) 5385. 

V erganglichkeityUnbestand 
£dles Bestebenden 525. 738. 
945. 1664. 2079. 2427. 2798. 
4565. 4610. 5197. 5249.6679. 
6821. 6860. 6911. 

V. der Machtigen nnd Grossen 
1983. 1990. 1995. 4135. 
4769. 4829. 5908. 6679. 
7025. 7059. 7235. 7418. 


V., TJnvollkommenheit, Nichtig- 
keit irdischer Gnter, Freu- 
den, Vorziige 290. 292. 348. 
514—6. 599. 796. 813.855. 
993; 997. 1664. 2002; 
2262;2263.2051.2267— 70. 
2401. 2578. 2621. 3406. 
3647. 3920. 4125. 4151. 
4327. 4464. 4632—4. 4637. 
4982. 5107. 5209. 5714. 
5717. 6036. 6419. 6516. 
6554. 6688. 6860. 6948. 
7097. 7231. 7317. 7464. 
Vgl. Gluck. Leben.. 
Vergelten. Man v. Gutes mit 
G., Boses mitB., verfahre gegen 
Andere wie diese gegen nns 
1874. 5357. 5639. 7026. — 
YgluFreundschaft. Sanpmuth. 
WoJdicollen. 

Yergeltung der Werke. S. Wte~ 
dergehurt. 

Vergleich mit fiber, nnter 
Einem Stehenden 231. — Nnr 
mit sich selbst vergleichen lassen 
sich . . . 7516. 7533. 
Verlenmdnng. S. Schmah,- 
sucht. 

jVerloren ist . . ,es gehen 
zn Gmnde . . .“ 541 ; 2367. 
1031. 2991. 3289-91. 3471. 
3472. 4254. 4972. 6749. 7187. 
7212; 7213. 7361. 7441. 7442. 
Vernichten; ,es v. ...“257. 

1575. 1674. 1896. 4898. 5794. 
Verrath, Vertranensbmch, V, 
an Freunden 145/6. 3542. 
4495. 4856—8. 5721. 5722. 
7165. — Angeberei, Hinter- 
bringerei 252. 329. 541; 2367. 
749. 829; 4041. 1674 2365. 
3974. 4856. 4931. 4963. 5881. 
,Es verrathen (otfenbaren) . . .“ 
870. 7218. 

Verrhckter Ge^inge 1267. 
Vers ammlnngen 3626. — 
Vorstand einer Y. 6133. 
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-Verseheuchen. ^Es t., halten 
fem . . 28. 2775. 2817. 

Verschiedenheit der Men- 
schen, Dinge 1405. 1981. 4735. 
4897. 6029. 6094. 6510. — 
Verschiedene Sitten 7562/3. — 
V. Geschmack, Neignngen 563. 
1039. 1900. 1902. 6292. — 
V. Veiiangen 211. 6059. — 
V. Wirknng 2450. 4668. 
.Verschwendnng 114. 154; 
. 6307. 1674. 2020. 3708. 6306. 
7456. — V. am rechten Ort 
5001. — Beichliche Ausgaben, 
in welchen Fallen angebracht 
1959. 

Verstossenn 1822. 3884. 4449. 

5559. 5876. 7092. 
Vertrauen, Trauen; Wamung 
vor — , Misstranen uberhanpt, 
- gegen Jedennann empfohlen 
173. 389. 404. 714; 715; 
3429—33 ; [4865]. 926. 2184. 
2785;2786.3224;3435;6196. 
3387. 3412; 5923.3428.3435. 
3436. 4159; 6706.4486.4487. 
4741. 5880. 6198. 6208. 6627. 
6666. 6952. 7061. 

Welchen Menschen usw. nicbt 
zn trauen 1268. 3214. 3293. 
4838. 7208. 7217. 

V. Anderer zu gewinnen 3435 ; 

6196. 6208. 6210. 

Durch Bose Eingeschdchterte 
baben auch zu einem guten 
Menschen kein V. 2855. 
Tausehung, Missbraucb des V. 
612; 6626. 4857. 6197. 
6205. 6206. 

Vetala 3366. 

Vjftsa 1110; 2049. 3875. 5342; 
. 7258. 6004. 

Vi^vamitra 5902. 6204. 

"7 iduratha 3201. 

, V i e h Ton Menschen* 407. 809. 
826. 2062. 2177. 2195. 2210. 
2448. 3017. 3153. 4005. 4481. 


4778. 4924. 5573. 6089. 6850. 
7037. 7116. 7164. 7382. 7513. 
— ,Kein M.* 4445. 
Vikramaditja 2939. 
Vindhja 503. 869. 5705. 
Vishnu 777.1185.1764. 1980. 
2316. 2643. 2644. 2790. 4497. 
4978. 5834. 6277. 6859. 7127. 
7273. — V. schlaft auf der 
Schlange im Meere 671. 3142. 
4978. 5818. 7388. — V. als 
Eber 1126. — V. zum Zwerg 
verwandelt 2316. 2600. 5436. 
— Treiben in seinem Hause 
1404. — V. Weltseele 2670. 
2790. 4775. 

Verehrung Vs. 512. 810. 1297. 
1443. 1620. 1714. 1731. 
1768. 1769. 1889. 1945. 
2065. 2495. 2773. 2940. 
3328. 3452, 3568. 3773. 
3951. 4788. 4982. 5030. 
5264. 5756. 5987. 6230. 
6388. 6587. 6669. 6673. 
7506. 7601. 

Vogel, Beisp., Vgl. 21. 232; 
5599. 647. 700; 875. 1226; 
3761 ; 3788; 4374; 6246. 1376. 
2251 ; 2252. 3064. 3288. 3823. 
5633. 6115. 6336. 6342. 
Volk, Unterthanen , geph^t^ 
notUeidendes, 684. 994 ; 2272 ; 
2513. 1056; 1263. 1473. 2985. 
5347. 6802. — Outer kommen 
von den TJ. 7400. — Werth 
einer s tarken Bevolkerung 7312. 
Vorsorge, Voraussicht, fur die 
Zukunft 263—70. 982; 984. 
2184. 2799. 3543. 4009. 

4133/4. 

Vorwitz 51. 707. 

Vorzuge, vorzughche, au^e- 
zeichnete Menschen — Lob 
616. 924. 1137. 1719. 1958. 
2069. 2124. 2128. 2132. 2142. 
2143. 2146. 2147. 2150. 2154. 
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2156—61. 2208. 2472. 2761. 
2812. 3161. 3171. 3341. 3513. 
3654. 3754. 4022. 4208. 4289. 
4490. 5023; 5024. 5061. 5349. 
5541. 5712; 6145. 5892/3. 
5909. 5910. 6331. 6541. 6681. 
7324. 

V. , treffliche Eigenschaften, 
Griiter, verschiede/ne , 249. 
269.851. 1011.1025.1195. 
1247. 1585. 1843. 2738. 
2748. 2761. 2923. 3060. 
3135. 3157. 3159. 3167. 
3842. 4022. 4208. 4465. 
4467. 4653. 4824. 5772. 
5816. 5817. 5937. 6025. 
6072; 6084. 6101—6103. 
6245. 6451. 6541. 6568. 
7133. 7398. 

Wiirdigung, Schatzong, Aner- 
kennung von V., VoitreflF- 
lichen (-m),. Werthvollein, 
Terstandniss for V.; V., 
W. am rechten, unrechten 
Platze 446 ; 447. 560. 805. 
867. 1129. 1324. 1433. 
1526. 1621. 1727; 2137. 
2130. 2133. 2136. 2148. 
2149. 2151. 2152. 2395. 
2878. 3604. 3747. 3969. 
4874. -5072. 5553. 5692. 
5890. 6968. 7038. 7415. 
7492. 

V. , inner er Werth (und Un- 
werth) gegeniiber Aensser- 
lichem, ao^rer Stellnng 209. 
334. 335.805; 1612; 1922. 
1137. 1616. 2161. 4345. 
4656. 6139. 6916. 7358. 
7534. 

Ansgezeichnete MenscBen sind 
selten 2326. 4824. 5376. 
6110. 6365. 7103. 

V. recht zu verwenden; mit, 
ohne entsprechende andere 
T. 616. 1025. 2165. 2460. 
2755; 6070. 3067. 3754. 


6091. 6093. 6098. 6099. 
6130. 6191. 

V, zu zeigen , zu bewahren 
1581. 3378. 6103. 
Vorziigliche haben zu leiden; 
in nnwnrdigen Verhaltnissen 
57.1526.2123.2126.2135. 
3140. 4642. 6124. — VgL 
GlUck — Ungliick. 

Eigene Vorz. im Gegensatz znm 
Ansehen durch Angehorige; 
s. Ehre. 

VerscMedmes 1961. 2121. 
5237. 6644. 7014. 

Vrshni 5782. 

Wacbsamkeit 1195. 1250; 
3871; 7505. 2183.2184.6146. 
6320. 

Waffe 4199. 

Wagebalken, Vgl. 842. 
Wagner. ,Ein W. trug sein 
Weib mit sammt dem Bnhlen 
auf dem Kopfe umher‘ 4239. 
Wahr, echt, richtig (-es) (von 
VerscMedmem, Personen und 
J)mgm) 249. 737; 3264. 1943. 
2483. 2611. 2773. 3250. 3252. 
4363. 4863. 5468. 5554. 6190. 
6543. 6836. 6962. 6964. 7006. 
7007. 7032. 7281. 

Nicht zweimal dasselbe thun 
3024. 

Wahrheit, Wahrhaftigkeit — 
Lob 49. 201 ; 202. 530. 708. 
712. 730—4. 742. 822—4. 
911. 949. 950. 1091. 1258. 
1336; 1337. 1372. 1420. 1487. 
1503. 1515. 1543. 1585. 1720. 
1745. 1756. 1816. 2283.2437. 
2597. 2632. 2693. 2750. 2761. 
2934. 2952. 3015. 3171. 3363. 
3377. 3382. 3680. 3682; 3683. 
3689. 4513. 4578.4612. 4693; 
5105; 7250. 4877. 5030.5046. 
5427. 5450. 5881. 5959. 6086. 
6491. 6614. 6715. 6716. 6719. 
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6722. 6724—6. 6728. 6731. 
6734. 6740. 6741 ; 6744. 6742. 
6745. 6746. 7161. 7200. 7377. 
7465. 7520. 

VgL Rede. Unwahrheit. 
Wald, Lob 5717. 7368. 
W.-brand, Vgl. 1791. 2723. 
8657. 3759. 3837. 3968. 
4110. 5932. 7314. 7492. 
Waldleben; s. Aaketen. 
Wallfahren 1474—6. 2944. 
5476. 6117. 

Wasehen, Vgl. 2893. 6863. — 
Wascher 5601. 6164. 
gWas niitzt ein W. an einem 
Orte, der von nackt einher- 
gehenden Monchen bewohnt 
ist?“ 1727. 2137. 
Wasser, Lob 104. 3264. 4186. 
6522. — Vgl, Be/isp. 1114; 
2266 ; 3867. 2878. 3880. 4344. 
4764. 5166. 5932. 6071.6143. 
6314. 6781. 6996. 7010. 7546. 
,W. sprengt aUmahlicb einen 
Berg" u. d. 4245. 4685. 
4963. 5854; 5932. 7508. 
7509. — ,Einzelne Wasser- 
tropfen fallen aUmahlich 
einen Krug* 2357. — ,Aach 
heisses W. loscht ein Feuer 
aus* 6371. 

W. Bild der Unbestandigkeit, 
VergSnglichkeit (, W.-tropfen 
auf dem Blatt einer Wasser- 
rose* u. a.) 75. 384. 2458. 
3405—7. 4755. 5119. 6036. 
7219. 7571. 

,Wo ftiiher W. gestanden hat, 
da konunt dieses wieder hin* 
7227. 

,W. macht Schmntz , wSscht 
ihn aber auch ab* 2366. 
jSchrift im W.* «. d. 2361. 

6105. 6335. 7219. 7524. 
Sein BUd im W. betrachten: 

vom TJebel 478. 3589. 6460. 
,liach W. graben* 5095. 6988. 


,Ins W. werfen, nachdem man 
. . . einen Stein an den 
Hals gebnnden “hat* 3007. 
Wasserrose 347. 543. 859. 
1233. 1235.1433.1445; 3731. 
1459. 1588. 1806. 1821. 1877. 
1996. 1999. 2109. 2322. 2355. 
2472. 2668. 2669. 2905. 3402. 
3743. 3851. 3887. 3904. 3909 
—3913. 4037. 4086. 4286. 
4552. 4684; 5718. 5288. 5419. 
5999. 6385. 6879. 6896. 7243. 
,Die W. hat einen Dom* 2250. 
2988. 6432. 

,Anf einem Berge wachst keine 
W.“ 3335. 3466. 

Lager anf W. 557. 

Weber 5379. 5985. — W. in 
Vishnns Gestalt 1529. 1875. 
7112. 

Weaken soil man ans dem 
Schlafe . . . 2034. 6096. 
Nicht wecken ... 827. 

Weg 2889. 4254.6119; 6662. 
7463. — Wem der W. gebuhrt 
359. — Ans dem W. zu gehen 
. . .; s. Meiden. — Dnrch vieles 
Gehen entsteht ein Pfad 7484. 
Weib, Gattin: Lob', Wurde; 
Stellnng des (r) — uberhanpt; 
Vorziige des W. 71. 623. 907. 
979. 1228. 1454. 1517/8. 1629. 
2070. 2347; 5776.2449.2466. 
2479. 2563. 2736. 2960. 2999. 
3119. 3220; 4576; 5387 ; 7589. 
3228. 3460. 3606.3675.3890; 
4572. 3891. 4112. 4142. 4145. 
4158; 4200; 6552. 4371. 4539. 
4571. 4575—7. 4685. 4796. 
5057. 5229. 5282. 5350. 5495. 
5706. 5716. 6136. 6161.6268. 
6296. 6552; 6562. 6637. 6641. 
6659. 6720. 6847. 6955. 7027. 
7141. 7176. 7203. 7610. 
VertLeidigung des W. 834. 
2410. 5546. 7193. 7206. 
7285. 
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Tadel des W, ; Pehler ; unstater 
Sinn, Trenlosigkeit, Falsch- 
heit des W. ; W. nieht zu 
trauen; usw. 12. 31. 75. 
133; 5761; 7437. 167.176. 
256; 643; 3403; 7222; 
7582. 316. 323. 327. 328. 
338. 346.372; 1411; 2371. 
394. 395. 410. 421. 515. 
(531;) 3235; 3470; 3496; 
3547. 626; 6861. 654. 687. 
709. 729. 751. 752. 753. 
833. 843. 1038. 1069. 1268; 
3214; 3293; 7217. 1317. 
1330. 1339. 1457. 1466. 
1471; 1472. 1573/4. 1582. 
1613. 1633; 2207; 3838; 
4777; 4876; 4909; 6854; 
7186. 1655. 1670; 1953. 
1672. 1738. 1741. 1743. 
1778.1815. 1824—7.1839. 
1911. 1942. 2141. 2227; 
2530. 2255. 2265. 2325. 
2368 9. 2448. 2462. 2512. 
2517. 2543; 2544. 2551. 
2680. 2719. 2795/6. 2804. 
2863. 2876. 2942. 3141; 
3271. 3149. 3201. 3204. 
3269. 3283. 3292. 3309; 
5856; 7209; 7561. 3357. 
3434. 3441. 3497. 3502. 
3511. 3525. 3685. 3725. 
3736. 3782. 3821. 3848. 
3883. 3994. 3995. 4005. 
4062. 4238.4677; 7124/5. 
4834. 4907. 5029. 5178. 
5184. 5223. 5226. 5241; 
5243. 5300. 5633. 5689. 
5694. 5695. 5704. 5792. 
5836. 5913. 5928. 5957. 
6023. 6078; 6880. 6090. 
6105. 6106. 6127. 6135. 
6202. 6215. 6276. 6364. 
6412. 6418. 6435. 6443. 
6638. 6773. 6819. 6880. 
6973. 7129; 7582. 7157. 
7191. 7195. 7197/8. 7201. 


7203. 7204. 7207. 7208. 
7219. 7231. 7288. 7296. 
7375. 7383. 7459. 7472. 
7490. 7568. 

W. ein Sinnesgegenstand (3816. 
3848.) 7206. 

Lob des guten W.; Tugenden, 
Pfliehten der G. ; Gatten- 
trene, -liebe, -gehorsam; 
Abhangigkeit vom Gatten ; 
der Gatte ihre einzige Zu- 
flncht 65. 312. 313. 357. 
368; 2373. 528. 600. 794. 
932. 954. 973. 1021. 1448. 
1466. 1686. 1710. 1738. 
1829. 1859. 1919. 1943. 
2070. 2172. 2405. 2441. 
2611; 6836. 2616. 2715. 
2746. 2773. 2795/6. 2814; 
4848. 2880. 2884. 2921; 
3212. 3011. 3060. 3079. 
3212. 3218; 6842. 3221. 
3285; 3286. 3337. 3342. 
3484. 3545. 3552. 3560. 
3628; 3643. 3673; 3674. 
3679; 3686. 3749. 3800. 
3865. 3889. 3891—3893. 
3898. 3901. 3972. 3992. 
4020. 4076. 4079. 4119. 
4129. 4229. 4248. 4281. 
4363. 4430. 4540—3. 4548 
— 50. 4848. 5097. 5195. 
5300. 5359. 5366. 5382. 
5387. 5446. 5465. 5468. 
5477 (Tgl. 2568). 5723. 
6025. 6074. 6194. 6334. 
6464. 6481. 6496. 6569. 
6703. 6705. 6707. 6756. 
6791. 6862. 6873. 6962. 
6964. 6997. 7003—8.7100. 
7117. 7160. 7203. 7361. 
7391. 7520. 7560. 7609. 
Tadel der schlechten G. ; Un- 
trene and sonstige Fehler; 
Dinge, die ein W. verderben 
12. 691 ; 6286. 1031. 1330. 
1613. 1796—8. 1800. 1802. 
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1803. 1805. 1809.1824—7. 
1844. 1911. 1955. 2191. 
2787. 2795/6. 2804. 2863. 
2891. 3072. 3290. 3291. 
3434. 3484. 3720. 4044; 
7336. 4079. 4118. 4128. 
4254. 4430. 4573. 4641. 
4741. 4911. 4956. 5364; 
5365. 5445. 5458; 6340. 
5504. 5750. 5751. 5756. 
5773. 5953. 5963. 6213. 
6284. 6704. 7157. 7212. 
7213. 7234. 7361. 7442. 
7466. 7486. 7512. 7544. 
7590. — Vgl. 6808. — 
ZSnkische, zornige G. 1785; 

1786. 2629. 2946; 3828. 
4128. 5388. 5445; 5463 
(vgl. 4791). 6609. 7466. 

Maeht der W. fiber die MSimer, 
der weiblichen Sch5nheit 41. 
687. 843. 935. 1536. 1572. 

1787. 1916. 2466. 2543; 
2544. 2545; 2549; 2551; 
4255; 5486; 6824. 2606. 
2657. 2719. 2926. 3200. 
3300. 3395. 3398. 3606; 
5500; 6790. 3804. 3807; 
5065; 5083. 4428. 4685. 
4892. 4900. 5131. 5555. 
5633. 5695. 6108. 6204. 
6322. 6445. 6513. 6514. 
6550. 6853. 6893. 6982. 
6985. 7002. 7047. 7261. 
7375. 7386. 

WeiblicheEeize; Koketterie 81. 
181. 185. 210. 217. 239. 

250. 271. 517. 537. 556. 

644. 651. 654. 728. 781. 

792. 806. 859. 935. 1037 ; 

1269; 2502; 3818; 4458. 
1108; 4881. 1127. 1130. 
1259. 1322. 1365. 1440. 
1446. 1456. 1470. 1516. 
1536. 1572. 1600. 1601. 
1670; 1953. 1750. 1774. 
1787. 1789. 1846. 1916. 


1949. 2076. 2096. 2169; 
4885. 2245. 2247. 2248. 
2319. 2340. 2386. 2468. 
2486. 2489. 2508. 2509. 
2529. 2559.2606.2656-60. 
2697. 2823. 2824. 2933. 
3081. 3177. 3375. 3409. 
3684. 3702. 3748. 3756; 
4683; 7184; 7253. 3765. 
3838. 3910. 4085. 4444. 
4461. 4646. 4647. 4663. 
4681. 4878. 4887. 4891. 
4899. 5050. 5057. 5065; 
5083. 5255. 5305. 5406. 
5501; 5502. 5685. 5706. 
5733. 5799. 5850. 5851. 
5857. 5896. 5897. 5900. 
5901. 5904. 5913. 5917. 
5918. 6009-11.6039.6044. 
6173. 6238. 6332. 6417. 
6418. 6445. 6455. 6468. 
6542. 6641. 6759. 6858. 
6896. 7002. 7030; 7031. 
7047.7134. 7183—6,7260. 
7261. 7265. 7357. 7528. 
7533. 

Erfordemisse vollkommener w. 

SchOnheit 2823.5896. 6542. 
Tadel des w. KSrpers, Nichtig- 
keit, Yer^nglichkeit w. Reize 
204. 210. 223. 651; 1516. 
1344; 3967. 1446. 1633. 
2000. 2207. 2259. 3411. 
3838; 7186. 4777. 4876. 
4909. 5255. 6154. 6854. 
W. Pntz, Schmuek, Verschone- 
mngsmittel 81. 112. 239. 
1316. 1456. 1592. 1600. 
1601. 1787. 1789. 1846. 
2528. 2666. 2683. 3413. 
3777. 4085. 4891. 4899. 
5685. 5706. 5844. 5898. 
5904. 6077. 6357. 6576. 
6641. 6730. 7030; 7031. 
W. sind rein 102. 968 ; 6482. 
1180. 4508. 6545. 7176. 
7192. — W. weiden rein 
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durch die Begeln 4567 ; 
5703. 7192. 

W.-klugheit , W.-list 1082 ; 
4091; 7204. 1319. 5920. 
6135. 6407. 7196. 7205. 
Verliebte Natnr, Liebestrieb, 
Liebesleidenschaffc derW. 12. 
236. 237. 531 ; 3235 ; 3470; 
, 3496; 3547.841.878.1082; 
4091; 7204. 1105; 7107; 
7128; 7135; 7144. 1266. 
1618. 2090. 2290. 2324. 
2626. 3141. 3489. 3504. 
3517. 3579. 5026. 5704. 
6215. 6435. 7129; 7582, 
7222. — Ein verliebtes W. 
nicht zn beftiedigen, Sunde 
1659; 5342. 7258. 

W, nieht w^erisch in Bezng 
aof Liebhaber, wenden ihre 
Gunst anch ScUechten, Nied- 
rigen, HSsslichen zn 753. 
1066; 5829. 1180. 1411. 
1613. 1662; 4770; 7383. 
1822. 2141. 2853; 3793. 
3668; 3822. 3852. 5226. 
5498. 5907. 7191. 
Ealtherziges .Benebmen gegeu 
Verliebte 626; 6861. 1815. 
3556. 5131. 5633. 5695. 
7216. 

mogen nicbt alte Manner, 
verlangen nach jungen 2836. 
. 3536. 3999. 5704. 5944. 
6433. 6599. 7336. 

ihre Nahmng, vier- 
ftwjh derVerstandnsw. 1082; 
7204. 4091. 

(Treues) W. ninunt Theil am 
Lose des Gatten, bleibt seine 
Gattin auch im knnftigen 
Leben 979. 1026; 1027. 
1141 ; 4544/5. 1663. 3337. 
4020. Vgl. dagegen 5878. 
6296. — Ferantwortliehkeit 
d^ G. 5767. 5769. 6690. 
TJnselbsttodigkeit, Abhangig- 


keit des W. 808. 4067 ; 4454 ; 
5698. 4079. 4433. 4570. 
W. ansgeschlossen von religi- 
osen Handlungen (, dem selb- 
standigen Volizug solcher, 
r. H. ohne Werth for sie) 
3285; 3286. 3679; 3686. 
3685. 3900. 4548. 6340. 
— — vom Zanbem 5260. 
Frauen nehmen die Eigen- 
schaften, Gesinnnng des Gat- 
ten an 5453. 7202. 
BechtesV erhalten gegen Frauen; 
Fflichten des Gatten : Freund- 
liehkeit, Schntz, Unterhalt 
usw. 309. 881. 907. 958. 
1133; 2957. 1699. 1959. 
2099. 2100. 2785; 2786. 
2814; 4848. 3069. 3361. 
3674. 4038. 4158; 6552. 
4434. 4511. 4539. 4639. 
4784. 4813. 5063. 5354. 
5371. 5510. 6162. 6266. 
6453. 6562. 6735-. 6791. 
6875. 7141. 7157. 7588. 
Fr. nicht zn schlagen, todten 
662. 664. 3361. 4661. 4856. 
7214. 7215. 

Fr. zu huten 1898. 6443. 6607. 

6743. 7590. 7611. 
Weiberregiment, Unterordnnng 
unter, Abhangigkeit von, 
Hangen an W. : Tadel 309. 
903. 2555. 3289. 3495. 
3556. 3592. 4066. 4639. 
4073; 5074. 5131. 5559. 
6117. 7472. 7477. 

Vorsicht gegeniiber W. 64. 176. 
— Verschlagenheit — — 
2738. 

Neuvennahlte Fr., ihr reizen- 
des Betragen, Versehamtheit 
1986. 2932. 3869. 6505. 
6591. 7001. 7023. 7110. 
Sittsame Fr. des anf Eeisen 
befindlicben Mannes 5974. 
6033; 6243. 
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Jnnge — alte W. 953. 4389; 
4457. 6264. 6434. 6498; 
6774; 6775. 7593. 
Unfruelitbares W. 1347. 2055 ; 

4950; 7362. 6114. 
Schwarzes W., Lob 1850. 6543. 
W. in den vier Lebensaltem 
3000. 

W. treiban TJnzncht unter ein- 
ander 5223. 

W. Bait was fnr KSrperbe- 
sehaffenheit es wohlgeht 
, 5404. 

Gdjft, Etymologie 3890; 4572. 
Msdchen, verschiedene Bezeich- 
nungen 765. 

M., das ein Monstrnin 7403/4. 
Jnngfranlichkeit 181.217.271. 

378. 1123. 6238. 7260. 
Weiber soli man erst nach dem 
Tode loben 4238. 
Verschiedenes ^91 . 660. 1267. 
4310. 4351. 5898. 5998. 
6199. 6938. 

Vgl. Ehe. EhebrwJt. LUibe. 
Wittme. 

Weinpalme, Vgl. 2537. 
Welt nichtig 1097. 4728. — 
W., Leben ro Meer, Wald 417. 
1792. 1909. 2474. 2751.2930. 
3076. 3407. 4560. 4740. 4953. 
6821. 6895. — Nothwendig- 
keit, Gesetzmilssigkeit in der 
W. 3179. 3539—41. 
Weltende 1346. 1721. 4270. 
5197. 

Weltherrseher, die sechs, 
4830. 

Weltschmerz 2498. 

W eltseele (Atman, Brahman); 
denken an, erkennen, sich 
Tersenken in — , eingehen in 
— 681. 811. 816. 872. 919. 
993. 1097. 1402. 1450. 1491. 
1508. 1647. 1721. 1731. 1751. 
1758. 1759. 1909. 1998.2054. 
2447. 2453. 2522. 2670. 2673. 


2789. 2966. 3077. 3247. 3328. 
3463. 3612. 3872. 3960. 4021. 
4026. 4176. 4435. 4463.4479. 
4491. 4498. 4609. 4632—4. 
4775. 4780. 4785. 4786. 4951. 
4986. 5202. 6275. 6440. 6554. 
6638. 6887. 7276. 

Anf AUes mit gleichem Ange 
schanen 66. 1757. 5192. — 
Anf alle GreschSpfe seben 
vde anf sich selbst 905 ; 
4805 5169. 

Widersprechen. WeichenMen- 
schen nicht zn w. 584. 
Wiedergebnrt, Seelenwande- 
mng 1111. 2331. 2383. 2389. 
3953.4125.4142.4793.5298/9. 
5472. 5715. 6061. 6681. 6760. 
Vergeltnng der Werke 37. 72. 
92. 247. 370. 383. 388. 495. 
511. 601. 669. 849. 893. 
895. 972. 1012. 1053. 1111. 
1241. 1338. 1353—5. 1382. 
1462. 1557. 1562. 1563. 
1567. 1568. 1807. 1854. 
1972. 2075. 2335. 2441. 
2538. 2686. 2777; 5803. 
2887. 2981. 3166. 3206. 
3227. 3229. 3238.' 3332. 
3338. 3362. 3367. 3372/3. 
3476. 3574; 5219. 3587. 
3597. 3607. 3825. 3898. 
3920. 4057. 4104. 4117; 
6218; 5219. 4172. 4173. 
4175. 4242. 4447. 4470. 
4557. 4563. 4565. 4594. 
4605. 4738. 4799. 4938/9. 
4997. 4999. 5035. 5036. 
5038. 5106. 5114. 5128. 
5152. 5176. 5189. 5268. 
5302. 5343; 5351; 5531. 
5405. 5448; 6337. 5454; 
5455. 5533. 5535. 5635. 
5772. 5828. 5875. 5878. 
5933. 6032. 6061. 6152. 
6218. 6288. 6409; 6520. 
6426. 6489. 6493—5. 6702 ; 
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6768. 7057. 7082. 7119/20. 
7138/9. 7305. 7452. 7572. 
7573. 

W., V. geleugnet 2432. 4057. 

4942. 5473. 6166. 
Vergeltnng der W. trifFfc einen 
Jeden nnr fiir die eigenen 
Thaten 388. 893. 895. 1353. 
1354; 1355; 2335. 1462. 
1557. 3323; 6426. 3332. 
3338. 5635. 6494. 6689. 
7305. — Dagegen: die 
Fniclit des Unrechts trifft 
aachSohne nsw. 4117. 5218. 
5219. 

V. Tollzieht sich in Ueberein- 
siimmimg mit den YerhSlt- 
nissen, nnter denen die That 
geschah 4447. 5189. 5343; 
5351; 5531; 5533. 5405. 
5535. 

W. aufhehen 816. 2459. 2673. 
3318. 6638. 6760. 

Besondere Fomen der W., 
V. 1400. 1972. 2190. 2255. 
4834. 5490; 5491. 6501. 
Die eigenen Werke geleiten 
den Menschen in den Tod 
(wShrend Yerwandte nnd 
Frennde Ton der Leichen- 
siStte wieder Tunkefaren) 72. 
(315). 383. 601. 1 053. (1226). 
1345. 2686. 3090. 3131. 
3229. 3372/3. 3607. 3920. 
4307. 4938/9. (4941). 6036. 
(7142). 

V. dOT W. txrglichen mit dem 
Wachsthiun der Pflanzen 92. 
370. 669. 2777. 3597. 3825. 
5038. 5176. 5454. 5455. 
6489. 

Als Mensch , Mann geboren 
werden 2895. 3394. 4824. 
6639. 

V. d«r W. in diesem oder 

jenem Leben 6152. 

schon bier 2642. zu 


erkennen in dem Guten nnd 
B6sen, das wir vollbringen 
5268. 

,Land der Werke* 943. 1564. 
2847. 7226. 

TJebel aufgenommener Gtast, 
Langmuthiger giebt dem 
Andem seine bosen Thaten 
nnd nimmt..von ihm die 
guten, w. A. 134; 4028; 
5428; 5587. 577. 856. 857. 
3906. 3937; 3938. 6442. 
6556. 6580; 6915. 

VgL Bose. ScMcksal. Tu- 
gend. 

Willensfreiheit, selbstbe- 
stimmtes Handeln besteht nicht 
3182. 3380. 3561. 3996. — 
Vgl. Schicksal. 

Wind, Beisp., Vergl. 2588. 
3736. 4273; 4836. 5927. 6684. 
6996. — W. ist immer in Be- 
w^ung 4569; 6750. — W, 
kann man nicht mit Stricken 
fesseln 3459. — ,W. waschen* 
6335. — W. oo Liebhaber 
1915. 2302. 3801. 5783. 6472. 
Winter 3801. 4224. 4228. 4366. 
— Behagen schaffend im W. 
1850. 2614. 7417. 

Wissen, Wissenschaft, Gelehr- 
samkeit; TJnterrichtete , Ge- 
bildete, Grelehrte — Lob 48. 
105. 115; 6594. 201; 202. 
227. 248. 332. 600. 606; 2654. 
684. 685. 724. 740. 772. 1011. 
1077.1183. 1426. 1651. 1711. 
1734. 1831. 1841. 1904. 1919. 
1926. 1943. 1971. 1974. 2016. 
2055. 2124; 3876. 2218. 
2236/7. 2373. 2413. 2441. 
2445. 2449. 2451. 2454. 2458 
—60. 2597. 2634. 2755; 6070. 
2761. 2763. 2812. 2960. 3036; 
3057. 3115. 3212. 3231.3239. 
3240. 3273. 3275 ; 3276 ; 3508. 
3394. 3397. 3545. 3570. 3603. 
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3670. 3680. 3773. 3873; 6109. 
3956; 6761. 4022. 4032. 4119. 
4209. 4275. 4402. 4519. 4807. 
4813. 4824. 4839.4981. 5070; 
5352. 5277. 5426. 5598. 5795. 
5816. 5881. 5937. 6009. 6010. 
6031. 6072; 6084. 6076. 6085 
—9. 6092. 6100—2. 6104. 
6116. 6451. 6484. 6487.“ 6507. 
6514. 6536. 6561. 6568. 6569. 
6586. 6670. 6716. 6882. 6928. 
7065. 7114. 7133. 7200. 7267. 
7281. 7371. 7377. 7568. 7575. 
,7583. 7609. 

Tadel, genngschatzige UrtheSe 
uber — ; Pehler von Ge- 
lehrfcen, Wissen ohne Han- 
deln, Tugend usw. ; Buch- 
weisheit, ansserliches, ober- 
flacMches W. 103. 105. 113. 
435. 667. 787. 804. 868. 
1199. 1294. 1491. 1721. 
1730. 2119; 2167. 2754. 

* 2755; 6070. 2836. 3067. 

3423. 3505. 3549. 3709. 
4000. 4005. 4053. 4155. 

4156. 4297. 4369; 6449; 
6570. 4475. 4484. 4921. 
4933. 5096; 5672/3. 5378. 
5380. 5513. 5636. 5809. 
5835. 5865. 6093. 6098; 
6099. 6117. 6190. 6287. 
6449. 6749. 7361. 

Verschiedenes 121 ; 243 ; 245. 
(VgL 2750. 6605). 433. 787. 
868. 1031; 7442; 7452. 
1199. 1294. 1360. 1898. 
2081. 2450; 2454; 4668; 
6091. 2595; 3273. 3624. 
3747. 3800. 3941. 4143. 

4157. 5118; 5234. 5737. 
5757. 5759; 6450. 5904. 
6082. 6094. 6108. 6114. 
6443. 6445. 6447. 6464. 
6536. 6547. 6767; 7300. 
6997. 7045. 7088. 7594. 

tJawissende, Ungebildete 105. 


114. 242. 641. 684. 685. 
690.727. 1077.1100.2055. 
2114. 2448. 3057. 3593; 
4434. 4776. 4778. 5550. 
5573. 5795. 5960. 6089. 
6487. 7037. 7114. 7361. 
7389. 

Gelehrte nicht reich 2081. 2570. 

3941. 4086. 6432. 

Niemand ist allwissend 6941. 
Bernbmte Gelehrte, die dfireh 
Thiere urns Leben kamen 
7045. 

Wissenshochninth dnrch lich- 
tige Selbsterkenntniss iiber- 
wunden 5188. 

Witt we: traniiges Loos 2085. 
2814; vgl. 4848. 3552. 3673. 
3894. 4826. — Madchen im 
W.-stande 1785. 4118. 

Lob , Pflicht der Selbstvea:- 
brennong 321. 1021. 2282. 
2568. 4145. 4248. 4803. 
5470. 6329. 6431 (?). 6466. 
6633. 6947. 7203. — VgL 
4379 (?). 

Smst 321. 724. 1624. 4020. 
4948. 5359. 6119. 7540. 
7541. 

Wohl- . . . [su-] 7100. 7281. 
Wohlgerfiche die gewinnbrin- 
geaidsten Waaren 3879. — W. 
. anf einen Stein anftragen: ge- 
tadeit 3589; 6460. 
Wohlwollen, Wohlthtm. — 
WohlwoUen, Freundlichkeit, 
rucksichtsvolles Benehmen, H6f- 
lichkeit 44. 153; 3510. 295/7. 
470. 510. 629. 824. 949. 983. 
1217. 1272. 1420. 1607. 1765. 
1767. 1910. 1926. 2215. 2514. 
2519. 2586. 2589. 2748. 2751. 
. 2752. 2755, 2812. 3027. 3037. 
3161. 3167. 3260. 3406. 3417. 
3527. 3604.3645; 3646. 3830. 
3862. 3986. 4022. 4236. 4253. 
4277. 4281. 4349. 4350. 4352. 



4355, 4357. 4578. 4813. 5499. 
5549. 5595.'5617. 5690. 5854. 
5881. 5915/6. 6014. 6019.- 

6022. 6069. 6614. 6717.6719. 
6736. 6917. 6944. 7161. 7299. 
7315. 7394. 7398. 7412. — 
Dagegen 173.665.3472.4334. 
4355. 

Ander'er Vorzuge anerkennen, 
ruhmeD, Gates von A. reden, 
ihre FeUer verdecken 295/7. 
638. 1678. 2095. 2117. 

. 2138. 2751. 302-5. 3376; 

4886. 3379. 3453. 4032. 

4194; 7266. 4253. 4514. 

4518. 4552. 4691. 5010. 

5576. 6031. 6175. 6384. 

6684. 6987. 7178. 7332. 

Mitleid, Wohlwollen, Schonong 
gegen alle Geschopfe; Wohl- 
thun, Hilfe-, Dienstleistnng 
— Lob 158. 162. 202. 208. 
247. 295/7. 454. 485. 486. 
550. 552. 553. 559. 594. 
613.646.701.742.819-25. 
905; 4805. 911. 949—951. 
964. 1024. 1034. 1042. 
1115. 1119. 1135/6. 1149. 
1155. 1228. 1233. 1272. 
1278. 1285. 1320. 1359. 
1426. 1452. 1460. 1467/8. 
1515. 1547. 1578. 1603. 
1605. 1710. 1717. 1745. 
1755. 1763. 1769. 1778. 
1794; 3753. 1929. 1931. 
2023. 2118. 2232. 2234. 
2274. 2320. 2329. 2362. 
2402/3. 2439. 2459. 2482. 
2483. 2498. 2510; 4313. 
2576. 2597. 2608. 2619. 
2624. 2694. 2738. 2750; 
6586. 2753. 2812. 2827. 
2922. 2934. 2938. '2944. 
2952. 3015. 3090. 3167. 
3253; 6578; 6593; 6665. 
3277. 3284. 3305. 3371. 
3379. 3417. 3442. 3507. 

Abhandl. d. DMG. IX. 4. 


3510. 

3527. 

3577. 

3659. 

3689. 

3755. 

3868. 

3874. 

3909. 

3926. 

3928. 

3934. 

3980. 

3981. 

3984- 

-3986. 

4002. 

4082. 

4241. 

4243. 

4310. 

4314. 

4370. 

4445. 

4475. 

4499. 

4513. 

4526. 

4556. 

4559. 

4691. 

4768. 

4841. 

4867. 

4877. 

4975. 

4985. 

5079. 

5192. 

5225. 

5269. 

5309. 

5328. 

5348. 

5368. 

5427. 

5543. 

5549. 

5576. 

5581. 

5595. 

5598. 

5609. 

5610. 

5625. 

5688. 

5916. 

6019. 

6024. 

6078. 

6110. 

6118. 

6175. 

6190. 

6223. 

6229. 

6315. 

6346. 

6347. 

6393; 

6394. 

6110. 

6415/6. 6439. 

6447. 

6459. 

6500. 

6589; 

6777. 

6590. 

6638. 

6639. 

6715. 

6719. 

6722. 

6724. 

6725. 

6731. 

6734. 

6762. 

6780. 

6823. 

6909. 

6914. 

6930. 

6943. 

7069. 

7098. 

7101. 

7156. 

7178. 

7188. 

7266. 

7393. 

7416. 

7465. 

7481. 

7511. 

7542. 

7601. 7609. 


Mitleid mit Schmerzgefiihl ver- 

bonden 

1042. 

1149. 

2498. 

2619. 

3926. 

3928. 

5581. 


6175. 

Uneigennutziges , selbstloses, 
grossmuthiges ' Wohlthun, 
Hilfeleistnng ; Selbstlosig- 
keit, OpferwiUigkeit ; W. in 
rechter Weise 387. 976. 
1024; 7255. 1128. 1460. 
1547. 2032. 2307. 2309. 
2377. 2613. 2619. 2924. 
3063. 3138. 3379. 3507; 
3928. 3915. 3981—3.3985. 
4253. 4314. 4863. 5182. 
7099. 7354. — • Dagegen 
4122. — Selbstlosigkeit ver- 
spottet 3945. 7304. — W. 
ohne Rucksicht aaf die Per- 
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SOD, Mitleid anch mit Boson 
118. 455. 550. 1094. 2244. 
3752., 4058. 4985. 6996. 
— Wohlthun an Guten, Vor- 
znglichen, nicht an Schlech- 
ten, Gem^en 20. 122; 1287 ; 
2088; 4031; 7482. 180. 
677. 717. 1327. 1366. 1865. 
2351. 2408. 3036. 3226. 
3472. 3532. 3551. 4017. 
6256. 6335. 7524. 

W. an, Schonnng gegen Fein- 
de, Beleidiger, Boses mit 
Gatem vergelten 60; 956; 
2856. 391. 401. 573. 613. 
1022. 1071. 1281. 1590. 
2597. 2854. 3025. 3147. 
3799. 4163. 4661. 4731. 
4757. 4849. 5338. 5964. 
6384. 6786. 7099. 7291. 
7396. — Vgl. dag. Freund- 
schaft. Vergelien. 
Aufopferang des Lebens for 
Andere 295/7. 1022. 1675. 
1679. 2098 — 100. 2613. 
2624. 2924. 3063. 3932. 
4565. 5278. 7230. 

Die Liebe hat bei aosgezeich- 
neten Menschen keine Grenze 
4022. 

Thne nicbt einem Anderen, 
was dir selbst nicht gefaUen 
wdrde , wenn man es dir 
thate u. d. 2922 ; 3663. 
3253; 6579. 4241. — Auf 
den Anderen, auf alle Ge- 
schSpfe wie auf sich selbst, 
in gleicher Weise sefaen 66. 
905; 4805. 1757. 5169. 
5192. 6118. 

An&ahme, Bettnng von Schutz- 
snehenden, Yertrauenden — 
Lob ; Abweisung, Preisgabe, 
Verrath von — grosse Sunde 
612; 6626. 1022. 1136. 
1675. 2244. 2249. 2465. 
2681; 6910. 3147. 3222. 


3267. 3442. 3752. 4022. 
4266. 4607: 4742. 4757. 
4784. 4980. 5885. 5912. 
6131. 6197. 6205. 6206. 
6415/6. 6589. 6943. — 
Dagegen 361. 

Schonnng gegeniiber Thieren 
und Pflanzen 2320. — Sch. 
g. geringen und widerwSr- 
tigen Thieren 701.821. 3755. 
6393; 6394. 7156. 

Beim Anblick betrubter Ge* 
schSpfe betrnbt, beim Anblick 
froher froh werden 5595. 
EntsprechendesYerhalten gegen 
Verschiedme (, nm sie fur 
sich zu gewinnen) 49; 1174; 
2345; 4536; 4853; 5860; 
6509; 7299. 324. 2738. 
3586. 4222. 5371. 6735. 
7026. 

Dreie leiden fur Andere . . . 
2637. 

Theilnahme abgelehnt 7595. 

Vgl. Leidssufiigung. Samft- 
muth. Spenden. 

Wolf 2350. 4378. — oo W. 

im Schafskleide 74; 659. 

W 0 1 k e : Bild des Guten, Wohl- 
thaters, Spenders 387. 1059. 
1274. 2032. 2138. 2209; 6676. 
2274. 3909. 3915. 4082.4345. 
4346. 4556. 4975. 5021. 6071. 
7017. 7188. 7536. — Sonst 
2089. 2723. 2947. 3162. 3748. 
4331. 4408. 5563. 6126. 6462. 
Herbstw., dievergebensdonnert 
2089. 3462. 3874. 4345. 
5141. . 

W. und Kataka. S Kdtcdea. 
Wort. S. Rede. 

W orthalten , sein Versprechen 
halten — Wortbruch 54. 82. 
203. 612. 697; 698. 1232. 
1534. 1 737. 2271. 3024; 3171 : 
6650; 6652. 3887. 4840. 5508. 
6824. 6491. 6626. 6909. 
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^Wurzfr* 4049. 

,Wurzeln“ 594. 6268. 
Wiiste, Vgl. 2212. 

Zahlen, syviboUsche Veruom- 
dung von — 1374. 

Zahne, Beinigxing der, 1788. 
3710. 6358. — ,Z., Haare and 
Nagel asw. verlieren ihr An- 
sehen, wenn sie von ihrem Platze 
entferat werden* 5750; 7223. 
Zauberei 1497. 1498. 2538. 
2817. 3754. 5260. 5720. 6348. 
6407. 

Zeichen, Vorzeichen, Zeichen- 
deuter 28. 415. 672. 1133; 
2957; 5786; 5787.1440; 5555. 
1498.4602.4756.6549 6793. 
7485. 

Vgl. Aatrologie. 

Zeit; Macht der — ; Verschie- 
dienes 159. 802; 5919.1688; 
1695 ; 1696; 1708. 938; 5370. 
1044 1693. 1700. 1709. 1723. 
1901. 1942. 1995; 4829. 2321. 
2427. 2798. 3182. 3193—6. 
3354. 3539—41. 3996. 4135. 
4560. 4591. 5077. 5122. 5370. 
5524. 5919. 6120. 6336. 6515. 
6516. 6821. 6945. 7025. 7451. 
7495. 7554. 

Bechte Z.; zur — (and am 
rechten Ort) handeln ; zur 
Unzeit, die r. Z. verpassen 
21. 22. 24. 672.938; 5370. 
947. 1707. 2846. 2959. 
3602. 3767; 6471. 4156. 
5012. 5657. 5658. 5925/6. 
6007. 6060. 6635. 6699. 
6950. 7496. 7549 (vgl. 7577. 
7603). ' 

Die Zeit nutzen. S. Leben. 
Zeugen, Zeagniss; schlechtes, 
falsches Z. 329. 354. 1849. 
2188. 2637. 2893. 3280. 3856; 
6362; 7366. 5322. 5460. 6040. 
6188. 6838. 


Z. von des Menschen Thun 
930. 3368/9. 

Ziege 3797. — ,Nutzlos wie 
die Zitzen am Halse der Z.* 
3120. 4202. — Staub von Z. 
98. 7432. 7433. — Z.-Kampf 
101 . 

Z i e 1 e , Zwecke, verschiedene, 7 1 . 

880. 4100. 4112. 
Ziscblaute; den Unterschied 
zwischen ibnen nicht Kennende 
682. 

Zorn — Tadel; Verschiedenes 
8. 10. 12. 48. 103. 145/6. 
166. 269. 282. 513. 577. 1046. 
1149. 1176. 1515. 1674. 1936. 
1966—8. 1970-7. 2016. 2199. 
2351. 2414. 2490. 2512. 2583. 
2645. 2724; 4660. 2739/40. 
2973. 3001. 3075; 3082.3315. 
3422. 3537. 3670. 3709. 3730. 
3850. 4092. 4871. 5013. 5045. 
5422—4. 5649. 6028. 6185. 
6500. 6615. 6703. 6749. 7010. 
7212. 7392. 7427. 7511. 

Z. bei gnten — schlechten, 
gemeinen Menschen 126. 448. 
976. 1176. 2414. 3537. — 
Z. Scbwacher (vergeblicher) 
3008; 3918. 4092. 5677. 
6233. — Z. sonst Sanft- 
miithiger 7427. — Z. vor 
wem zornckznbalten 2973. 
Zucker, Zuckerrohr 1088. 2219. 
2313. 2684. 2854. 3745. 7011 ; 
7021. 7607. 

Znfall 7. — An den Z. glan- 
ben 2480. 5323. 
Zafriedenheit, Geniigsamkeit 
— Lob 26. 353: 757. 375. 
676. 694. 755. 794. 851. 1091. 
1148.1195.1278.1946.1974. 
2011; 6439. 2150.2589.2762. 
2920. 3167. 3391. 3520. 3689. 
3718. 3975. 4047. 4090. 4354. 
4841. 4877. 4908. 5082. 5254. 
5382. 5579. 5941. 6614. 6717. 


6 ' 
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6738. 6798—800.6903. 6917. 
6918. 6972. 7271. 7520. 

Sich begnugen mit . . . (von 
Verschi^denm) 6767 ; 7300. 
Vgl. 6793. 

Sich gentigenlassen anW enigem, 
Geringem — ■ Tadel; Stolz 
gegeniiber Ger. 1029. 1615. 
1894. 2027. 2041. 4979; 
7322. 5429; 7190. 7109, 
Vgl. Unabhangigheit. 
Zuknnft. Man kummere sich 
nicht um die Z. 676. 2072. 


2073. 3963. 4244. 5385. — 
Plane far dieZ. maehen 266. 267. 
Zunge 4776. 5245. 7293. 

Was die Zahne mit Mnhe zer- 
kauen , verschlingt die Z. 
mit Leichtigkeit 1521.5182. 
— Z. inmitten von 32 Fein- 
den, den Zahneu 3006. 
Znsammensinken, zusammen- 
schrumpfen u. a. wie . . . (ver- 
schiedene Vergleiche) 1366. 
2322. 3101. 45M. 5098. 5388 
5550. 6691. 7054. 



Kachweisung der Nummem der ersten Auflage der 
Indischen Spruche. 


n. A. 

I. A. 

In. A. 

1. A. 

in. A. 

I. A. i n. A. 

I. A. 

3 = 

1 

j 78 = 

3390 

1129- 

= 50- 1 170 

= 3418 

5 

3360 


3391 

{131 

52 : 172 

3419 

6 

3361 

i 81 

24 

1132 

3403 173 

66 

8 

3362 

i 82 

25 

1133 

3404 174 

3420 

9 

2 

' 84-86 

26-28 

il34 

53 175 

3421 

10 

3 

i 87 

3392 

{135- 

54 176 

67 

11 

3363 

* 88 

29 

il37 

177 

69 

13 

5 

! 89 

30 

jl38 

55 i 178 

70 

14-17 

3364-7 

i 91 

3393 

!l39 

56 : 179- 

3422- 

20 

3368 

1 92 

3394 

:141 

3405 {182 

3425 

22 , 

6 

. 93-97 

31-35 

i 142 

57 184 

3426 

23-8 

3369-74 

1 98 

3395 

1 143 

3406 ! 185 

3427 

34-7 

7-10 

! 100- 

36- 

ll45 

3407 1 187 

3428 

38 

3375 

1 102 

38 

146 

3408 1 190 

71 

39-41 

11-13 

i 195 

39 

148 

3409 ; 192 

73 

43-45 

14-16 

106 

40 

149 

54 i 193 

3429 

48 

3376 

108 

41 

150 

58 : 194 

3430 

49 

3377 

110 

42 , 

; 152 

3410 ,195 

74 

50 

17 j 

!lll 

3396 

153 

3411 ,196 

3415 

51 

3878 

! 112 

43 

154 

59 j 197 

75 

53 

3379 

113 

3397 

155 

60 1 198 

3431 

56 

3380 

115 

44 

157 

61 ! 200 

76 

57 

3381 i 

116 

3398 j 

158 

62 1 203 

77 

58 

18 1 

117 

3399 I 

159 

3412 205- 

3432- 

59 

19 

118 

45 

160 

3413 207 

3434 

60 

3382 

120 

46 

162 

3414 ,208 

78 

63 

3383 ■ 123 

47 

163 

63 ' 209 

79 

67-70 

3384-7 ^ 

124 

3400 i 

164 

64 1 213 

80 

71 

20 

125 

48 

165 

123 214 

81 

72 

3388 

126 

49 : 

167 

3416 ,217 

3435 

74 

3389 

127 

3401 

168 

3417 219 

3436 

75-77 

21-23 

128 

3402 

169 

65 220 

3437 
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II. A. 

I. A. 

II. A. 

I. A. i 

II. A. 

I. A. 

n..A. 

I. A. 

222 

= 3438 

294 

= 3471 

374 

= 134 

451- 

= 161- 

225 

3439 

298 

102 

375 

3502 

458 

168 

227 

82 

>299 

3472 

378 

135 

459 

3534 

230 

3440 

[300 

3473 

379- 

3503- 

460 

169 

231 

83 

1301 

3474 

384 

3508 

461 

170 

232 

84 

302 

103 

386- 

3509- 

463 

171 

233 

3441 

303 

3475 

389 

3512 

465 

172 

235 

3442 

305 

3476 

390 

136 

466 

3535. 

236 

3443 

307 

3477 

391 

137 

1468 

173 

238 

3444 

308 

104 

392 

3513 

470 

174 

239 

3445 

309- 

• 3478- 

393 

3514 

471 

.175 

241 

3446 

311 

3480 

395 

3515 

472 

178 

242 

3447 

314 

105 

398 

3516 

473 

176 

243 

85 

!315 

3481 

400 

138 

474 

177 

244 

3448 

316 

106 

402 

3517 

'475 

3536 

246 

86 

318- 

3482- 

403 

3518 

478 

3537 

247 

3449 

321 

3485 

404- 

139- i 

479 

3538 

248 

3450 

325 

107 

[406 

141 

480 

182 

250 

3451 

327 

108 i 

1407 

3519 

481 

183 

252- 

3462- 

328 

109 

'409 

3520 

483 

3538 

255 

3455 

329 

3486 

410 

142 

[484 

184 

256 

87 

330 

3487 

411 

143 

|485 

3548 

260- 

3456- 

331- 

110- 

412 

3521 

i486 

3541 

262 

3458 

337 

116 

413 

144 

}487 

185 

263 

88 

340 

117 

;414 

3522 

1488 

186 

265- 

89- 

341 

3488 

415 

145 

[489- 

3542- 

269 

93 

343 

3489 i 

416 

3523 

l492 

3545 

271 

94 

344 

3490 i 

418 

146 

1493- 

187-’ 

272 

3459 

i345- 

118- 

j420 

147 

495 

189, 

273 

3460 

348 

121 

425 

148 

[496 

8546 

274 

95 

349 

3491 

426 

3525 

497 

3547 

275- 

3461- 

351 

122 

427- 

149- 

1499 

190 

278 

3464 

352 

3493 

429 

151 

500 

3548 

279 

96 

353 

3492 

i430- 

3526- 

501 

191 

280 ■ 

3465 

354- 

124- 

433 

3529 

[502- 

3549- 

281 

97 

356 

126 

435- 

152- 

1504 

• 3551 

282 

3466 

,357 

3494 

437 

154 

505 

192 

283 

98 

360 

3496 

439 

155 

507 

193 

285 

3467 

361 

3497 

440 

156 

508 

68 - 

286 

99 

[364- 

3498- 

441- 

3530- 

509 

3552 

287 

3468 

366 

3500 

443 

3532 

510 

3553 

288 

3469 

367- 

127- 

444- 

157- 

;514 

3554 

290 

100 

371 

131 

446 

159 

1 515 

194 

292 

101 

372 

133 

448 

160 

|517 

3555 

293 

3470 

373 

3501 

450 

3533 

519 

195 
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n. A. 

1. A. 

n. A. 

I. A. 

520- 

= 3556- 

598 

= 3596 

524 

3560 

599 

217 

525 

196 

600 

218 

526 

197 

602 

3597 

529 

198 

603 

3598 

530 

3561 

605 

219 

532- 

3562- 

606 

220 

540 

3570 

607 

3599 

541 

199 

608- 

221- 

542 
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610 

223 

543 

3571 

611 

3600 

544 

201 

613 

3601 

545 

3572 

614 

224 

546 

3573 

615 
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547 

202 

617- 

226- 

548 

3574 

619 

228 

550 

203 

620 

3603 

553- 

3575- 
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3604 

557 

3579 
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229 

558 

204 

623 

230 

559 
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626 

231 

560 

3524 

629- 

232- 

561 

206 

1631 

234 

566 

207 

;634 

3605 

567 

208 

636 

3606 

568 

3580 

i638 

3607 

569 

3581 

639 

235 

570 

209 

640 
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571 

3582 

641 

3608 

572 
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643 

3609 

573 
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644 
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574 

3584 

648- 

237- 

576 

3585 

650 
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577- 

3586 

652 

3611 
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653 
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579 
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654 

3612 

582 

3587 

655 

3613 

583 

213 

657 

3614 

585- 

3588- ! 

658 

241 

591 

3594 1 

659 

3615 

592 

3602 j 

660 

3616 

593 

214 1 

661 

179 

595 

3595 ! 

662 

180 

596 

215 ! 

663 ■ 

3617 

597 

216 1 

664 

181 


I n. A. I. A. II. A. I. A. 

' 666 == 3618 740 = 3639 

' 667 242 743 3640 

{ 668 243 744 3641 

669 3619 745 273 

670 244 747 274 

671 245 749 1893 

674- 3620- 750 275 

676 3622 751 3642 

677 246 752 3643 

678 3623 754 276 

679 3624 755 277 

680 247 756 3644 

683 248 758 3645 

684 269 759 278 

685 249 760 279 

686 3625 761 3646 

687 3626 762 280 

688 250 764- 281- 

689 251 767 284 

1691- 252- 768 3647 

695 256 769 285 

! 697 3627 770 286 

i698 3628 772 287 

} 699 257 773 288 

701 258 775 3648 

702 3629 776 289 

704 259 777 290 

706 260 778 3649 

707 261 779 291 

708 3630 780 3650 

i 710 3631 781 292 

:711 262 782 3651 

713 263 783 293 

715 3632 784 3652 

716 264 785 294 

1718- 3633- 786 3653 

! 720 3635 787 3654 

1 721- 265- 788 295 

724 268 789- 3655- 

726 270 792 3658 

727 3636 794 296 

j 729 3637 800 3659 

1 731 271 801 297 

; 735 272 803 3660 

1 738 3638 805 298 



88 


n. A. 
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898 

3694 

971 

362 1043 

396 

823 , 

302 ■ 

899- 

324- 

974 

3710 1046 

3730 

824 

303 

901 

326 ; 

975- 

363- 1047 

397 

826 

304 

i903 

327 ; 

978 

366 1049 

3731 

829 

306 

904 

3695 . 

979 

3711 11053 

398 

830 

3495 ! 

907 

328 

980 

3712 11054 

3733 

832 

3668 1 

908 

3696 ! 

981- 

367- '1055 

399 

833 

3669 1 

909 

329 1 

984 

370 j 1056 

3734 

835 

307 

911 

330 ! 

986 

3713 1059 

400 

836 

308 i 

913 

3697 j 

987- 

371- 1060 

401 

837 

305 i 

914 

331 i 

990 

374 1062 

3735 

839 

3670 i 

915 

3698 ! 

992- 

375- il064- 

402- 

840 

3671 j 

916 

3699 I 

994 

377 1067 

405 

842 

' 3299 i 

917 
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334 : 
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921- 
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924 
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925 
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853 
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336 

1005 

3716 1079 

3740 

855 
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927 
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1006 
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411 

856 
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930- 
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1008 

383 j 1082 

* 412 

857 

3679 

933 

341 

1009 

3718 il084 

3741 

859 
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935 

342 

1010 

3719 il088- 

413- 

860 

3681 

937 

343 

1011 

384 1091 

4J6 

sei- 

312- 1 
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337 

1013 
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417- 
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939- 

344- 

1015 
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3682 , 

941 

346 
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348 
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II. A. 

I. A. 

n. A. 
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II. A. 

I. A. 
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I. A. 
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1292 

3801 

1362 

3824 

1129 

3755 

1223 

459 

1293 

3802 

1363 

524 

1130 

429 

1224 

460 

1294 

493 

1364 

525 

1132 

3756 

1226 

3781 

1296 

3803 

1365 

3825 

1133 

430. 

1229 

461 

1298 

494 

1368 

3826 

1134 

3757 

1230 

3782 

1300 

3804 

1369 

526 

1137 

431 

1231 

3783 

1301 

3805 

1370 

3827 
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1391 
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1324 
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3832 

1174 
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1256 

3792 
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3813 

1395 

539 

1177 

443 

1258 

3793 

1328 

504 

1396 
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1178 

3764 

1259 

472 

1329 

3814 

1397 

3834 
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3765 

1261- 

473- 
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507- 

1398 
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1182 
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475 

1335 

512 
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1185 
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3794 

1336 

3815 
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476 
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3836 

1189 
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3795 
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1276 

1611 

1343 
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n. A. 

I. A. 

n. A. 

1 

I. A. n. A. 

I. A. 

11. A. 

I. A. 

1415 == 
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= 3885 
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1505 
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644- 
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1458 

575 

1541 

3871 1624- 
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1543- 
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659 

1460 
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1547 

605 1 1627 

3896 
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660 

1461 

577 

1548 
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1463 

578 
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634 

1716 

661 

1464 

3849 

1551 

607 i 1633 

635 

1718 

663 

1466 
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1552 

608 ' 1634 
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664 

1470 

3851 
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609 ! 1636- 

637- 
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665 

1471 
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639 

1726 

3926 

1477 

579 
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3878 :1639 
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1478 
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3899- 

1728 
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3853 

1564 
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581 
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1488 

3855 
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640 

1735 

3927 

1489 

3856 

1572 
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1491 

3857 

1575 

612 ; 1656 

3907 
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672 

1493 

582 
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1739 
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613 i 1658 
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3928 

1496 
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1580 

3884 ;1659 
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1742 
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1497 

584 
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1744 

3929 
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616 , 1664 

643 

.1746 
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II. A. 

I. A. 

n. A. 

I. A. 

II. A. 

I. A. 

n. A. 

I. A. 
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2013 

783 
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707 
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683 
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708 
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11* A* 

I. A. 
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I. A. 

n. A. 

I. A. 

11. A. 

I. A. 
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847 
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852 
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4055 

2390- 
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II. A. 

I. A. 

II. A. 

I. A. ! 11. A. 

I. A. tll. A. 

I. A. 

2392 

= 968 

2466 

= 4097 ' 2534 

1020 ‘ 2605 = 

1055 

2393 

4069 

2467 

4098 i2536 
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4139 

2396 

4070 

2468 

990 1 2537 
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1056- 

2397 

969 

2470 

991 ' 2539 

1023 2611 

1059 

2398- 

4071- 

2471 

4099 12541 

1024 .2613 
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2400 

4073 

2472 

992 : 2543 

1025 2615 

4140 

2405 

970 

2473 

993 ' 2544 

1027 ‘2618 
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2406 
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2474 

4100 '2545 
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1062 

2414 

4074 

2477 

994 2546 
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2415 

4075 
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2416 
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2417 
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4123 2624 

1064 

2418 

4077 

2483 
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1031 ^2625 

4143 

2421 

973 

2484 

996 2556 

4124 i2627 

1066 

2422 

974 

2485 

997 2557- 

1032- 1 2628 

1065 

2423 

4078 

2486 

4104 2559 

1034 '2629 

4144 

2424 

975 

2488 

998 2561 

4125 2630 

4145 

2425 

976 

2489 

999 2562 

4126 2631- 

1067- 

2426 

4079 

2491 

1000 ‘2565 

4127 2636 

1072 

2427- 

977 

2493 

1001 2566 

4128 2638 

1073 

2428 

978 

2494 

1002 2568 

1035 2641 

4146 

2429 

4080 

2495 

4105 12569 

4129 .2642, 

1074 

2430 

4081 

2496 

1003 2571 

1036 2643 

4147 

2431 

979 

2497 

1004 2572 

4130 2644- 

1075- 

2433 

980 

2498- 

4106-2573 

4131 2646 

1077 

2434 

4082 

2500 

4108 .2574 

1037 ;2653 

4148 

2435 

981 

2502 

4109 2575 

4132 2654- 

1078- 

2436 

4083 

2503 

1005 2577- 

1038- 2656 

1080 

2437 

4084 

2506- 

4110- 2579 

1040 2657- 

4149- 

2438- 

982- 

2509 

4113 2581- 

1041- 2660 

4152 

2440 

984 

2510- 

1006- 2585 

1045 2661 

1081 

2442 

4085 

2513 

1009 2586 

4133 2662 

4153 

2446 

985 

2517 

1010 2587 

4134 i2663- 

im2~ 

2446 

4086 

2518 

4115 2588- 

1046- 2665 

1084 

2447 

4087 

2519 

4114 2590 

1048 2666 

4154 

2449 

4088 

2520 

1011 2593 

4135 2667- 

1085- 

2450 

4089 

2521 

4116 2594 

1049 ,2669 

1087 

2452 

4090 

'2522 

1012 2596 

1050 2670- 

4155- 

2453 

986 

2523 

4118 2597 

1051 2672 

4157 

2456- 

4091- 

2524 

4119 2598 

1052 2674 

1088 

2460 

4095 

j2526 

1014 ‘2599 

4136 2675 

1089 

2462 

987 

: 2528- 

1015- 2600 

1053 2676 

1091 

2463 

■ 988 

2531 

1018 2601 

4137 2677 

1090 

2464 

4096 

2532 

4122 2602 

4138 2678 

1092 

2465 

989 

2533 

1019 2603 

1054 2679 • 

1093 
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I 


II. A. 

I. A. j 

II. A. 

I. A. 

n. A. 

I. A. 

n. A. 

I. A. 

2682 

= 1094 ; 

2762 

= 1137 

2844 

= 1179 

2938- 

= 4209- 

2684 

4158 

2768 

4174 

2849 

4195 

2940 

4211 

2685 

4159 

2767 

1138 

2850- 

1180- 

2945- 

1236- 

2688 

4162 

2768 

1139 

2853 

1183 

2947 

1238 

2689 

1096 

2769- 

4175- 

2855 

1184 

2950 

4212 

2691 

4163 

2771 

4177 

2857 

4196 

2951 

4213 

2694- 

1^6- 

2772 

1140 

2858- 

1186- 

2954- 

1239- 

2698 

1100 

2774- 

4178- 

2863 

1191 

2956 

1241 

2701- 

1101-j 

12776 

4180 

2864 

4197 

2957- 

4214- 

270ar 

1108 

2777- 

1141- 

2866 

1192 

2959 

4216 

27W 

4164 

12787 

1151 

2870 

4198 

2961- 

1242- 

2'3aO- 

1109- 

2789- 

1152- 

2871 

1193 

2965 

1246 

2712 

1111 

2791 

1154 

2872 

1194 

2966 

4217 

2713 

4165 

2794 

4181 

2873 

4199 

2967 

1247 

2714 

1112 

2795- 

1155- 

2874- 

1195- 

2968 

1248 

2715 

1113 

2798 

1158 

2876 

1197 

2969 

4218 

2716 

4166 

2799 

4182 

2878- 

1198- 

2970 

1249 

2718 

4167 

2800 

4183 

2881 

1201 

2971 

4219 

2720 

1114 . 


2604 

2882 

4200 

2973 

1250 

2721 

1115 ' 

mOvI 

4184 

2883- 

1202- 

2974 

4220 

2722 

4168 

2802 

2605 

2885 

1204 

2975 

4221 

2723- 

J116- 

2807- 

1159- 

2886 

4201 

2976- 

1251- 

2730 

1123 : 

2809 

1161 

12887 

4202 

2980 

1255 

2735 

4169 

,2810 

4185 

{ 2888 

1205 

2981 

4222 

2736 

1124 

2812- 

1162- 

;2889 

4203 

2982 

1256 

2737 

1858 

2815 

1165 

'2890 

1206 

2983 

4223 

2738 

1125 

2816 

4186 

i2891 

1207 

2984 

1257 

2739 

4160 

2819 

1166 ! 

2893 

4204 

2987 

4224 

2740 

4161 

2820- 

4187- 

2894 

1208 

2989- 

1258- 

2741 

1126 , 

2822 

4189 

g898 

4205 

2992 

1261 

2742 

1127 

2823 

1167 

2899 

1209 

2994 

1262 

2744 

1128 

2824 

1168 

2901 

1210 

2996 

1263 

2745 

72 

2826 

4190 

2902 

1211 

2997 

1264 

2746 

4170 

2828 

4191 

2904 

1212 

12998 

4225 

2747 

1129 i 

2829 

1169 

2908 

1213 

2999 

1265 

2748 

4171 : 

2830 

1170 

2909 

4206 

3003 

4226 

2749 

1130 

2831 

4192 : 

2910- 

1214- 

3004 

4227 

2750 

1131 

2832 

1171 ! 

2920 

1224 

3005- 

1266- 

2752 

4172 

2834 

4193 1 

2921 

4207 

3014 

1275 

2753 

1132 

2835 

1172 . 

2922 

1225 

3015 

4228 

2755 

1133 

2836 

1173 , 

2924- 

1226- 

3016 

1276 

2/5^ 

1134 

2838- 

1174- i 

2926 

1228 

3017 

4229 

2759 

4173 

2841 

1177 ; 

2929 

4208 

3018 

1277 

2760 

1136 

2842 

4194 i 

2931- 

1229- 

3019 

4230 

2761 

1135 

2843 

1178 ’ 

2937 

1285 

3020 

1278 


n. A. 

I. A. 

11. A. 

I. A. 

U. A. 

I. A. 

II. A. 

I. A. 

3021 = 

1279 

3093 = 

1314 

3181 

= 4272 

3252- = 

1382- 

3022 

4231 

3096 

4249 

3182 

• 1342 

3254 

1384 

3024 

1280 

3100- 

4250- 

3183 

4273 

3257 

1385 

3026 

1281 

3102 

4252 

3184 

1343 

3261 

1386 

3027 

1282 

3103 

1315 

13186 

4274 

3262 

1387 

3(^9 

4232 

3104 

4253 

1 3187- 

1344 

3263 

4288 

3030 

1283 

3108 

4254 

3189 

3264 

1388 

3031 

4233 

3109 

4255 

[3190 

1345 

3265 

1645 

3033 

1284 

3110 

4121 

3191 

1346 

3266 

1889 

3034 

4234 

3112 

4256 

3192 

4275 

3268 

1390 

3038 

4235 

3113 

4257 

3193 

1347 

3269 

1391 

3039 

1285 

3116 

4258 

3194 

4276 

3270- 

4289- 

3040 

4236 

3117 

1316 

3195 

1349 

3272 

4291 

3041 

1286 

3118 

1317 

3196 

1348 

3275 

1392 

3042 

1287 

3119 

4259 

3197 

1350 

3276 

3043 

4237 

3120- 

1318- 

3198 

1351 

3277 

4292 

3044 

1288 

3123 

1321 

3199 

4277 

3278 

4293 

3045 

1289 

3125 

4260 

1 3200- 

1352- 

3280 

4294 

3047 

4238 

3127 

4261 

3202 

1354 

3281 

4295 

3048 

1290 

3129 

4262 

3203 

4278 

3283 

1393 , 

3049 

4239 

3131 

1322 

3204 

4279 

3285 

1394 

3052 

1291 

3137 

1323 

3207- 

1355- 

3286!r 

4296- 

3053 

1292 

3139 

1324 

3220 

1368 

3288 

4298 

3054 

4240 
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1325- 

3222 

1369 

3289 

1395 

3055 

4241 

3146 

1330 

3223 

1370 

3290 

4299 

3056 

1293 

3147 

4263 

3225 

1371 
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4300 

3057 

4242 

3148 

4264 

3226 

1372 

3294 

1396 

3058 

1294 

3150 

1331 

3228 

1373 

3295 

4301 

3059 

1295 

3153 

4265 

3229 

4280 

3296 
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3062- 
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3154 

1332 

3230 

4281 

3297 

4302 

3068 

1302 

3155 

1333 

3231 

1374 

3299 

1398 

3069 

4243 

3156 

4266 

3232 
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3070 

4244 

3157 

1334 

3234 
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1303- 

3158 

1335 

3235 

4283 i 

33M 

1399 

3074 

1306 
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3236 
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mm 

1400 
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4245 1 
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4267 
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3307 
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1311 
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II. A. 

I. A. 

jll. A. 

I. A. 
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n. A. 

I. A. 
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n. A. 

I. A. 
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4456 
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3793 1627 
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3795 4478 

3796 4479 
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3804 1635 

3805 4480 
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3812 1642 
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3818 1644 
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3825 1648 

3830- 1649- 

3833 ' 1652 

3835 4482 

3837 1653 

3838 1654 

3839 4483 
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3843 1658 

3845 1659 
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3849 1662 

3850 4485 

3851 1663 
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3854 1667 

3856 1665 
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n. A. 

L A. 

3861 

= 1670 
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2679 
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4486 
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4487 
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3871 

1677 
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4488 

3873 

4489 

3876- 

1678- 

3882 

1684 

3884 

4490 
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1685 
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1686 

3889 

4491 
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4492 

3893 
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3894 

4493 

3895- 

1688- 
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3900- 

4494- 

3903 

4497 

3904 

1691 

3905 

4498 

3906 

4499 

3909 

1692 

3910 
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3911 

4500 

3912 

4501 

3914 

1694 

3915- 
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3917 

4504 

3918 

1695 
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3922 
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3923 

1699 

3924 
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3926 

1700 

3927 

4505 

3928 

1701 

3929 

45M 

3930 

4507 

3931 

1703 

3933 

4508 

3934 

1704 


T 


Ablumdl. A DH6. IX. 4. 
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II. A. I. A. 
3937 = 4509 
8939 3272 

3940 1705 

3941 4510 

3942 1706 

3943 1707 

3944 4511 

3945 1708 

3947 1709 

3949 1710 

3950 1711 

3951 4512 

8952 1712 

3954 4513 

3955 1713 

3956 1714 

3957 1937 

3958 4514 

3959 1715 

3960 4515 

3961 4516 

3962- 1717- 

3965 1720 

3969- 1721- 

3972 1724 

3974- 1725- 

3977 1728 

3978 4517 

3979 1729 

3980 4518 

3981- 1730- 

3985 1734 

3987 1735 

3988 1736 

3989 4519 

3990 1737 

3992 4520 

3994 1738 

3997- 1740- 

4000 1743 

4002 1744 

4007- 1745- 

4009 1747 

4011 1748 

4012 1749 


; n. A. I. A. 

4013 = 4521 

4014 1750 

4016 4522 

4017 1751 

4018 1752 

4019 1753 

4020 4523 

4021 1754 

4023 1755 

4024 4524 

4026 1756 

U028 1757 

1 4029 1758 

i 4030- 4525- 

‘ 4032 4527 

' 4035 4528 

4036 1759 

4037 1760 

i 4038 4529 

j 4089- 1761- 

1 4041 1763 

1 4043- 1764- 

i 4047 1768 

; 4050 1769 

; 4051 1770 

: 4052 4530 

! 4056 4531 

4059 4532 

1 4060 1771 

4061 4533 

! 4064 1772 

j 4065 1773 

^ 4067 1774 

' 4068 4534 

1 4069 1775 

4070 4535 

1 4071 4536 

; 4073 1776 

' 4076 4537 

• 4077 1777 

i 4079 4538 

j 4081 1778 

4083 4539 

1 4086 4540 

: 4088- 1779- 


n. A. 

I. A. 

4090 = 

1781 

4092 

1782 

4095 

4541 

4096 

1783 

4097 

4542 

4099 

4543 

4101 

1784 

4102 

1785 

4103 

4544 

4105 

4545 

4107 

1786 

4110 

4546 

4111 

1787 

4112 

1788 

4113 

4547 

4114 

1789 

4115 

1790 

4116 

4548 

4117 

4549 

4119- 

1791- 

;4122 

1794 

i4124 

1795 

! 4125- 

4550 

i4131 

4556 

U133 

4557 

4134 

4558 

‘ 4136- 

1796- 

: 4140 

1800 

14141 

4559 

' 4142- 

1801- 

14144 

1803 

1 4146- 

1804 

!4150 

1808 

4152 

4560 

4154 

4561 

4155 

1 

1810 

4562 

14156 

1809 

14160- 

1811- 

4168 

1814 

4166 

4563 

4167 

1815 

14168 

1816 

14170 

4564 

14171 

4565 


n. A. 

I. A. 

4172 = 

1817 

4173 

4566 

4175 

4567 

4176 ' 

4568 

4177 

1818 

4178 

4569 

4179 

4570 

4180 

347 

4182 

1819 

4184 

1820 

4185 

1821 

4186 

4571 

4188 

1822 

4189 

1823 

4193 

1824 

4194 

1825 

4195 

4572 

4196 

1826 

4197 

1827 

4198 

4573 

4201- 

1828- 

4204 

1831 

4206 

1832 

4207 

4574 

4209 

4575 

4210 

1833 

4214 

4576 

4215 

1834 

4216 

4577 

4217- 

1835- 

4219 

1837 

4220 

4578 

4221 

4579 

i 4222- 

1838- 

4224 

1840 

14225 

4580 

4226- 

1841- 

'4228 

1843 

4229 

4581 

4230 

1716 

4231 

1844 

4232 

4582 

4233 

4583 

4234 

1845 

4235 

1846 
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n. A. 

I. A. 

n. A. 

I. A. 

4236 = 

4584 

4331 

= 1905 

4239- 

1847- 

4333 

1906 

4246 

1854 

4334 

1907 

4247 

4585 

4336 

1908 

4248 

1855 

4338- 

1909- 

4249 

1856 

4342 

1913 

4250 

4586 

4344 

1914 

4251 

1857 

4345 

1915 

4253- 

1859- 

4347- 

1916- 

4256 

1862 

4351 

1920 

4261- 

1863- 

4352 

4599 

4264 

1866 

4353 

1921 

4268 

1867 

4354 

1922 

4269 

4587 

4355 

4600 

4270 

4588 

4356 

1923 

4273 

1869 

4359 

1924 

4274 

1870 

4360 

4601 

4275 

4589 

4362 

1925 

4276 

4590 

|4363 

1926 

4277 

1871 

4364 

4602 

4278 

1872 

4365- 

1927- 

4279 

4591 

[4369 

1931 

4280- 

1873- 

4371 

1933 

4289 

1882 

4372 

1934 

4291 

1883 

4374 

1935 

4292- 

4592- 

4375 

1936 

4294 

4594 

4376 

4603 

4295 

1884 

4377 

4604 

4297 

4595 

4378 

2695 

4299 

1885 

14379 

1938 

4300 

1886 

4381- 

4606- 

4303 

1887 

4383 

4608 

4m 

1888 

4384 

1939 

4307 

4596 

4385 

4609 

4308- 

1889- 

4387 

1940 

4311 

1892 

4388 

4610 

4312 

1894 

4392- 

4611- 

4313* 

1895 

4396 

4615 

4317 

1896 

4397 

1949 

4318 

4597 

4398- 

1941- 

4320- 

1897- 

4401 

1944 

4323 

1900 

4402 

4616 

4325- 

1901- 

4403 

1945 

4328 

1904 

14404 

1946 

4329 

4598 

i4407 

4617 


n. A. 

I. A. 

n. A. 

I. A. 

4408 

== 1947 

4473 = 

1979 

4410 

1950 

4474 

4638 

4411 

1951 

4475- 

1980- 

4412 

4618 

4478 

1983 

4413 

4619 

4482 

1984 

4414 

1952 

4483 

4415 

1953 

4485- 

1985- 

4416 

4489 

1989 

4417 

4620 

4490 

4639 

4418 

1954 

4491 

1991 

4420 

4621 

4492 

4640 

4421 

1955 

4494 

1992 

4422 

4622 

4496- 

1993- 

4423 

1956 

4498 

1995 

4424 

4623 

4500 

1996 

4425- 

1957-. 

4501 

1997 

4427 

1959 

4502- 

4641- 

4433 

4624 

4505 

4644. 

4435 

4625 

4507 

1998 

4436- 

1961- 

4509 

1999 

4439 

1964 

4510 

4645 

4442 

4626 

4511 

4646 

4443 

1965 

4512 

2000 

4444 

1966 

4514- 

2001- 

4446 

1967 

4517 

2004 

4447 

4627 

4519 

2005 

4448 

1968 

4520 

2006 

4449- 

4628- 

4521 

4647 

4453 

4632 

4522- 

2007- 

4454 

1969 

4525 

2010 

4455 

4985 

4527- 

2011- 

4456 

4986 

4529 

2013 

4457 

4633 

4531 

2014 

4458 

1970 

4532 

2015 

4460 

1971 

4534 

4648 

4461 

2831 

4535- 

2016- 

4462- 

1972- 

4537 

2018 

4464 

1974 

4538 

4649 

4465 

4634 

4539 

2019 

4466 

1975 

4540 

2020 

4467 

4635 

4541 

4650 

4468 

4636 

4542 

2021 

4469 

1976 

4543- 

4651- 

4470 

4637 

4545 

4653 

4471- 

1977- 

;4546- 

7 * 

2022- 
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n. A. 

I. A. 

n. A. 

1. A. 

n. A. 

I. A. 

n. A. 

1. A. 

4548 = 

2024 

4611 

= 2058 

4684 

= 4689 

4759 

= 2147 

4550 

2025 

4612 

4673 

4685 

2102 

4760- 

2148- 

4552- 

2026- 

4613- 

2059- 

4687- 

2103- 

4765 

2153 

4554 

2028 

4616 

2062 

4689 

2105 

4766 

4703 

4555 

4654 

4618 

2063 

4691 

2106 

4767 

2154 

4556 

2029 

4619 

2064 

4693- 

2107- 

4769 

4704 

4557 

2030 

4621 

4674 

4698 

2112 

4770 

2155 

4558 

4655 

4622- 

2065- 

4699 

4690 

4771 

4705 

4559- 

2031- 

4624 

2067 

4701 

4691 

4772- 

2156- 

4562 

2034 

4625 

4675 

4702 

2113 

4775 

2159 

4564 

2035 

4227 

4676 

4703 

2114 

4778 

4706 

4565 

2036 

4628 

4677 

4704 

4692 

4779 

2160 

4566 

4656 

4629- 

2068- 

4705- 

2115- 

4780 

4707 

4567 

4657 

4635 

2074 

4711 

2121 

4783 

2161 

4569 

2037 

4636 

4678 

4713 

4693 

4785- 

2162- 

4570 

2038 

4637 

2075 

4714 

2122 

4787 

2164 

4571- 

4658- 

4639 

2076 

4715 

2123 

4788 

4708 

4573 

4660 

14640 

2077 

4717- 

2124- 

4790 

2165 

4574 

2039 

4641 

4679 

4719 

2126 

4793 

4709 

4575 

2040 

4642 

2078 

4722 

2127 

4797 

2166 

4577 

4661 

4643 

2079 

4723 

4694 

4798 

2167 

4578 

4662 

4645- 

2080- 

4726 

4695 

4799 

2169 

4579 

2041 

4649 

2084 

4727 

4696 

4800 

2170 

4580 

2042 

4652 

4680 

4729 

4697 

4801 

4710 

4582 

4663 

4654 

2085 

4730 

2128 

4803- 

2171- 

4583- 

2043- 

4656- 

2086- 

4731 

2129 

4805 

2173 

4586 

2046 

4660 

2090 

4732 

4698 

4807 

2174 

4589 

2047 

4661 

4681 

4734 

2130 

4808 

4711 

4590 

2048 

4662- 

2091-1 

4735 

4699 

4809- 

2175- 

4591 

4664 

4664 

2093 

4736 

4700 

4813 

2179 

4592- 

2049- 

4665 

4682 

4738- 

2131- 

4815 

2180 

4594 

2051 

4666 

2094 

4742 

2135 

4819 

2181 

4595 

4665 

4667 

4683 

4744 

2136 

4822 

2182 

4596 

2052 

4668 

4684 

4746 

2137 

4823 

4712 

4597 

4666 

4671 

2095 

2144 

4824 

4713 

4599 

2053 

4672 

2096 

4747 

4701 

4825- 

2183- 

4600 

4667 

4675 

4685 

4748 

2138 

4827 

2185 

4601 

2054 

4676 

4686 

4749 

2140 

4829 

2186 

4603- 

4668- 

4677 

2097 

4750 

2139 

4832 

2187 

4605 

4670 

4678 

2098 

4751 

2141 

4833 

2188 

4606 

2055 

4679 

4687 

4752 

2142 

4836- 

2189- 

4607 

2056 

4680 

2099 

4754 

2143 

4838 

2191 

4608 

4671 

4681 

2100 

4755 

2145 

4841 

4714 

4609 

4672 

4682 

4688 

4757 

2146 

4842 

2192 

4610 

2057 

4683 

2101 

4758 

4702 

4843 

4715 
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n. A. 

I. A. 

n. A. 

I. A. 

n. A. 

I. A. 

n. A. 

I. A. 

4844 = 

4716 

4916 

= 2223 

4993 = 

4751 

5062 

== 2288 

4845 

2193 

4917 

4738 

4994 

2259 

5063 

4772 

4846 

2194 

4919- 

2224- 

4995 

2260 

5065 

2289 

4848 

2195 

4923 

2228 

4996 

4752 

5066 

4773 

4849 

4717 

4924 

4736 

4998 

4753 

5068 

2290 

4850 

4718 

4925 

2229 

4999 

2261 

5069 

4774 

4851 

2196 

4927 

2230 

5000 

4754 

5071 

2291 

4853 

2197 

4928 

4739 

5001 

2262 

5072 

4775 

4854 

4329 

4929 

2231 

5002 

4755 

5073 

2292 

4855 

4719 

4930 

2232 

5003 

4756 

5076 

2293 

4856 

2198 

4931 

2234 

5004- 

2263- 

5077 

2294 

4857 

2199 

4932 

2235 

5006 

2265 

5080 

2295 

4859 

4721 

4934 

2236 

5007 

4757 

5081 

2296 

4860- 

2200- 

4936 

2237 

5008 

2266 

5083 

2297 

4862 

2202 

4937 

4740 

5009 

2267 

5084 

2298 

4864 

4722 

4938 

2238 

5011 

2268 

5085 

4776 

4865- 

2203- 

4939 

4120 

5012 

4758 

5086 

2299 

4867 

2205 

4940 

2239 

5014 

2269 

5087 

4777 

4873 

4723 

4943 

2240 

5017 

4759 

5088 

4778 

4874 

2206 

4945 

2241 

5018 

2270 

5091- 

2300- 

4876 

2207 

4947 

4741 

5020 

2271 

5094 

2303 

4877 

4724 

4948- 

2242- 

5021 

2272 

5095- 

4779- 

4881 

2208 

4950 

2244 

5023 

2273 

5097 

4781 

4882 

4725 

4952 

2245 

5024 

2274 

5098 

2304 

4883- 

2209- 

4955 

4742 

5025 

4760 

5099 

2305 

4886 

2212 

4956 

4743 

5027 

2275 

5100 

4782 

4888 

4726 

4957 

2246 

5028 

2276 

5102 

2306 

4889 

4727 

4959 

4744 

5030 

4761 

5103 

2307 

4890 

2213 

4961 

2247 

5032 

4762 

5104 

4783 

4891 

4728 

4963- 

2248- 

5033 

2277 

5105 

2308 

4892- 

2214- 

4965 

2250 

5035- 

4763- 

5106 

2309 

4894 

2216 

4966 

4745 

5037 

4765 

5108 

2310 

4898 

2217 

4967 

4746 

5041 

4766 

5109 

2349 

4899 

4729 

4968 

2251 

5043 

2278 

5110 

2350 

4900 

2218 

4970 

2252 

5044 

4767 

5111 

4784 

4901 

2219 

4971 

2253 

5045 

4768 

5112 

4785 

4903 

2220 

4974 

2254 

5046 

2279 

5113- 

2311- 

4904 

2221 

4976 

2255 

5047- 

4769- 

5115 

2313 

4905 

4730 

4977 

4747 

5049 

4771 

5116 

2322 

4906 

4731 

4982 

2256 

5050 

2280 

5121 

4786 

4908 

4732 

4984 

4748 

5051 

2281 

5122 

4787 

4910- 

4733- 

14985 

4749 

5053- 

2282- 

5123- 

2314- 

4912 

4735 

4987 

2257 

5056 

2285 

5125 

2316 

4914 

2222 

4988 

2258 

5058 

2286 

5127 

2317 

4915 

4737 

4989 

4750 

5059 

2287 

5128 

2318 
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II. A. I. A. 

5129 = 4788 

5130 4789 

5131 2319 

5134 2320 

5135 4790 

5136 2321 

5138- 4791- 

5140 4793 

5142 4794 

5145- 2323- 

5147 2325 

5150 2326 

5151 4795 

5152 4796 

5153 2327 

5154- 4797- 

5157 4800 

5159- 2328- 

5165 2334 

5166 4801 

5168 4802 

5170 2335 

5171 4803 

5172 4804 

5173 2336 

5175 2337 

5177- 2338- 

5181 2342 

5184 2344 

5185 2343 

5186- 2345- 

5189 2348 

5190- 4805- 

5192 4807 

5193- 2351- 

5197 2355 

5198- 4808- 

5200 4810 

5201- 2356- 

5203 2358 

5205 2359 

5206 4811 

5208 4812 

5212 2360 

5213 4813 


n. A. I. A. 

5214 =4814 

5215 2361 

5218 2362 

5220 2363 

5222 2364 

5223 4815 

5225 2365 

5226 2366 

5227 4816 

5229 4817 

5230 2367 

5235 4818 

5237- 2368- 

5239 2370 

5242 2371 

5243 2372 

5244 4819 

5245 2373 

5246 4820 

5247 2374 

5248 2375 

5250- 2376- 

5252 2378 

5255 2379 

5256 4821 

5257 2380 

5259 2381 

5260 4822 

5261- 2382- 

5263 2384 

5264 4823 

5265 4824 

5266 2385 

5267 2386 

5269- 4825- 

5272 4828 

5274 4829 

5276 2387 

5277 4830 

5279 2388 

5280 4831 

5282 4832 

5284 2389 

5285 2390 

5286 4833 


II. A. I. A. 

5288 = 2391 
5290- 2392- 

5292 2394 

5293 4834 

5294 2395 

5295 2396 

5297 4835 

5300- 2397- 

5305 2402 

5308 4836 

5309 4837 

5310- 2403- 

5314 2407 

5315 4838 

5316 2408 

5318 2409 

5320 2410 

5321 2411 

5325 2412 

5326 2413 

5329 2414 

5330 4839 

5331 2415 

5333 2416 

5334 4840 

5335 4841 

5337- 4842- 

5340 4845 

5341 2417 

5343 2418 

5344 4846 

5345 4847 

5346 4117 

5348- 2419- 

5352 2423 

5353 4848 

5355 4849 

5356 2424 

5357- 4850- 

5359 4852 

5360 2425 

5361 4853 

5362 4854 

5364 2426 

5365 2427 


n. A. 

I. A. 

5367 = 

2428 

5368 

4855 

5369- 

2429- 

5372 

2432 

5375- 

2433 

5376 

2826 

5378- 

2434- 

5380 

2436 

5382 

4856 

5383- 

2437- 

5386 

2440 

5387 

4857 

2168 

5389 

4858 

5390 

2441 

5392- 

^442- 

5395 

2445 

5396- 

4859- 

5398 

4861 

5400 

4862 

5401 

4863 

5405 

4864 

5406 

4865 

5409 

2446 

5414- 

2447- 

5416 

2449 

5417 

4866 

5418 

4867 

5419 

2450 

5420 

2451 

5421 

4868 

5422- 

2452- 

5425 

2455 

5426 

4869 

5428 

2456 

5431 

2457 

5433 

2458 

5435 

2459 

5436 

4870 

5437- 

2460- 

5440 

2463 

5444 

4871 

5447 

2464 

5448 

2465 

5450 

4872 





n. A. 

I. A. 

n. A. 

I. A. 

11. A. 

I. A. 

n. A. 

I. A. 

5451 

=::: 2466 

5530 

= 2502 

5619 

= 2545 

5702 = 

2583 

5452 

2467 

5531 

2503 

5620 

2546 

5705 

2584 

5453 

4873 

5532- 

4891- 

5621 

132 

5707 

2585 

5454 

2468 

5535 

4894 

5624 

2547 

5708 

2586 

5455 

2469 

5537- 

2504- 

5625 

4909 

5710 

2587 

5456 

4874 

5542 

2509 

5626- 

2548- 

5711 

4929 

5457- 

2470- 

5544 

2510 

|5631 

2553 

5713 

2588 

5459 

2472 

5547- 

2511- 

5632 

4910 

5714 

2589 

5460 

4875 

5553 

2517 

5633 

2554 

5715 

4930 

5462 

2473 

5555 

2518 

5634 

2555 

5716 

4931 

5463 

2474 

5558 

4895 

5636 

2556 

5717 

2590 

5466- 

2475- 

5559 

4896 

5637 

2557 

5718 

2591 

5470 

2479 

5560- 

2519- 

5638 

4911 

5720 

4932 

5472 

4876 

5563 

2522 

5640 

2558 

5722 

2592 

5474 

2480 

5566 

2523 

5642 

4912 

5723 

2593 

5475 

4877 

5567 

4897 

5648- 

2559- 

5726 

4933 

5477- 

2481- 

5568 

2524 

5647 

2563 

5727 

2594 

5479 

2483 

5573 

2525 

5648 

4913 

5728 

2595 

5480 

4878 

5574 

4898 

5649- 

2564- 

5729 

4934 

5481 

2484 

5575 

4899 

5652 

2567 

5730 

2596 

5482 

4879 

5578 

4900 

5657 

4914 

5733- 

2597- 

5483 

4880 

5579 

2526 

5658 

2568 

5735 

2599 

5484 

4881 

5580 

4901 

5659 

4915 

5736 

4936 

5486 

2485 

5582 

2527 

5660 

2569 

5737 

2600 

5489 

4882 

5583 

2528 

5661 

4916 

5739- 

2601- 

5493 

4883 

5585- 

2529- 

5662 

4917 

5741 

2603 

5497 

2486 

5587 

2531 

5663- 

2570- 

5742 

2606 

5499 

2487 

5590 

4902 

5666 

2573 

5743 

4935 

5500 

2488 

5591 

4903 

5670 

2574 

5744 

4937 

5503 

2489 

5592 

2532 

5672- 

4918- 

5745 

2607 

5505 

2490 

5594 

4904 

5674 

4920 

5746 

4938 

5506 

2492 

5595 

2533 

5676 

2575 

5748 

2609 

5507 

2491 

5599 

2534 

5677 

2576 

5749 

4939 

5508 

4884 

5600 

2535 

5678- 

4921- 

5751 

2610 

5509- 

2493- 

5602- 

2536- 

5680 

4923 

5753- 

2611- 

5513 

2497 

5604 

2538 

5683 

2577 

5758 

2616 

5514 

4885 

5606- 

2539- 

5686 

4924 

5760 

2617 

5518 

2498 

5608 

2541 

5690 

2578 

5761 

2618 

5520 

2499 

5609 

4905 

5691 

2579 

5762 

4941 

5521- 

4886- 

5610 

2542 

5692 

4925 

5764 

2619 

5524 

4889 

5611 

4906 

5693 

2580 

5766 

2620 

5525 

2500 i 

5612 

2543 

5695 

2581 

5767 

4942 

5527 

2501 

5613 

2544 

5696- 

4926- 

5768 

2621 

5528 

4890 

5617 

4907 

5698 

4928 

5769 

4940 

5529 

1702 

5618 

4908 

5699 

2582 

5770 

2622 



n. A. 

L A. 

n. A. 

I. A. 

n. A. 

I. A. 

5771 = 

4943 

5870 = 

2680 

5952 

= 4967 

5775- 

2623- 

5872 

2681 

5953 

2730 

5780 

2628 

5873 

2682 

5954 

2731 

5781 

4944 

5876 

2683 

5955 

4968 

5782 

2630 

5878 

4959 

5958- 

2732- 

5783 

2629 

5879- 

2684- 

5960 

2734 

5784 

2631 

5882 

2687 

5962 

2735 

5786- 

2632- 

5883 

4960 

5963 

4939 

5788 

2634 

5884 

2688 

5964- 

2736- 

5791, 

4945 

5885 

2689 

5972 

2744 

5792 

2635 

5887- 

2690- 

5973 

4970 

5794- 

2636- 

5890 

2693 

5974 

2745 

5796 

2638 

5891 

4961 

5975 

2746 

5798- 

2639- 

5894 

2694 

5977 

2747 

5808 

2649 

5896 

2696 

5978 

4971 

5812 

2650 

5898 

2697 

5979- 

2748- 

5814 

4946 

5899 

2698 

5981 

2750 

5815 

2651 

5900 

4962 

5982 

4972 

5820 

2652 

5901 

4963 

5983- 

2751- 

5821 

4947 

5902- 

2699- 

5986 

2754 

5822- 

2653- 

5907 

2704 

5988- 

4973- 

5825 

2656 

5909- 

2705- 

5990 

4975 

5827 

2657 

5911 

2707 

5991 

2755 

5828 

2658 

5913 

2708 

5992 

4976 

5830- 

4948- 

5917- 

2709- 

5993 

1948 

5832 

4950 

5921 

2713 

5994 

2756 

5833 

2659 

5922 

4964 

5996 

2757 

5835 

2660 

5923 

4605 

5997 

2758 

5837 

2661 

5925- 

3714- 

5999 

2759 

5838 

4951 

5927 

2716 

6005 

2760 

5839 

4952 

5929 

2717 

6008 

2761 

5840 

1739 

5930 

2718 

6010 

2762 

5841- 

4953- 

5932 

2719 

6012- 

2763- 

5843 

4955 

5933 

2720 

6014 

2765 

5844 

2662 

5936 

4965 

6017- 

2766- 

5845 

2663 

5939 

2721 

6019 

2768 

5847- 

2664- 

5941 

2722 

6020 

4977 

5853 

2670 

5942 

2723 

6021 

2769 

5855- 

2671- 

5943 

4966 

6022- 

4978- 

5860 

2676 

5944 

2724 

6024 

4980 

5861 

4956 

5945 

2725 

6026 

2770 

5862 

4957 

5947 


6027 

4981 

5863 

2677 

5948 


6029- 

2771- 

5864 

2678 

5849- 

2727- 

6031 

2773 

5867 

4958 

5951 

2729 

6033 

1960 


n. A. 

60S5 

6036 

6037 
6038- 
6040 

6042 

6043 

6044 

6045 
6047- 
6049 
6052 

6054 

6055 
6056- 
6058 
6060- 
6062 
6063 
6068 
6069 

6071 

6072 

6073 

6074 

6077 

6078 

6079 

6080 
9082 
6084 
6086 
6087- 
6089 

6091 

6092 

6095 

6096 

6097 
6099- 
6101 
6102 
6107 
6109 
6112 


I. A. 

2774 

2775 

4982 
2776- 

2778 

4983 

2779 

2780 

4984 
2781- 

2783 

2784 

4987 

4988 
2785- 

2787 
4989- 

4991 

2788 

2789 

2790 

4992 

4993 

2791 

4994 

2792 

4995 

4996 

2793 

2794 

4997 

4998 
2795- 

2797 

2798 

4999 

5000 

5001 

2799 
2800- 
2802 

5002 

2803 

2804 

2805 
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n. A. 

I. A. 

6113 

= 5003 

6114 

2806 

6115 

2807 

6116 

5004 

6117 

2808 

6118 

5005 

6120- 

2809- 

6126 

2815 

6127 

5006 

6128 

2816 

6129 

5007 

6130 

2817 

6134- 

2818- 

6136 

2820 

6138 

2821 

6139 

2822 

6142 

2823 

6143 

2824 

6146 

5008 

6147 

2825 

6152 

5009 

6153- 

2827- 

6156 

2830 

6157- 

5010- 

6160 

5013 

6163- 

5014- 

6165 

5016 

6166 

1932 

6168 

5017 

6171 

2832 

6172 

5018 

6173 

2833 

6176 

2834 

6177 

5019 

6178- 

2835- 

6181 

2838 

6183- 

2839- 

6185 

2841 

6187- 

2842- 

6190 

2845 

6191 

5020 

6192 

2846 

6193 

2847 

6194 

5021 

6195- 

2848- 


H* Am I* A* 

6199 =2852 

6200 5022 

6201 5023 

6202 1462 

6204- 2853- 

6207 2856 

6208 5024 

6209 5025 

6210 2857 

6211 2858 

6213 2859 

6214 2860 

6216 2861 

6217 2863 

6218 2862 

6219- 2864- 

6222 2867 

6224 5026 

6226- 2868- 

6228 2870 

6230- 2871- 

6235 2876 

6236 5027 

6237 2877 

6238 2878 

6239 5028 

6240 2879 

6241 2880 

6242 5029 

6244- 2881- 

6246 2883 

6248 2884 

6249 2885 

6250 5030 

6252- 2886- 

6255 2889 

6258 2890 

6259 5031 

6260 5032 

6262 2891 

6266 2892 

6269 2893 

6270 5033 

6272 5034 

6273 5035 


n. A. 

I. A. 

6275- 

= 2894- 

6277 

2896 

6279 

5036 

6280 

2897 

6282 

5037 

6283- 

2898- 

6285 

2900 

6287 

2901 

6290 

2902 

6291 

5038 

6292 

2903 

6296- 

2904- 

6300 

2908 

6301 

5039 

6302 

2909 

6303 

5040 

6304 

2910 

6306 

2911 

6310 

2912 

6311 

2913 

6313 

5041 

6314 

2914 

6318 

2915 

6320 

5042 

6321 

5043 

6322 

2916 

6323 

2917 

6325 

2918 

6326 

5044 

6328 

5045 

6329 

2919 

6330 

2920 

6331 

5046 

6332 

2921 

6333 

5047 

6336- 

2922- 

6338 

2924 

6340 

2925 

6341 

5048 

6342 

2926 

6344 

2927 

6345 

2928 

6346 

5049 

6348 

2929 

6350 

2930 


n. A. 

r. A. 

6352 

= 5050 

6353- 

2931- 

6355 

2933 

6356 

5051 

6357 

2934 

6360 

2935 

6361 

2936 

6362 

5052 

6363 

2937 

6364 

.5054 

6366 

5055 

6367 

2938 

6369 

5056 

6370- 

2939- 

6375 

2944 

6378 

5057 

6379 

2945 

6380 

2946 

6381 

5058 

6382 

2947 

6383 

5059 

6384 

5060 

6386 

2948 

6388 

5061 

6389 

2949 

6395- 

2950- 

6400 

2955 

6403 

5062 

6404 

5063 

6405 

2956 

6407 

5064 

6408 

2957 

6409 

5065 

6410 

2958 

6411 

2959 

6413- 

2960- 

6417 

2964 

6418 

5066 

6421 

5067 

6422 

5068 

6423 

2965 

6425 

5069 

6426- 

2966- 

6429 

2969 

6431- 

2970- 
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n. A. 

I. A. 

6434 = 

2973 

6436 

5070 

6437 

2974 

6438 

2975 

6439 

5071 

6440 

2976 

6443 

2977 

6445 

2978 

6446 

5072 

6449 • 

2979 

6452 

2980 

6455 

2981 

6456 

2982 

6458 

2983 

6462 

2984 

6463 

2985 

6465 

2986 

6466 

5073 

6467 

2987 

6469 

2988 

6471- 

2989- 

6474 

2992 

6476 

2993 

6478 

5074 

6479- 

2994- 

6482 

2997 

6484 

5075 

6485 

2998 

6486 

2999 

6487 

5076 

6489 

3000 

6490 

3002 

6492 

3001 

6494 

5077 

6495 

3003 

6496 

3004 

6497 

3008 

6498- 

■3005- 

6500 

3007 

6504- 

3009- 

6506 

3011 

6507 

5078 

6508- 

3012- 

6512 

3016 

6515 

5079 


n. A. 

1* A* 

6517- 

= 3017- 

6519 

3019 

6520 

5053 

6522 

3020 

6523 

3021 

6524 

5080 

6525 

3022 

6527 

3023 

6528 

5081 

6529 

3024 

6530 

3025 

6532 

3026 

6533 

3027 

6535 

5082 

6536 

3028 

6539 

3029 

6542 

5083 

6543 

5084 

6544- 

3030- 

6548 

3034 

6553 

5085 

6554 

3035 

6555 

3036 

6556 

5086 

6559 

5087 

6560 

3037 

6561 

3038 

6563 

5088 

6564 

3115 

6565 

3320 

6566 

5089 

6567 

3039 

6568 

5090 

6569- 

3040- 

6571 

3042 

6573 

5091 

6574 

3043 

6575 

5092 

6576- 

3044- 

6582 

3050 

6583 

5093 

6584 

3051 

6586 

3052 

6587 

5094 

6588 

3053 


n. A. 

I. A. 

6589 

= 3054 

6591 

3055 

6592 

3056 

6594 

5095 

6595 

3057 

6596 

5096 

6597 

5097 

6598 

3058 

6599 

3059 

6602- 

3060- 

6604 

3062 

6606- 

3063- 

6615 

3072 

6616 

5098 

6617 

5099 

6620 

3073 

6621 

3074 

6622 

5100 

6623 

5101 

6624- 

3075- 

6626 

3077 

6627- 

5102- 

6630 

5105 

6633 

3078 

6635 

5106 

6636 

3079 

6637 

5107 

6641- 

3080- 

6645 

3084 

6647 

5108 

6648- 

3085- 

6650 

3087 

6652- 

3088- 

6656 

3092 

6658 

3093 

6659 

3094 

6660 

5109 

6661 

3095 

6664 

5110 

6665 

3096 

6666 

5111 

6667- 

3097- 

6671 

3101 

6673 

3102 

6674 

3103 


U* A« 1* A* 

6675 = 6112 
6678- 3104- 

6681 3107 

6682 5113 

6683- 3108- 

6688 3113 

6690 5114 

6691 3114 

6692 5115 

6693 3116 

6694- 5116- 

6696 5118 

6697 3117 

6698 5119 

6700 3118 

6701 3119 

6703 5120 

6704 5121 

6706 5122 

6707 5128 

6709- 5124- 

6711 5126 

6712- 3121- 

6714 3123 

6716 5127 

6717- 3124- 

6721 3128 

6722 5128 

6723 3129 

6725 5129 

6727 5130 

6729 4720 

6730 5131 

6732 3130 

6734 5132 

6737 5133 

6738- 3131- 

6740 3133 

6741 5134 

6742 3134 

6743 3135 

6744 5135 

6745 5136 

6746 3136 

6747 5137 
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n. A. I. A. 

6748 = 5138 

6750 3137 

6751 3138 

6753 3139 

6754 3140 

6755 5139 

6756 5140 

6757- 3141- 

6759 3143 

6761 5141 

6763 3144 

6764 5142 

6765 3145 

6766 5l43 

6768 3146 

6769 3147 

6771 3148 

6773 5144 

6775 3149 

6776 3150 

6777 5145 

6780 3151 

6781 3152 

6783- 5146- 

6785 5148 

6789 3153 

6790- 5149- 

6792 5151 

6793 3154 

6795 3120 

6796 3155 

6797 3156 

6798 5152 

6799 5153 

6800 3157 

6801 5154 

6802 3158 

6803 3159 

6804 5155 

6806 5156 

6807- 3160- 

6809 3162 

6813 5157 

6814- 3163- 

6818 3167 


!!• A. I. A. 

6819 = 5158 
6821- 5159- 

6823 5161 

6824 3168 

6825 5162 

6827 3169 

6828 3170 

6829 5163 

6830 5164 

6831 3171 

6832- 5165- 

6834 5167 

6835 3172 

6837 5168 

6839 3173 

6840 5169 

6841 3174 

6842 5170 

6843 5171 

6844 3175 

6845 3176 

6847 5172 

6848 3177 

6849 3178 

6850 5173 

6853 5174 

6854 3179 

6857 5175 

6861 3180 

6862 3181 

6863 5176 

6864 3182 

6865- 5177- 

6868 5180 

6869- 3183- 

6872 3186 

6874 3187 

6876 3188 

6877 3189 

6878 5181 

6879- 3190- 

6881 3192 

6884 5182 

6885 5183 

6887 5184 


O. A« 1* A» 

6888 = 5185 

6889 3193 

6890- 5186- 

6892 5188 

6893 3194 

6894 5189 

6896 5190 

6897- 3195- 

6899 3197 

6901 3198 

6902 5191 

6903 3199 

6904 3200 

6907 3201 

6908 3202 

6909 5192 

6910 3203 

6911 5193 

6914 5194 

6915 3204 

6916 3205 

6917 5195 

6918 3206 

6922 5196 

6923 5197 

6924- 3207- 

6926 3209 

6927 5198 

6928 3210 

6929 3212 

6931 5199 

6934 5200 

6935 3213 

6938 3211 

6940 3214 

6941 5201 

6942 5202 

6943 3215 

6946 3216 

6948 3217 

6949 5203 

6950 3218 

6951 5204 

6954 3219 

6956- 5205- 


£[• A* !• A« 

6959 = 5208 
6961- 3220- 

6965 3224 

6966 5209 

6967 5210 

6968 3225 

6969 5211 

6970 3226 

6972- 5212- 

6976 5216 

6977 3227 

6978 5217 

6979 5218 

6981 3228 

6982 5219 

6983 3229 

6984 3230 

6986- 3231- 

6988 3233 

6993 5220 

6994 5221 

6995 3234 ' 

6996- 5222- 

6998 5224 

7001 3235 

7002 3236 

7004 3237 

7006 3238 

7008 5225 

7010 3239 

7013 3240 

7014 5226 

7017 5227 

7018 3241 

7020 3242 

7021 3243 

7023- 3244- 

7025 3246 

7026 5228 

7028 3247 

7029 5229 

7030 3248 

7031 3249 

7032 5230 

7034 3732 
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n. A. 

I. A. 

7037 = 

3250 

7038 

5231 

7039 

5232 

7040 

3251 

7041 

3252 

7045 

3253 

7046 

5275 

7047- 

3254- 

7049 

3256 

7050 

5233 

7053 

3257 

7054 

3258 

7055 

5234 

7056 

3259 

7058 

5235 

7059 

3260 

7064 

5236 

7067 

5237 

7068 

5238 

7070- 

5239- 

7074 

5243 

7075 

5246 

7076 

5244 

7077 

5245 

7079 

5247 

7080 

3261 

7081 

5248 

7084- 

3262- 

7086 

3264 

7087- 

5249- 

7089 

5251 

7090 

3265 

7091 

5252 

7092 

5253 

7094- 

5254- 

7096 

5256 

7098 

5257 

7099 

5258 

7100 

3266 

7101 

5259 

7102 

3267 

7103- 

5260- 

7105 

5262 

7106 

3268 

7108 

5263 


n. A. 

!• A« 

7109 

= 3269 

7110 

3270 

7111 

5264 

7112 

3271 

7113 

3276 

7114 

3273 

7115 

3274 

7117 

3275 

7118 

3277 

7121- 

3278- 

7125 

3282 

7126 

5265 

7127 

5266 

7130 

5267 

7131 

3283 

7133 

3284 

7135- 

5268- 

7141 

5274 

7143 

3285 

7144- 

5276- 

7148 

5280 

7149 

3286 

7150 

3287 

7151 

5281 

7152 

5282. 

7154 

5283 

7155 

5284 

7157 

5285 

7159 

5286 

7160 

3288 

7161 

5287 

7162 

5288 

7163 

3289 

7164 

3290 

7165- 

5289- 

7167 

5291 

7169- 

3291- 

7171 

3293 

7172 

5292 

7173 

3294 

7175 

3295 

7176 

3296 

7178 

5293 

7179 

5294 

! 7181- 

5295- 


n. A. 

I. A. 

7184 

= 5298 

7186 

3297 

7187 

3298 

7188 

5299 

7190 

5300 

7191 

3300 

7193- 

3301- 

7195 

3303 

7196- 

5301- 

7198 

5303 

7200 

5304 

7201 

3304 

7202 

5305 

7204- 

5306- 

7208 

5310 

7213 

5311 

7214 

3306 

7215- 

5312- 

7217 

5314 

7221- 

3307- 

7224 

3310 

7226 

3311 

7227- 

5315- 

7233 

.5321 

7235 

5322 

7236 

3312 

7237 

5323 

7238 

3313 

7240 

5324 

7243 

3314 

7244 

5325 

7248 

5326 

7249 

3315 

7251 

5327 

7252 

3316 

7253 

5328 

7254 

3317 

7255- 

5329- 

7257 

5331 

7260 

3318 

7261 

3319 

7262 

3321 

7263 

3322 

7264 

5332 

7265 

5333 


11» A* 1« A« 

7268- = 5334- 

7270 5336 

7271 3323 

7272 5337 

7273- 3324- 

7275 3326 

7277- 5338- 

7282 5343 

7283 3327 

7284 5344 

7285 3328 

7286- 5345- 

7290 5349 

7291 3329 

7292 3330 

7293- 5350- 

7295 5352 

7297 3331 

7298 5353 

7299 3332 

7300 5354 

7302 3333 

7303- 5355- 

7305 5357 

7307 5358 

7309 5359 

7311- 5360- 

7314 5363 

7315 5365 

7318 5364 

7322 3335 

7323 3334 

7324 5366 

7325 3336 

7326- 5367- 

7329 5370 

7331 5371 

7333 5372 

7335 3337 

7336 5373 

7337 5374 

7339 5375 

7340 5376 
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